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द्गतिनाशिनि दृूग। जय जय, कालविनाशिति फालो जय जय | 
उमा ग्मा ब्रह्माणी जय जय, गधा सीता रूृक्मिणि जय जय ॥| 
साम्ब संदाशिव साम्ब्र सदाशिव साम्ब संदाशिव जय शंकर । 
हग हर झंकर देखहर सुखकर अध-तमहर हर हर शंकर ॥ 
हरे गम हरे गम राम राम हरे हरे । हरे क्रष्ण हरे कृष्ण कृष्ण कृष्ण हरे हरे ॥ 


जय जय दुर्गा जब मा तारा | जय गणेश जय शुभ आगाग॥| 
जयति शिवा शित्र जनकि-गाम | गोौरीशंकर सीतागम ॥| 
जय गघनन्दन जय सियराम । ब्रज-गोपी-प्रिम गधेदपाम || 
रघूपति राघव राजा राम | प॒रतितपावन सीताराम !! 


[ प्रथम संस्करण 39"५०० ] 
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ऋण्याणम चाहग्क, विलापषन नहा छोपले । 
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विदेशमें ६८) जब जय विशवरुप हारे जग जय हर अखिलात्मन जय जब !। + कदेंशमें. ४॥) 
इैशमें ६ हे नाग हो 
है || जब विराट जय जगनन्‍्पते | गोरीपति जय स्मापने। , ४0, 
(६० शिलिक्ू) ; विदेशर्म (5) 


बार्यिक मय 


भारन में ४5) 


#]+ भिको ० 


ध्५ड! | ६... 0 छा न 5 
| 7, उण दिदाध्णा# धदाधीफा+ ८०४) 50 |.)7, 


हक १ ८५ .. कह # ८ है ४ १ पा >> न रा शी ध् तु १० मी कं ष्ः 25.2 
ई व:66 दर वतीतओ > हुए हिए (व, शघगकों..५ चिक्षत्त 70 ॥॥58 (६६ 7७५५ (६८४४ ]07 (7.7) (क5079)* 

























गा जा न हय सृखांभा-कनागा 2 >र एपमांकविभकक करी +०० 0 आप ाइइ+ + अकिदक+०४7. 'बहकिका'ऋ पब्फुके हा अफंनियकी 247३७ उभयूा+ अमोनॉमिेकी, 7 फेज » कजादकर्ी ञब ऋआ 2४ ४ का कम... का कक डी ऑन सपा + हक जन्झा ? था सात. +. छा # हक वल्यूपाओ्ा, यू य कै कहता नं आ 24 आड़ कतार ज्पाद | 
प 227 एनमकिमवम 3 १4 !्थ 8 ट् लाःी।शधस-ः > नस न नीत_--त+-+ >+ ० पक फनहत ७५. के 
हि 2 43 अमीर: लीक ब्ध + ५ ६ #०ह ७, 
४ हे. मा बी | अमित +-+मनममाहकयभ ०५ ४०० >ज। बिक पर यु 
ढ़ फीट स््ल्् 
2 न्‍ रो लॉ है | टॉ 
१ कं 


/.. /ट2 
(2 ८ | ४ 


«८१, + «% ४-5 
प40 4 275 हा, 22 
प " ५ ॥१४+३ 
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॥ श्रोह्दरिः ॥। 


प्रेमी आहकों और पाठक-पाठिकाओंसे नम्न निवेदन 

१-बेदान्ताडुके निकलनेमें बहुत देर हो गयी, इसमें प्रधान दो कारण हुए। 
यहाँ सालमरके लिये अखण्ड संकीतेनयज्ञकी व्यवस्था करनेमें कुछ समय लगाना 
पड़ा, ओर फिर गोरखपुर जिलेमें भयानक बाढ़ आनेसे बाढ़पीड़ित भाई-बहिनोंकी 
 सेवामें प्रेस और कल्याणके बहुत-से कार्यकत्तोओंको लग जाना पड़ा | सम्भव है 
बहुत-से ग्राहक इस देरीसे अप्रसन्न हुए हों, और उनका ऐसा होना अनुचित भी 
नहीं हे, हमारा अपराध है ही, और हम इसके लिये उनसे क्षमा चाहते हैं । 

२-वेदान्ताडूः बहुत बड़ा हो गया। इस बार भी भाद्रपदके अंक ( परिशिशक्कू ) 
सहित ७४० से कुछ अधिक पृष्ठ हैं। रंगीन चित्र भो योगाड्ुकी अपेक्षा अधिक हैं। 

३-वेदान्ताकुका मृलय परिशिष्टाहुसहित ३) है | साल्मरके लिये आहक 
होनेवालोंकी ४७) में सब अंक मिल्ग | अर्थात्‌ शेष ८०० पृष्ठके दुस अंक कुल 
१५०) में मिल जायगे। जिनको वेदान्ताडु सजिल्द मंगाना हो, उनको चाहिये कि 
॥) पहलेसे ज्यादा भेज दें | 

४-जिन महानुभावोंने अभीतक अगले सालका मूल्य ४६) नहीं भेजा है उनकी 
सेवामें लगभग दो तीन सप्ताह बाद वेदान्ताकु बो० पी० से भेजनेकी व्यवस्था हो 
रही है । सम्भव है कुछ ओर देर हो जाय, अतऐब इस सूचनाको पढ़ते ही जो ४%) 
मनीआडरसे भेज देंग उन्हें वेदान्ताडुः जल्दी मिल सकेगा । 

'१--जिन सजनोंके नाम वी ० पी० जायगी,ही सकता है उनमेंसे कुछ सज्जन इधर- 
से बी० पी० जानेके समय हो रुपये मनीआड रसे भेज देवें। ऐसी हालतमें उन सजनसे 
प्राथेना है कि वे बी० पी० लोटाबें नहीं, वहीं रोक रक्‍खें ओर हमें तरन्‍्त काडद्वारा 
सूचना दे दें । हम उन्हें फ्रीडिलेबरी देनेके लिये वहॉँके पोस्टमास्टरकों लिख देंगे । 
यदि अंक रजिस्टरीसे चला जाय ओर बी० पी० भी चली जाय तो भी कृपया 
बी० पी० लोटाबें नहीं। मरसक दूसरा नया ग्राहक वहीं बनाकर बी० पी० 
छुड़ानेकी कृपा करें और नये ग्राहकका नाम-पता साफ-पताफ लिख भेजनेकी कृपा 

करें । कई ग्राहक ऐसा करते हैं, उनके हम हृदयसे कृतज्ञ हैं । 
। *६--हषकी बात है कि हजारों प्रेमी आहकोने मनीआडेरसे रुपये पहले भेज 


कज 


( २ ) 


दिये हैं । उन लोगोंको वेदान्ताड्ु भेजे जा रहे हैं। परन्तु पोस्ट आफिसमें १००० 
रजिस्टर्ड पेकेटसे अधिक एक दिनमें प्रायः नहीं लिया जाता । अतएवं सब आहकों- 
को एक साथ वेदान्ताडूः नहीं मेजे जा सकते। इसलिये जिन महानुभावोंको कुछ “ 
देरसे अंक मिले, वे परिस्थितिपर विचार करके कृपया क्षमा करें | 

७--ेदान्ताडूःपर बहुत रुपये खर्च हो गये हैं। पाठक जानते हैं कि कल्याण- - 
में विज्ञापनादि नहीं लिये जाते । सब खचे ग्राहकोंसे ही चलता है| अतएब प्रेमी 
ग्राहक-अनुग्राहकोंसे सप्रेम निवेदन हे कि वे क्ृपापूवेक कुछ परिश्रम करके दो-दो 
तीन-तीन नये आहक बना देनेकी चेष्टा अवश्य करें। कल्याण-प्रेमी पाठक-पाठिका- 
गण चाहेंगे ओर चेष्टा करेंगे तो वे इस रूपमें अपने “कल्याण” की बड़ी सहायता 
कर सकेंगे | जो लोग भगवानका काये समझकर निःस्वार्थंभावसे “कल्याण के 
ग्राहक बनाते हैं उनके हम बड़े ही आभारी हैं । 

८-सजिल्द अंक चाहनेवालोंकों तीन-चार सप्ताह बाद अंक भेजे जा सकेंगे । 

&£-जिनको ग्राहक न रहना हो वे सज्जन कृपापूवेक तीन पेसेका कार्ड खरे 
करके वी० पी० न भेजनेकी सूचना जलल्‍्दों दे दें, जिससे कि कल्याण-कायोलयको 
व्यथे डाकखचेका सुकसान न उठाना पड़े | अयवस्थापकर---किल्याण' गोग्सपुर 


गीता ओर रामायणकी परीक्षा 


कन्याग' के पाठकोंकोी श्रीमद्भगवद्वीता और श्रीराम- पराक्षार्मे बेठनेंक लिये उत्साहित करें। इससे संस्कृत 
अरितमानस ( रामायण ) का मह्य समझाना नहीं होगा । भाषाका प्रचार; झुद्ध भारतीय संस्कृतिका विस्तार और सदा 
ये दोनों अस्ख ऐसे £ जो सब तरहके लोगींके लिये पथ- चाग्का प्रसार होगा; तथा इंदत्औैकिक और पारलौकिक 
प्रदर्शक बने हुए है । दर्षकी बात हे, इसके प्रचारक छिये कंस्याणके मार्ग दम सब आगे इढ़ सर्केगे ! यद्द याद 
कई वर्षोंसे टी परीक्षाभमतियाँ अपना काय कर रही हैं।. ब्खना चाहिये गीता ओर शमायण व्यवहारशाल्र भी ई 
रत वध लगभग पॉच दजारसे क्षबिक परीक्षार्थी ररीक्षाम बैठे. ओर मोक्षदाखत्र भी । इनकी शिक्षा औऑने लो क-परलोक दोनों 
भरे । गीता ओर रामायणकी दाक्षा्शोक्रा विश्य प्रचार सधते हैं। आशा है कि सभी बुद्धिमान सजन इस कार्यमें 
होनेमें हमारा झोर हमारे देदाका ही नहीं, मसब्पर्ण विश्वका हमारी सहायता करेंगे | नियमाबछोके लहिये नीचे हिग्मे 
कम्याण हैं, और इस प्रचार परीक्षाओंस बड़ी सहायता पतेपर पत्र लिखनेकी कृपा करें | 


मिल सकती हैं। अताव सब सजनोंसे प्राथना है कि वे संयोजक-- श्रीगीतापरी क्षासमिति 
अपने-अपने स्थानोकी हिस्द्री-संस्कृतन्याट्शान्यओोंमे तथा श्रीरामायणप्रसारसमिति 


स्कूल-काऊजोम गीता और गमायणकरी परद्ा:की व्यवस्था 
कराब ओर यथासाध्य अधिकसे-अधिक विद्यार्थियोंको प्‌ फ ब्रहज (गोरखपुर) 


७००७७ ॑आअआड ह 


अखगण्ड संकीतेन ओर परमायंसाधन 


गोरखपुरमें वर्षभरके लिये अखण्ड संकीर्तनकी व्यवस्था हुईं है। श्रीभोचेतन्यचरितावलीके लेखक पूज्य अक्मचारी 
भीगभुदत्तजी महाराज इसके व्यवस्थापक और सश्बाठफ दईँ! इसमें अभी इतने कार्य द्वोते हैं | ( १ ) अखण्ड 
श्रीहरिनामसंकीतंन, (२) अखण्ड भीमद्धागवतपारायग; ( ३ ) अखण्ड श्रीमगवद्गीतापारायण, ( ४ ) अखण्ड 
भी रामच रितमानसपारायण । ये चारों काय रातदिन दो रहे हैं | इनके अतिरिक्त सामूद्दिक कीतन; पुराणपाठ, भीमद्धागवत, 
गीता तथा श्रीरमायणकी कथा प्रतिदिन नियमितरूपसे होती है | भारतके भिन्न-भिन्न प्रान्तोंसे आये हुए बहुत-से साधक 
इस अनुष्ठानमें सम्मिलित हैं | साधकोंके लिये निम्नलिस्वित ग्यारह ( ११ ) नियम हैं । 


१-प्रातःकार सूर्योदयले पहले उठना। उठते ही भगवानका स्मरण करना | छः घंटेसे अधिक न सोना । 
२-,जनके यशोपबीत हों, उनकों दोनों कालमें सन्ध्या करना और कम-से-कम प्रत्येक समय १०८ गायत्रीमन्त्रका जाप 
करना । रे-नियत समयपर कम-से-क्म १५ मिनट अपनी-अपनी रुचिके अनुसार भगवानका ध्यान करना | ४-प्रतिदिन 
“हरे राम हरे राम राम राम हरे हरे। हरे कृष्ण हरे कृष्ण कृष्ण कृष्ण हरे हरे ॥! इस महामस्त्रकी ६४ माल्णका 
जाप करना । यह जप चलते-फिरते; उठते-बैठते क्रिसी भी समय क्रिया ज्ञा सकता है| चार घंटे प्रतिदिन कीत॑न करना । 
५-अह्यनयका पालन करना । यथासाध्य किसी मी स्त्रींकी ओर न देखना। यदि दृष्टि चली जाय तो प्रायश्वित्तकी 
भावनासे सूथ भगवानके दर्शन कर लेना | ६-भगवज्नाम-कीतन, जप; स्तवन, गायत्रीमन्त्र, सन्ध्याके मन्‍्ध, नियमित 
भगवद्योाथनाके अतिरिक्त कुछ भी न बोलना, सबथा ओर सवंदा मोन रहना | किसीसे कोई अति आवश्यक बात 
करनी हो। तो लिखकर बात करना | ७-आश्रमसे व्यवस्थाकें अनुसार मिले हुए दूध, शाक ओर फलका ही आहार करना ! 
नियत समयपर भमगवत्‌-प्रसादकी भावनासे केव्ठ दो बार भोजन करना । ८-अनावब्यक पत्र-व्यवहार और सम्बन्धी आदिसे 
मेंट-मुलाकात न करना । आवश्यक दो तो सश्लालककी अनुमतिके अनुसार करना | समाचारपन्न न पढ़ना । नियत पुस्तकें 
औरर पत्र अवकाशके समय पढ़ सकते हैं । ९-परस्पर प्रेम और सदब्यवहार रखना । किसीसे भी व्यवहार करते समय 
क्रम-से-कम इस बातकी स्मरण कर लेना कि सबसे भगवान्‌ हैँ । परस्परमें किसीकी शिकायत न करना । कोई शिकायत 
है। तो एकास्तम सश्थाल्कसे कहना । १०-कीत॑न, ध्यान) प्रार्थना आदिके लिये जो समय जिनके लिये निश्चित हों, ठीक 
संसय और नियत स्थानपर पहुँचकऋर करने छगना। जपको नियमित संख्या उसी दिन सानेसे पूर्व पूरी कर लेना । 
१९१-सख्ालकके द्वारा नियत स्थानमे रहना । अनुष्तानकी व्यचस्थाके लिये अवकाशके समय किन्हीं साधककों कोई कार्य 
सौँवा जाय तो उसे प्रसन्नतापू्बक करना । 





भ्रीरामचरितमानस-मानसपीयूषटीका, रूगस्ग ७००७ पृष्ठ, नो जिल्दोंमे समाप्त । 
( श्रीअक्षनं।नन्‍्दनशरण शीतलासहायणी सावस्त वी० ए०, एल-एल० बी० लिखित ) 

पूरा सेट सजिल्द मृल्य ३६) महसूत् अलग | पृस्तकरिफ्रेताओंके लिये पूरा सेट सजिल्द ३२) महसूल अलग | 

यद बृहत टीका श्रीअयोध्या जीसे निकछी थी; परन्तु अब श्रीशीतलासद्ायजी अपना समय मौन रहकर मजनगोें 
अधिक बिताना चाहते हैं; उनसे पुस्तके बेचनेका क्राम नहीं दो सकता, इसलिये उनकी तरफसे गीताप्रेसद्वारा बेचनेका 
प्रबन्ध किया गया है, अबतक मानसपर जितनी टीकाएं निकली हैं, इसमें प्रायः उन सबका सार और अप्रकाशित 
प्रसिद्ध टीकाओका सट्टलन है। काशी-निवासी प्रसिद्ध रामायणी पं० यमकुमारजी कृत अप्रकाशित पूरी टीका इसमें है । 
इसके सिवा श्रीवन्दन पराठकजी; पाण्डेय रामचज्॒जी; सनन्‍्ततिह्ँणी शानी; काष्ठजह्ना स्वामीजी, बाबा हरिहरप्रसाद जी: 
पं> शिवलयछजी पाठक, प॑ ० गणपतिजी उपाध्याय; बाबा हरिदास जी; बाबा रघुनाथदासजी, आदिकी टीकाअभसे तथा विनायकी 
टीका, बीर कविजीकी टीका, बाबू श्यामसुन्दरदास जीकी टीका आदिसे जहाँ जो सुन्दर भाव मिले हैं उनका संग्रह इसमे 
किया गया है। इनके अतिरिक्त पं० श्रीरामव्ठमाशरण जी, रामायएी बाबा श्रीरामबालकदासजी, बाबा श्रीजानकीदासजी, 
रामायणी श्रीगमसुन्दरदासजी दृत्यादिकी कथाएँ तथा प्रो० श्रीरामदासजी गौड़, छाला श्रीमगवानदीनजी आदिके 
विचार सुनकर लेखकने चर्षोत्क्र जो नाट लिखे थे; वे भी वथाथान इसमें दिये गये हैं । शब्दंके अर्थ, उनकी बव्युर्पात्ति 
प्रभाणगसदित कथाएँ. कठिन समस्याओंकी मीमांसा; मिलानेके लिये दोदे-चोपाइयोस मिलते हुए, अन्यान्य ग्रन्थोंके छोक 
भी दिये गये हैँ । विवादास्पद पाठका खुलासा किया गया ह | पता-गीताप्रेस, गोरखपुर । 
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२८-ज्ञानका साधन ( स्वामीजी श्रीप्रशानाथजी 
महाराज ) १77 १83 
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२९-शारीरकमीमांसा दशनम्‌ 
३०-आदरायणका बअक्यूत्र (पं० भ्रीत्रजविद्ारीलालजी 
दासत्री बी० ए०) एमस० आर० ए० एस०॥ 
वेदान्तरत्र, साहित्यभूषण, विद्यासागर ) “ १९: 
३१-बेदाम्त-मीमांसा ( श्रीप्रकाशचन्द्रतिह राय) 
न्‍्यायवागीश ) कह * १०७ 
३२-बअक्षज्ञानका अधिकारी हक अरेट 
३३-साधारण छोगीके लिये वेदान्त ( मद्दामहे।' 
पाध्याय १० श्रीह्थीमाई जी झात्त्रों ) 
३४-अह्षासूज़के अनुसार मुकात्माका स्वरूप ( ५० 
श्रीकृष्णद सजी भारद्राज; एम ० ए०, आचायः 
शास्त्री: वेदान्तविद्याणत्र ) 
३५-ब्यवहारक्षेत्रम अद्वेतज्ञानकी उपयोगिता 
(मदहामहोपास्याय प० श्रीप्रमथनाथ तकभूष 7) 
३६-ऐक्यका सिद्धान्त ( श्रीयमस्वामी जी मदागज 2 १०३ 
३७-शाइरवेदान्तक जांगरित ओर स्वम्नमथ जगत 
(पं० श्रीकोकिल्खर शास्त्री, विद्याग्ल, 
एम० ए० ) ४० है 
३८-अश्विनीकुमारोंकरों उपदश 
३९-श्रीमच्छंकाचायका अनुमव-विहडघण ( श्री 
एस० बी दाण्डेकर एम० ए ) १६३ 
४०-अबस्थाबय अथवा वेदास्तकी अग्रतिम 
प्रक्रिया ( श्री य० सुब्नश्रम्य शर्मा ) बल्अदद 
'४१-वेदान्त या ब्रद्मसाक्षात्कार (और गम चन्द्रलाल जी ) 
४२-अ्रह्मानुसन्धान ( दावानबहादूर के० एस० 
रामस्वामा गासत्रा ब[०ए०, ब|० एल० ) कर 
डरे-बेदिक और वेदाम्तिक साधना ( श्री 
अक्षयकुमार वन्‍्द्येपाध्याय एम० ए०) *** ४७६ 
४४-भगवान श्रीरामका श्रीटक्प्रणका उयदश ** 
४५-वेदान्तका अर्थ और उसको लोकमास्यता 
(्‌ श्री पी० के ९ आचाय एम्र० ए०, पी-पएच० 
डी०, दी० बलिट; आई०» हूं ० एस० ) ; ८७ 
४६-वैदान्तके सम्बन्ध वियसेत धारणा (श्रीव्रसन्‍्तकुमार 


हल 
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१०८५ 


अद्यपाध्याय एम ० ए.० ) *** 9८९ 
४७-ईश्वर सब है ( वेंदान्तर् श्रीहीरद्धनाथ दत्त 


४८-साधन-चतुष्टय ( स्वामीजी श्रीक्ृष्णाप्रेमजी )*** १९५ 


पृष्ठ -संख्या 


४९-वेदान्त ( पं० श्रीकलाधरजी जिपाढी ) *** 
५०-चेदान्तसे मोक्ष-प्राप्ति (१० भ्रीगो विन्द्रनारायण- 
जी आसोपा बी० ए० ) डे 
५१-श्रीशुकदेयमुनिके द्वारा परीक्षितकों दिव्योपदेश 
५२-विद्या; अविचा ओर सम्भूति, असम्भूतिका 
तत्व ( श्रीजयदबालजी गोयन्दका ») **' 
५३-अनिर्बचनीयवाद ( वेदान्ताताभ शीड्रिदष्त 
शर्मा शार्री पञ्नतीर्थ ) *** *** 
५४-अश्य-परिणामवाद ( “ेदान्तशिरोमाणि' 
रशमप्रपन्न रामानु दास विद्यार्थी) *** 
५५-ट्रेतवाद--भ्रीमध्याचाय और महद्यप्रभु श्री 
चैतन्थदेव ( आचाय श्रीअनन्तनालजी 
गंस्वामी सा० र० मा० भू: ) 
५६-शक्तिविशिश: तसिद्धान्तनिरूपण ( पणि्शितवर्य 
श्रीमान वे० काशीनाथ शास्त्री जी ) 4 
५७-तन्वमस्ति ४ आक5 
५८-निम्बाक-दर्गान [दताएँत-सिद्धान्त] ( स्वामीर्जी 
श्रीपरमानन्ददास जी ) व 
८५९-देदान्तका भेदाभेद-सम्पदाय 
मजुमदार; एम० ए.० ) 
६०-पुष्टिमागके सिद्धान्त और उनका उद्गमस्थान 
(पं० श्रीबलदेवजी उपाध्याय एम० ए.०; 
साहित्याचाय ) हि 
६१-श्रीशुद्धादेतवाद और उसके प्रकाशक ( देचपि 
पं» श्रीरमानाथजी शाम्त्री ) कह 
६२-शुरुभक्तिमे अझज्ञान कक 
६३-बल्लम-वेदान्त ( द० श्रीक्ृजनाथजी शाम्जी, 
विद्यारद ) शह १४ 
६४-श्री आऔीकृष्ण चेतन्य महाप्रभुका वदान्त-सिद्धान्त 
( आला श्रीवालकृश्णजी गोस्वामी ) 
६५- अचिन्त्यमेदा मेदवाद ( श्रीमटानामजत ब्रह्म- 


( श्री श्रीवर 


चारी, फेलों शिकागों युनिवसिंटी > *** २ 


६६-शब्दाद्वेतवाद ( श्री बी० कुद्ठम्त शाख्री ) 
६७-अभ्रीरामानन्दाचार्यकृत श्रीआनन्दभाधष्य ( प्रं 
श्रीवेष्मवदासजी. जिवेदी, . 'न्यायरक्ष', 
धिदान्ततीर्थ ) ) +० ० न 
६८-तन्त्र और वेदान्त ( श्रीचिन्ताइरण चक्रवर्ती, 
काय्यतीर्थ, एम० ए० ) 
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६९-वैदास्त-शिक्षाकी कुछ बाते ( भीडाक्टर एम० 
एनच० सय्यद, एम० ए.०; पी-एच० डी०) 
डी० लिट ) 
७०-आपद्धम 
७१-अभिदेवकी कृपा हर हे 
७२-ब्रह्म शानस्वरूप हैं ( काशीनिवासी स्वामी 
श्रीविवेकानन्दजी ) 
७२३-बअहवेता ( ब्रह्मीभूत पूज्यपाद महात्मा श्री 
१०८ श्रीमन्नधुराम शमी आचाय ) 
७४-अवतार-तत्व ॥ 
७५-गीठा और वेदान्त ( १० श्रीजीवनशड्डूरजी 
याशिक, एम० ए० ) >डेड कोड 
७६ -भगवान्‌ शइ्डराचाद और दास्कापीठ ( भ्री 
विनयताष भष्डाचा्यं, एम० छ०, पी-एच० 
डी० ) हे 
७ -आत्मशानका अधिकारी नचिकंता 
७८-द' पद पद! +«« 
७९-मायावाद-वजयन्ती ( साधु श्रीशान्तिनाथजी ) 
८०-मतृप्रप्चका अद्वत-सिद्धान्त ( भ्रीबीरमाण 
प्रभादजी उपाध्याय, एम० ए०, बी० एल० 
साहित्याचाय, न्यायशाश्त्री ) है 
८१-पराशरात्र ओर वेदान्त ( १५० शभ्रीराजबलीजी 
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२०२ 
३६३ 
३९२१ 
३२२ 
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पाण्डेय एम० ए० ) ३४४ 
८ २-सथ्ो जिशासा * बे४० 
८३-अशक्षानी रक्क हे 2 3 84 
८४-दशनॉका पेशानिक . समन्वय ( अ्रीदेव- 

राजजी विद्यावयाचस्पति ) “** ३४३ 
८०५-गीतोक्त समग्र ब्रह्म या पुरुषोत्तम “** ३७२ 
८६-परा और अपरा भक्ति ( भीयदुनाथसिंहजी 

एम० ए०, पी-एच० डी० ) 5४३. कप ह 
८७-ज्ञानोत्तर भक्ति ( पं» श्रीनरहर शआाम्ती 

सखरशीकर ) डे ३६० 
८८-बालगोपार सच्चिदानन्दकी स्तुति * ३६४ 


८९-अजातवबाद और भक्तिका समन्वय ( पं० 
श्रीरामनारायणदत्तजी पाण्डेय, व्याकरण- 
साहित्यशास्त्रो ) डक 
९०-भ्रणन अथवा ओोड़्ारका विशञन ८ १० भ्री- 
हरिदत्तजी दार्मा शास्त्री ) बा 


३६५ 
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इन पुस्तकामें कमीशन नहीं दिया जाता । 


कल्पाणके नियम 


उद्देश्य 
भक्ति; शान; वैराग्य, धर्म और सदाचारसमन्वित 
लेखोंद्वारा जनताकों कब्याणक्रे पथपर पहुँचानेका प्रयत् 
करना इसका उद्देश्य है । 


प्रबन्ध-सम्बन्धी नियम 
(१ ) हर महीनेकी किसी भी तिथिका प्रकाशित 
होता है । 


(२ ) इसका डाकब्यय ओर विशेषांकेसहित अग्रिम 
वापषिक मूल्य भारतवर्ष ४४) और भारतबधसे बाहर, 
लिये ६॥८) नियत दें । एक संख्याका मूल्य ।) हैं| बिना 
अग्रिम मूल्य प्राप्त हुए, पत्र प्रायः नहीं भेजा जाता। 
नमूना |) मिलनपर भेजा जाता हूं । 


(३ ) एक बधघसे कमके ग्राहक नहीं बनाये जाते | 
ग्राहक प्रथम अइ्से १२ वे अड्भुतकके ही बनाये जाते हूँ | 
एक सालके बीचके किसी अड्डेसे दूसरी सालके उस अ्डु- 
तक नहीं बनाये जाते | कल्याणका वर्ध श्रावणसे आग्म्म 
होकर जाधाढ़मे समाप्त होता हैं | 


(४ ) इसमें व्यवसायियोंके विज्ञापन किसी भी 
द्रम स्वीकारकर प्रकाशित नहीं किये जात । 


( ५ ) कार्यालयसे “कल्याण दो-तीन बार जाँच करके 
प्रत्येक ग्राहकके नामसे भेजा जाता हैं । यदि किसी मासका 
कल्याण” न पहुँचे तो अपने डाकघरसे लिखा-पढ़ी 
करनी चाहिये | वदसे जे! उत्तर मिले, बह हमें भेज 
देना चाहिये | डाकघरका जवाब शिकायती गतके साथ ने 
आनेसे दुसरी प्रति बिना मूल्य मिलनेम बड़ी अड्चन 
होगी | 

(६ ) पता बदलनेकी सूचना ( हिन्दी ) महीनेकी 
कृष्ण प्रतिपदाके पहले-पहले कायालयम पहुंच जानी चाहिये । 
लिखते समय ग्ाह क-संख्या, पुराना और नया नाम; 
पता साफ-लाफ लिखना चाहिय। मही ने-दो-महीनोके 
लिये बदलवाना हा तो अपने पोष्रमास्टरकों ही लिखकर 
प्रबन्ध कर लेना चाहिये । 


लेख-सम्बन्धी नियम 

भगवद्धक्ति, भक्तचरित, ज्ञान, वैराय्यादि ईश्वरपरक, 
कल्याणमार्गमें सद्ायक; अध्यात्मविषयक। व्यक्तिगत आलक्षैप- 
रहित लेखोंके अतिरिक्त अन्य विषर्योंके छेख भेजनेका कोई 
सञन कष्ट न करें । लेखोको घटाने-बढ़ाने ओर छापने अथवा 
न छापनेका अधिकार सम्पादकको हैं| अप॒द्वित लेख बिना 
मांगे लौटाये नहीं जाते । लेखोँमे प्रकाशित मतके लिये 
सम्पादक उत्तरदाता नहीं हैं । 


आवश्यक स्चनाएँ 


(१) प्राहकोकी अपना साम-पता स्पष्ट लिखनेक 
साथ-साथ ग्राहक-संख्या अवश्य लिखनी चाहिये | 

(२ ) पत्रक उत्तर लिये जवाबी काई या टिकट 
भेजना आवश्यक है | 


(३) ब्राहकोंकी चन्‍्दा मनिआउंरद्वारा भेजना 
चाहिये क्योंकि वी ० पी० के दयये प्रायः दरीमे पहुँचते हे । 
कभी-कभी तो डेढ़-द महद्दी नीतक नहीं मिलते | इससे निश्चय 
नहीं होता कि बी० पी ० छूटी वा नहीं | रूपये न मिलनेतक 
ग्राहकोमे नाम नहीं लिखा जाता, मिलनेपर ही आगेके अड्ड 
भेजे जाते हैं | खच दोनो एक ही ह£ परन्तु पहला अस्यन्त 
सुविधाजनक और दूसरा असुविधाका हूं । जिनका रुपया 
आता हे उन्हींक्रा कल्याण पहले भजा जाता दें | 

(४ ) प्रेस-विभाग और कव्याण-विभाग अव्स-अलग 
समझकर अलग-अलग पत्र-ध्यवद्दार करना और झुपया 
आदि भेजना चादिये। कमस्याणके मूल्यकें साथ पुम्तको या 
चित्रोका मुल्य या अधिक पंसे नहीं भजन चाहिये | 

(५ ) सादी चिट्ठीम टिकट कभी नहीं भेजना चाहिये । 

(६) मनिआ्डरके कृपनपर रुपयोंकी तादाद, 
रुपये भेजनका मतलब, ग्राहक-नम्वर, पूरा पता 
आदि सब बात साफ-साफ लिखनी चाहिये । 


( ७ ) प्रबन्ध-सभ्नन्धी पत्र; ग्राहक होनेकी यचना; 
मनिआइर आदि 'दयचस्थापक “कर्यर ण” गोरखपुर! के 
नामसे और सम्पादकसे सम्बन्ध रखनवाले पत्रादि 'सम्पादक 
“कल्याण” गोरखपुर के नामसे मेजने चाहिये | 


[आ 


शित्र 
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अजं द्ाव्यत कारएं छा ग्णाना दाय 


तुराय नमःपारमादन्न- तक प्रपया परे 


कचन्द भासके भासकानास । 
पाचन ड्नईनम ॥ 
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हर 32. 
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्ज "जा 
».. हि " आर 
कं गा हा के. या "न 
४ का । है हे को बट, 
बम बज अप 
है जी & की ॥ मंक अंक भें 2 कं # कं क अर का ४ क्र ले 
3 आजा जहर 67/:0676765/2767576727/67:/: रह 
र् पु 


गे फसकीद जब : मक्का #0::5क5४ उसकी: ऊ्कर ऊाकरेध कम 00: ऐड 
९ अं 
रु 8 
ब्रह्मस्तुति ४ 
४ तमीश्वराणां परम॑ महेश्वरं त॑ देवतानां परमं॑ च देवतम्‌ । हि 
पति पतीनां परम परम्ताद्‌ विदाम देव भुवनेशमीड्यम्‌ ॥| रे) 
; हम उन प्रकाशखरूप, स्तुति करने योग्य, अखिललोकपति भगवानको जान (2 
गये हैं जो इश्वरोंके भी परम महंश्वर हैं, जो देवताओंके भी परमाराध्य देव हैं,जो * 
#' ख्वामियोंके भा खामी हैं और जो महानस भी अति महान हैं । 
& अल मम न हे 
9 न तस्य कार्य करणं च विद्यते न तत्समश्राभ्यधिकश्र दइृश्यत । 9 
5. चु है. ही क.. की) श् विर्क ह+. नि भ् 
ढ परास्य शक्तिविविध्व श्रुयत ख्वाभाविकी ज्ञानबलक्रिया च ॥ 
०९ ७ रू छः ति द |. की ्ः के क् हि 
€्‌ उस परमेश्वरका न तो कोई काय है, न करण ही है; न तो कोई उसके समान (रे 
;२ है. न बढ़कर ही है। उसकी परमा शक्ति विविध प्रकारकी सुनी जाती है. क्योंकि वह 2 
# स्वाभाविक अर्थात अनादिसिद्ध है और उस परसेश्वरके ज्ञान और अलके अलुसार उसकी ,£ 
|; किया होनी है । श्‌ 
श्र 5 ०. को >. #«.. भें / | ही) 
हर न तस्य कश्चित्‌ पतिरस्ति झोक न चेशिता नत्र च तस्य लिड्डम । 7 
५ 
९ स कारणं करणाधिपाधिपा न चास्य कश्रिजनिता न चाधिपः ॥ है 
| क- $ ७७ भ  क ६ 2 4+ जे जे कि * , 
(6! उस परमेश्वग्का इस संसारमे ने तो कोड पति है, न नियामक है; आर न कोई #| 


कारण अथवा अन्ञुमापक्र हो है | वह स््रय हीं सबका कारण है, वह इन्द्रयोक आधभष्टात 
(6 दवताआंका भा आधृष्टाता है उसका ने ता काइ ऊतरपरादक है भर ने स्वामा हा है | 

दे यस्तृणंनाभ इच तन्तुभिः प्रधानजः खमावतः । 

९ देव एकः स्वमावृणोति स नो दधातु वह्माव्ययम्‌ ॥ 

१ जिम प्रकार मकड़ी अपने ही शरीरमेंस निकले हुए तन्तुओंगे अपने-आपको 
£ बेष्टित कर लेती है, उसी प्रकार बह अद्वितीय परमात्मा अपनी ही प्रकृतिस इस सृष्टिको 
| उत्पन्न करके उसके ठारा अपनेको आबज कर लेते हैं । वही परमेश्वर हमारा उस अक्षर 
९ ब्रद्मके साथ योग कर ! 


80 7७४॥%७१7३७/६:०३७४०४७७१:३/॥६).:३४६ 
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इधर, जीव ओर संसारके सम्बन्धमें भगवान्‌ श्रीशइराचार्यके विचार 


( लेखक--भ्र/गोवद्ध नपाटाधी धर जगहुरु अीशकूराचार्य स्वामी श्री ११०८ श्राभारतीक्ृष्ण सीर्थ जी महाराज ) 


हत्राशिहात्राओहदनविध्यदोत- 
होमादिसवों कृति मासमानम्‌ । 


यहा तद्ोीधवितारिणोीश्याँ 


नमो नमः श्रीगुरुपादुकाभ्याम्‌ ४ 


विशाल विश्वके एक छोरसे दू्स/ छोरतक ऐसा कोई 

भी स्चेतन मननजीरक व्यक्ति न हुआ ने 5 और ने हेंगा। 
जिसके सन कठोपतिपका ( 'भम्तीतके गायमर्तीति 
जके! ) यह सब प्रश्नाका एक प्रश्न ने उठा ही और उत्तर 
पानि+ उसके बार बार सगाबुतड ने किया है। कि जन्म 
नस पहाड़ से था अथवा नहीं याद था ता क्या; कहाँ 
(सं कहास आया है ! इस समय से क्या 


हे मेयाय संख्या और स्सके सादे हरा आम्लत्य ग्हगा 


४| )< 4 बे 
' पढ़ केस जरिया रशशा ये के नसों; कद और 
ल्नस्क न्क्क ॥. «२०७ 
ना ऊंचा सारा 
जात कनकी 


खाडुदइगाडी 55 वर शाना हा 


किस परद्यार सहाभा ; से कड़ी जानतम हाय 
ब््कु्ड लक 25 आस शा रँ 
सावन बयां है - 


रद ॥क्‍ 
डनल्लश # कक 


क्या ४... जार डरे 
बडिमान 7 से समस्यापर उतार जतयवन- व्यान- बिदार 
आर विमदा करता जाता १. आजाद 
साइन प्रवज नहीं £& आता; कितते ग्स्प , एसी समस्याओं- 
ऋग्गऊे लि आवब्यक् मानलिक और बॉडिक 
बे स्थलास गहित हेनेके कारण, इससे टीध संग आकर 
निराशावश इनकी छोड़ अदला £ 
भी सन्देश नहीं है। सकता कि 
ही अपन हद यम अपने आप 
समान रुपसे करते आय ू 
न्तर केंबेक परिणामभ हे । 


'कय 
ज््सका सशस्य उसके 


277 6 


पर्सनल टसम व्यमात्र 

68 अगर मरे दानों 
उठनेवाहे इस ग्रश्चका अनुमय 
बार सदा अनुभव करत रहेंगे । 


आतवरष्यकता 


किल्‍तु.. यह एक ऐसा विषय हई- जिसपर सभी 
विचारशीट प्ुरुषोंको भम्मीरतापवेक बिचार- सायबानोस 
जच और यथावत निर्णय करना चाहिवे। क्योंकि यट 
सयसिद्ध है कि जबतक हमें अपने गन्तव्य खानका यता नहीं 
होगा तबतक सम्भत्रतः £म उस छक्ष्य तक पहुँचानवाले मार्ग 
और साधनका विचार भी नहीं करेंमे | और कुछ नहीं ते। 


अपनी साधारण सान/सक द्यान्तिके लिये भी इन समस्याओं- 
का हल करना परम आवश्यक दे कि हम क्या थे) क्या ई 
और क्या दाना चाटते है और किस प्रकार अपनी वर्तमान 
खिलिसे उस स्थिसिपर पहुँच सकते हू जहाँ हमें पहेचना 
चाहिये अथवा जहाँ हम पहुँचना चाहते है | इन प्रशनोपर 
विचार करनेके लिये सबप्रथम हमें यह जान लेना चाहिये 
कि आत्माकी उपाधि: गुण ओर स्वरूप अथवा, कनानिक 
भाणाम॑- उसके लक्षण क्‍या £ं; इत्यादि; इत्यादि | इसलिय 
टम सेक्षपस उन पदद्आओंका विचार करेंगे जिन पदहुखओसे 
इस प्रध्नकी मीमांसा की जा सकती &, आग यह निम्न 
करेंगे कि इस प्रम्नपर गर्स्‍्भीर विचार करनेपर उसका 
निश्चि और अल्ििस उतर क्या दो सकता £ । 


पद्त्‌ 


उस प्रयक्तम इम श्रवण आर मननकी भारतीय पद्ध तिका 
आनसरण करे अमास शाख्रकि अवलोकनस प्रासम्म 
करके इन यह्सापर विसिन्ष शोकिक हॉए्सोसे समा: 
दायनान्मक और विद /परणात्मक विचार करते हुए, यह निश्चय 
करंगे के शास्त्र और तक दोनोका इस विपयपर कह्ांतक 
अविराध है । 


सनातनघधमके ग्रन्थ 


अनएन हमें चादियें कि हम इस पद्धतिका आश्रय 
टेकर सके सच्चे आर उद्योगी अन्वेषकोंकी भाँति अपनी 
ब्रद्धिके रागद्धप आर प्मपातस मुक्तकर के ( चाहे ये 
कितने | स्वासावक हो अथवा उन्हें हम न जानते हों । 
और इधर - जीय तथा संसारके पारस्परिक सम्बन्धका विचार 
करना प्रारम्म कर | । श्वग अर्थात एतद्विपयक झार्ख्रीय 
सिद्धान्तके सम्बन्धभ सबसे आवश्यक ध्यान देनेकी बात यह 
है कि यदि बढ कश्षाके लिये हम इसके अतिरिक्त अन्य 
विधयाका प्रतिपादन ऋरनवाए शान्रोकोी अलग कर दे आर 
केयद इसी विपयवक्रा विचार करनवाले वेदादि शास्मोका 
3 तो हम उनके अन्दर इस बातम आश्रय अनक समानता 
मिलेगी कि वे इश्चर; जीव तथा जगतको भिन्नताका प्रतिपादन 
नही करते, केवट इतनी ही वात नहीं है; अपितु इस प्रकारके 


[४ 








विचारोंका निषेध भी करते हैं । दूसरे शब्दोंमें व शुद्ध 
अद्वैतवादका उपदेश करते हैं । इस प्रकारके हजारों 
बचन उद्धृत किये जा सकते हैं, किन्तु स्थानका विचार करके 
कुछ थोड़े-से चुने हुए. बचन द्वी नीचे दिये जाते हैं--- 


१-एको देवः सर्वभूतेबु गूढः सर्वेव्यापी सर्व- 
भूतान्तरात्मा ।! ( एक ही ईश्वर सब भूतोंमें छिपा हुआ 
है, वद् सवंत्र व्यात और सब प्राणियोंका अन्तरात्मा है। ) 


२-नेह नानास्ति किल्लनन | ( सम्पूर्ण विश्वके विभिन्न 
पदार्थोंमें परमार्थतः कुछ भी अन्तर नहीं है । ) 


३-मृत्योः स मृत्युमामोति य इंद्द नानेव पश्यति ।? 
(जो विश्वमें नानात्व देखता है वह जन्म-मरणके अनन्त चक्र- 
में पड़ता है। ) 


४-द्वितीयादे मय भव/त |? ( द्वेतक्ो कल्पनासे ही 
भय) सन्देह, चिन्ता, संघर्ष, घृणा ओर संसारके अन्य दुःख 
उत्पन्न होते हैं | ) 


५-“उदरमन्तरं कुदते; अथ तथ्य भय॑ भवति ।* ( जब 
कुछ भी द्वेतकी भावना मनुष्यक द्ंती दे ते। उसे भय होना 
प्रारम्म हो जाता है। ) 


६-“स यश्यायं पुरुषे, यश्वासाबादित्ये, स एकः |! 
( इस पुरुषके भीतरका आत्मा ओर सू्यके भीतरका आत्मा 
एक ही है | ) 

७-सर्वाणि भूतान आत्मेवाभूद्विजानतः ।? ( सच्चे 
शानीको सब पदार्थ आत्मरूप दिखायी पड़ते हैं । ) 

८-तत्र को मोहः कः शोक एकल्वमनुपश्यतः |” ( जो 
सब पदार्थोमें अभेद देखता हे उसका न अज्ञान हैं ऑर न 
शोक | ) 

९-यरिसल्लेकस्मिन शाते सर्व्मिदं विशातं भबति।? (जिस 
एकके जान लेनेसे संसारके सारे पदार्थोंका शान हूं। जाता है। ) 

१०--ईदावाध्यमिदं सबंम ।? ( सारा संसार एकमात्र 
ईश्वरसे व्याप्त है; ऐसा समझना चाहिये | ) 

११-ऐतदात्म्यमिद सर्वम! ( यह सारा विश्व इंश्वर- 
रूप है। ) 


१२-“स आत्मा तत्त्वमसि श्रेतकेतों ।' ( है श्रेतकेतु ! 
आत्मा ऐसा है और तुम वही हो। ) 


# अविद्यया स॒त्सुं तीत्याँ विधयाउस्ृतमइलुते # 


इन विस्तृत विभिन्न वचनोंके अतिरिक्त यह सारगर्भित 
बात ध्यान देनेकी है कि मुक्तिकोपनिषद्मों भगवान्‌ भीराम चन्द्र 
श्रीदनुमानजीक १०८ उपनिपदोंकी विस्तृत नामावलछों और 
विवरण देते हुए! कहते हैं कि इन सबका सार माण्छक्योवनिपद्‌- 
में मिलता है (“माण्कूक्यमेकमेबा् मुमुश्षण, विमुक्तये ।” अर्थात्‌ 
भवबन्धनसे मोक्ष चाहनेवालोंके लिये केवल माण्डूक्य ही 
पर्याप्त है )। माग्ड्क्योपनिषद्का प्रारम्म इन मन्त्रोंसे होता है- 


१8६-१४-“ओमिस्येसदक्षरमिदर सब तस्पोषश्याख्यान 
भू भवस्धविष्यदिति सर्वमोकार एवं मश्वाग्यत्‌ जिकासछातीत 
तद॒प्योंकार एवं । सब होतद्‌ श्रह्म | अयमात्सा बहा ।! 


( अर्थात्‌ पब्रित्र ओंकार अक्षर ( इंश्वर ) का प्रतीक 
है; सब कुछ उसीकी अभिव्यक्ति है; जो कुछ था; है वा 
होगा सब ओंकार है; और जो कुछ त्रिकालातीत है वह 
भी ओंकार ही है; यह सारा विश्व ब्रह्म है; यह ( व्यष्टि ) 
आत्मा भी ब्रह्म है |) इसके पश्चात्‌ माण्डक्यंपनिपद्‌ जाग्रत्‌: 
स्वप्न ओर सुपुप्ति. तीनों अवम्थाअंमि जीवात्माकी 
( भिन्न-भिन्न रूपोंमें अभिव्यक्त ) सवशाक्तिमान्‌ विश्वात्मा 
तथा ओंकारके साथ ( जो दानों मिलकर भगवानके स्वरूपक। 
व्यक्त करते ८ ) एकता दिखलाता है । 


यह माण्डक्यंपनिषद। जिसमे केवल बारह छोटे-छ“ 
मन्त्र दें ओर जो इसीलिये अन्य सब उपनिषदोंसे छ/टा हैं; 
किन्तु भगवान्‌ रामचन्द्रजीन॑ जिसे योग्यतामें सबसे बड़ा 
बताया है; भगवान्‌ आदि जगद्ुरु भ्रीद्व्ल्‍राचायके अद्वेत- 
सिद्धान्तका प्रतिपादन करता है। वास्तवर्भ माण्ड्क्योपनिषद्‌ 
ओर अद्वृत पर्यायवाची झब्द हैं | माग्डक्योपनिषद्‌्का मानना 
ओर अद्वैंतसिद्धान्तकं न मानना स्पष्ट द्वी परस्पर विरुद्ध है । 


जो श्रुतियाँ ईश्वरद्वारा सष्टिकी उत्पत्तिका वर्णन करती 
हैं, बे भी इस विषयका स्पष्ट निर्देश करती हैं--- 


१५-सच्च त्यच्वाभवत्‌” ( वह स्वयं स्थूल और सूक्ष्म 
जगत्‌ बन गया। 2 


१६-“बहु स्थां प्रजायेयः ( उसने इच्छा की--५मैं 
अनेक बनूँगा; बहुत रूपोंमें व्यक्त होऊँगा; और इस 
प्रकार विश्वकी उत्पत्ति हुईं। उसने यह नहीं कहा-- “मैं 
बहुत-से पदार्थोको रचूँ गा' किन्तु केवल “मैं बहुत-से पदार्थ 
बनूँगा! । उसने यह नहीं कहा--'मैं बहुत-से परदार्थोंको 
व्यक्त करूंगा), किन्तु केवल “मैं बहुत-से पदार्थों व्यक्त 


# ईश्वर, जीय और संसारके सम्बन्धर्म भगवान श्रीशह्राचायके विचार *# ५ 
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होऊँगा |' यदि हम यह मानते हैं कि ईश्वर सर्वशक्तिमान्‌ है 
और घह उस अदक्ष--अमादी व्यक्तिकी तरह नहीं है जो 
विचार कुछ करता है और कार्य बिलकुल उससे भिन्न करता 
है, तब तो यह साधारण-से-साधारण बुद्धिवाले मनुष्यके लिये 
भी स्पष्ट है कि जब ईश्वरने बहुत हो जानेकी इच्छा की और 
इससे सारा विश्व उत्पन्न हुआ, इस दझमामें या तो चुपचाप 
इस बातकोी स्वीकार करना चाहिये कि विश्व अनेक रूपोंमें 
उसीकी अभिव्यक्ति है अथवा उसकी सर्वद्ाक्तिमत्ताको 
अस्वीकारकर उसको अदक्ष मानना चाहिये | ताकिंक दृष्टिसे 
तीसरा कोई विकल्प नहीं है । 


उन नवीन विचारवालोंके सनन्‍्तोपके लिये भी जो केवल 
संहिताभागकों ही प्रमाण मानते हैं. ( किन्तु उपनिषदोको 
नहीं ) दम कह सकते हैं कि पुरुषसूक्त ( कृष्ण और शुल्क 
यजुर्वेदसंदितामें ) स्पष्ट घोषणा करता है-- 
१७-प्रजापतिश्वरति गर्भ अन्त- 
रजायमानो बहुधा विजायते ।! 


( सृश्टिकर्ता ईश्वर ही गर्भमें चलता है| वह अजन्मा 
इंश्वर ही अनेक रूपोंमें उत्पन्न होता है | ) यहाँ हम यह भी 
कह सकते हैँ कि आर्यसमाजके संम्धापक तथा संहिता- 
प्रामाण्यवादके प्रवतंक स्वामी दयानन्द सरस्वती भी अपने 
शुक्रयजुवेदसंहिताभाष्य” में इस मन्त्रकी व्याख्या टीक 
वैसे ही करते है जैसे हमने की है । 


जिसके प्रामाण्यकों हम सब लछोग मानते हैं और जिसको 
पाश्चात्य दाशनिक संसार ( जैसे, कार्लाइल, इमसन प्ररूति ) भी 
स्वीकार करता है तथा जिसके प्रति मौखिक श्रद्धा प्रदर्शित करना 
आधुनिक युगमें विद्याप्रेमका प्रतीक हो रहा है; वद् गीता भी 
अद्वेतका ही उपदेश करती है । हम संक्षेपर्मं इसका निर्देश 
करेंगे। इसको स्पष्ट करनेके लिये दो उद्धरण पयाप्त होंगे--- 


१८-श्रह्मापंणं ब्रह्म हविश्रह्माग्नो बरद्मणा हुतम्‌ । 
महाव तेन गम्तस्यं बहाकमंसमातिना ।। 


( यज्ञकी सामग्री इंश्वर है, उसका अर्पण करना ईश्वर 
है, यज्ञाग्नि ईश्वर है, होता ईश्वर है, यज्षकमंके पीछे रहनेवाला 
केन्द्रीभूत ध्यान ईश्वर है और इससे प्राप्त होनेवाला फल भी 
इंश्वर दी है। ) 


१९-हौद. धारीर॑ कौस्तेम क्षेत्रभित्यभिघीयरे । 
एूससभो बेत्ति त॑ भाहुः क्षेत्र) इति तद्विदः।। 


क्षेत्रआ चापि मां विद्धि सर्वक्षेत्रे् भारत । 

कषेश्रक्षेत्रशधोशो्ग॑ यक्तज्लानं मत असम ॥ 

( यह दरीर क्षेत्र कहलाता है; जो इसका अनुभव करता 
है बह क्षेत्र वा आत्मा कहलाता है; सब शर्ीरोंमें मुशीकों 
आत्मा समझो; मेरे विचारमें शरीर और आत्माका ज्ञान ही 
सच्ा ज्ञान है। ) 


यहाँ हम फिर यह सक्लेत कर देना चाहते हैं कि आये- 
समाजी भाष्यकार दरिप्रसाद “वैदिक मुनि” ने अपनी “स्वाध्याय- 
संहिता में उपयुक्त मन्त्रोंकी व्याख्या हमारी ही तरह 


की हे। 
अन्य धम्म 


अब सनातनधघर्माय शाखत्रोंके श्रवण ( अध्ययन ) 
का संक्षिप्त विवरण दे चुकनेके आाद हमें मननका विवेचन 
करना चाहिये ) सबसे पहले वेदों और अन्य शास्त्रोंसे 
प्रतिपादित इस अद्वेत-सिद्धान्तकी तुलना दूसरे धर्मोंके 
सिद्धान्तंसि करेंगे और फिर स्वतन्त्र ( ताकिक ) रीतिसे इस 
समस्याका विचार इसके निजी स्वरूपको लेकर करंगे । 


प्रारम्ममें इस बातकों वध्यानमें रस्बना चाहिये कि 
बाइबलमें इस प्रश्नपरर काफी विचार नहीं किया गया 
है; और वह अनुमानतः इसलिये कि बाइबलका उपदेश 
जिनको दिया गया था बे आध्यात्मिक उपदेशके अधिकारी 
नहीं थे, अपितु प्रारम्भिक नेतिक उपदेशोंके दी पात्र थे; 
और इसलिये उनकों यही उपदेश दिये गये | किन्तु जिन 
वाक्योंमें बाइबलने आध्यात्मिक तत्त्वोंकी आलोचना की 
है, उनमें वास्तवमें अद्वैतसिद्धान्तका ही प्रतिपादन पाया जाता 
है। उदाहरणार्थ, महात्मा ईसा स्वये कहते हैं--- 

दल इश्वरका राज्य नुम्हारे भीतर है ।? 
२१-४स्वयं तुम देवता हो |! 


विशेषकर सन्त जॉनके “दिव्य सन्देश में, उनके “पत्रों में 
और “अनुभवों' में कई ऐसे वचन हैं जो प्रकट करते हैं, 
और बहुत-से ग्रीक और रोमन ऐतिहासिक लेख भी सिद्ध 
करते हैं, कि महात्मा ईसाने भारतीय अद्दैतबेदान्तको 
फिलस्तीनमें ले जाकर उसका प्रचार किया; किन्तु कंद्धर 
द्वेतवादी ( अर्थात्‌ कहनेको एकेश्वरवादी और भीतरसे बहु- 
सत्तावादी ) यहूदी लोग श्न “घमंविरुद्ध” शिक्षाओंकों सहन 
नहीं कर सके और उनके कट्टर शत्रु हो गये | इसका परिणाम 


६ + अधियया छत्युं तीत्वा विद्ययाउशतमइनुते # 
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यह हुआ'कि जब रोमन अदालतोंम उनका चालान पहले 
बड्यन्त्र ओर फिर धर्मनिन्दाके अपराधमें, हुआ तो उनको 
काटोंका ताज पहनना और ल्ज्ञाजनक क्रास सदन करना 
बड़ा | यदद ध्यान देनेंकी बात है कि केवल उनके प्रिय 
शिष्य संत जॉन दही दाइनिक्र विचारोंका समावेश अपने 
उपदेशोंमें कर सके और इस समय भी, थोड़े -से अपवादोंकों 
छोड़कर, सारी इंसाई जनता संत जॉनके “दिव्य सन्देश तथा 
अन्य पुस्तकोंसे संकोच और उनको “अत्यन्त रहस्यमय 
समझकर परित्याग करके अपनेकों संत मैथ्यू; मार्क तथा 
लूकके दिव्य सन्देशों' तक ही सीमित रखती है । इन 
तीनोंका स्वभाव अदाशशनिक था। कोई भी दूराग्रहर्ज्त 
निष्यक्ष व्यक्ति. जा महात्मा इसाको अपना 'प्रभ स्वार्मी 
तथा चाता' मानता है; न्यायतः द्वेलको / जिसके विरुद्ध व लड़ते 
ग्हे ) स्वीकार नहीं कर सकता और ने अद्वेंनकां ' जिसके 
प्रचारभ उन्होंने अपना बल्टिदान का दिया ) अम्वीकार 
कर सकता है। 


कहेनेकी 
सृफियोन इन 
भोग थे प्रणुल: 


इस्लामसके सम्बन्धभ केबल इतना हीं 
आवश्यकता हैं कि ससलमानोंसे केवल 
आध्यात्मिक प्रशनोपर विचार किया £ 
अद्वेतवार्दी हैं । 


पाश्चात्य दाशनिक 


अधिक विस्तारम जानका आवश्यकता ने समझवार - हम 
भमनन' के इस तुलनात्मक विचारकी, दाशनिक इतिदासके एक 
प्रसिद्ध तथ्यका उल्लेंग्य करते हुए, यहीं समाप्त करत ४ ! 
प्राचीन यूनानके प्छेटास लेकर आधुनिक दाशानको्म 
स्वेडनबग, बड सवर्थ, ब्राउनिंग: कास्यइल- टमसन- विशप, 
बर्कले, टैगाठ, फिप्टे- इमेन्यभलक; कौण्ट। रात्क बाहड टाइन, 
टॉमस हिल ग्रीन, विलछियम वकिर ऐटकिन्सन- एल्टा ऋीलर 
बिलकॉक्स: प्रफिसर डायसनतक पाश्चान्य संसारके समस्त 
मनोविज्ञानी तथा अध्यात्मजानी भी जडवादियोंके द्वेतवादके 
विरुद्ध, भगवान श्रीदाडुग्के आददंबादका ही समर्थन करते 
आधे हैं। उनमें बाम्ताविक तथा ध्यान देने योग्य अन्तर 
फेवल यही है कि जहाँ पाश्वात्व आदशवादी / शोककी बात 
हैं कि उन सबके शिरोमणि काह्ठने भी अपने 'विशुद्ध 
जुद्धिका विनेचन! नामक ग्रन्थमें यही बात दर्सायी हैं) 
अपने विचार और निष्पक्ष तकके अनिवार्य परिणामसे 
भयभीत हो गये; संसारके विद्वानों और ताकिकोंमे श्रेष्ठ 


मा मा 8. स> + “४ ७ 
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भगवान्‌ दाइरने ही अपने निर्दाप युक्तिवाद ओर गम्भीर 
मननके स्वामाविक परिणाम अथांत विशुद्ध अद्वेतबादरूप 
परम मसिद्धान्तकों अदम्य साहसके साथ स्वीकार किया ! 


इस सम्बन्धर्मं हमें याद रखना चाहिये कि यदि 
भारतवर्ष, और सब बातोंम॑| अधोगतिको प्राप्त होकर भी 
पतिभाशार्ी पाश्चात्य दाशनिकोंकों अब भी मुग्ब कर 
सकता हें तो केवल शाइडूरके अद्वेत वेदान्तसिद्धान्तकें दारा 
ही, जिसके सामने संसारके बड़े-मे-बड़े विद्वान विवश देकर 
भ्रद्धांके साथ मिर झुकान है; और भाग्तवपर्का इस अत्यन्त 
आश्रयकारी अथवा अतक्य एतिहासिक घटनाके लिय इस 
अद्दैनसिद्धान्तकाी ही घन्‍्यवाद देना चाहिये | 


यक्तिवराद 


ओर इस यकार हम मननके दूसरे 
समम्याके वास्तविक स्वरूपक्े आधाग्पर' उसके स्वतस्त्र 
दार्शनिक तथा वजानिक विचाग्पर पहुचले “| क्योंकि हमार 
तुख्मास्मक विचारके परिणामस्बनूप- मनेविजानिक कम: 
यह दुसग यइन सामने जाता 5 कि हम एस वचन 


अंथ अथाव एस 


पनुमबकी व्याग्य्या कैसे के कि उश्चिमक इन सनी ब३- बढ़े 
बिचा+ कोन जिनमेस झधिकेगका बंदीम विश्वास चंदा ४ 
आर कछके तो बदक जॉम भार अस्टिपक्रा भा पद 
नहां £. अस्पर्०ख और यथा रतिस किया. अपने 
भिन्न आए स्वसस्त्र युक्तियादकी परद्तिस संदायातल शाह 
द्राग प्रतिपादित अद्तसिदानयक स्तीफार किया » . अं“ 
इस परश्चका एकमात्र उतरे जिस कट हो बाप सिखा+ 
करनवाला: न्‍्यायप्रिव और पत्ञयारटिस बवलि ८ सकता #- 


परह है कि केक्‍्ट अड्व तवदाल ही सथाथ विद्यारकी कर्सीटीप 
टीक उतनर सकता 2. ज्ञा३ दसांटये पराश्चाग्य दाशनिकोनि भी 

ये अद्वैनवादके बिरेद अपने स्त्रभावगग आग्राओ हंने हा 
भी, सच्च विलाग्ककोीं हेसियलतस बिच हाकर अद्वेतवेदास्तका! 
स्वोकार किया है। देसरे दाष्दार्मि अग्रेत, अर चंदान्तक।! 
अद्वत हों; एक एसा सिद्धान्त # जिसका युक्तिवाद भी 
समथन करता | । 


82७. #9७ 
घवाच 
इस दृष्टिकोणसे मननपृर्वक्र तथा यथावत्‌ इस समस्याका 


विचार करने और उसे हन्ठ करनेके लिये; अब दम लोटकर 
उन प्रदनोपर आते हैं जिनसे हमने यह विचार प्रारम्भ किया 


# इधर, जीय और संसारके सम्ब्धमें भगवान्‌ श्रीशहु रांधायेके चिचार 


हि 
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था, अथात्‌ हम कहाँसे आये हैं, हमारा वास्तविक स्वरूप 
क्या है, इस समय हम क्‍या हैं; हम कहाँ जाना चाहः 
हैं ! इत्यादि | अध्यात्मशाम्जम यह सब प्रइनोंका एक प्रश्न दे 
जिसका यथार्थ उत्तर सबके लिये सच्चा आनन्द प्रात 
करानेमें बहुत सद्दायकें होगा। किन्तु अभाग्यवद इसी 
परमावद्यक विपयकी वाचिक अध्यात्मबादियोंने अपनी 
आ्रान्त पद्धतिसे साधारण जिजासुके लिये हाआ बना 
दिया है। इस सम्बन्धर्ध एक विश्वविद्याल्यके ददानशाख्ञजके 
अध्यापकर्की बात याद आ गयीं । उनसे उनके छा 
बालकने पूछा कि “अध्यात्मबचा! किसे कहते ह ? उन्होंने 
गम्भीरतासे कहा; यदि राम और इयाम बातचीत कर 
और उनसेंसे कोई किसीकी बात न समझ; ते तुम एसी 
बातचीतको 'दाश्मनिक चचा।! कह सकते है। । इस प्रकारके 
नामधारी दादानिकोंका श्स प्रवत्तिके कारण हो साधथाग्ण 
मनाय अध्यानमदशाम्त्रक सान रद! 
हम इस निबन्भक, शेष यहू सिद्ध करना 
चाहत | कि एक अदन गनष्वके लिय 
मसननका परदातिविरेधषका ग्रहण करना शास्त्र  किना 
सरत्े ४. जिसके द्वराग दगनशाख्के यध्रम विपयोपर 
गड़न गसन्‍्थोके पराग्गाविन मे बह भी 

परत गिये बंदान्नर्म ४. जीवातना जार विश्वके 
उबज्का |: लुभ यू चर सकता दल! टस् अय 


कान कक मम कूलर बा 


सॉमस भय स्ट्गे 
भाग 


नल 
+]॥ 


लीड क अकाए 


हे 


फाजागहट | 


ब्याज 
| 


* प्रल्ठछ | [ 


हमीके लिए 


आत्मा 


चरा. आर बातक 

' जर्सी के. बम्त सास्तवर्म है 
गब्दका टीकलटीक अथ क्‍या 
प्रारम्गंस ही क्षपन बिपयक। शार के | क्योकि 
जबनक हम नाम्तिकदाश कि गत ज्ञात्मसलाके नि4थ और 
मध्यथानीय सन्देशवादाकी गंढका अतिवमण कर युक्तियुक्त 


उक्त 


8] हर 
ध्त्ास्मा या 


श्स 


हत्पाद 


अन्तरालंकनसे, आत्माके अस्तित्वके सम्बन्धर्भ बिलकुल 
निश्चय नहीं कर टले तबसक परस्त विपयर्फके आर्ट, चनम्म 


आगे नदी बढ़ सकते ! 


आत्माका अस्तित्व ओर लक्षण 


यदि हम आत्माके वेदान्तोक्त लक्षण “अहंपदलध््य' ( वह 
जो “'में' शब्दसे व्य्ञित होता हैं ) का याद रक्‍्खें तो इसका 
अस्तित्व बड़ी सुगमतासे समझमें आ जाता है--नहीं, नहीं, 


क्र च्ज बज 
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स्वयं सिद्ध हूं। जाता हैं। क्‍योंकि जब हम अपने शरीर, इन्द्रिय+ 
मन बुद्धि आदिके सम्बन्धर्म बाते करते हैं तो यद बात विलकुछ 
स्पष्ट रहती दे कि इन पदा्थोंका सम्बन्ध किसी एसी सत्ता वा 
बस्तुसे है जे; इन सबके पीछे परे ओर ऊपर है; ओर वह सम्बन्ध 
स्वस्वाभिभावका हैं; जे पष्ठी विर्माक्त (सम्बन्ध कारक) से प्रकट, 
अपोर्डाक्रयाके द्वारा हम सरठतापर्चक देस्व सकते 
द॑ कि शर्रर; इन्द्रिय, मन आदि आस्मा नहों किनतू इसके 
साथ सम्बद्ध है । 


हैँ । 


इसका स्वरूप 


इस प्रक्रियासे आास्माके अस्तिस्वका निर्णय करके भर उसे 
शरीर, इन्द्रिय. मन आदिस परे हन सबका स्वार्मी निश्चितकर 
अब इस बातका विश्वय करना चार्हि4 कि इसके स्वरूप ऑर 
लक्षण क्या £ | वद हम इन्हे हद निकार्ले ते। वी आसानीसे 
उन यदनोंका उनर दे सकते हैं जिन्‍दे हम प्रायः अपनस पृ छने 
आय ३. अथात हम कहाँस आय हे) करा जायेगे इत्यादि ? 
इस समस्याक्र! सुलकझ्कानके कह मांग है, किस हम इस 
निबन्धसस मोटे तोरपर उन भ्यानकी पग्रक्रियारक बताबग जो 

हमे राभकारी सिद्ध हुई है. और सम्भव है कि वे इस सार्गे- 
पर उटलना ही प्रकाश हाइसी आग उतनी ही सदापला उनसे 
सरोके, मिलेगी जे सदकाना 


ग्ग्यत £ 


म्बय 


श न 
अर मागपर चतलनकोा 


उपाधि आर उपलक्षण 


5 * ह «०७५ था 
मागई सबसे बढ़ी बाधा हेलो है 


बहत-स गाए 


#॥ १०६ 
४ 


जिशासने. 


कि उमाॉरे निकला सब परदायोंमे च्द्ग्ण 


है।ते 4 जे प्रधान खलगस घवीत हेति है किनत बदुधा विल्ठकुत्ट 
सायिक और क्रामक हले ह। ओर उन्होंम कुछ एसे 
लक्षण थी इैते दे जिनका हम अणिक मसंबरोगके कारण 
महस बास्तविक गुण समझ छेले है। संस्कृतमभ इनको 
उपाधि आर उपह्ण्षण कहते ६८ और इनसे सदा हमें 


सावधान रहना ज्ाहिय | 


आत्माके सम्बन्धमें सच्-कुछ केस जाना जाय ! 


आस्माके बासतत्रिक हअक्षण माट्स करनेक्रे कई 
मार्ग हैं, किल्‍्तु इनमेंसे सबसे सरबः दो मार्ग दे जिन हम 


विश्टेपणात्मक ओर समन्धयात्मक परद्धाल कह सकते है । 
हम इन दानों पद्धतियाका उपयग करवे, भपनी समस्याकों 
हल करेंगे | 


5 + अवधिययः सूत्यु तीरवां विद्ययाइसुसमदसुते # 


! विश्लेषणात्सक पद्धति 

उपाधि और उपकक्षणोंकों अलग करके वास्तविक 
लक्षण समझ लेनेका सुगम मार्ग ही विश्लेषणात्मक पद्धत्ति 
है। उदाइरणार्थ: शीत और उष्ण दोनों प्रकारके अलका इस 
सबको अनुभव है, किन्तु शास्त्र बतछाते हें कि जलका 
स्वाभाविक धर्म शीतलता ही है, उष्णता नहीं | क्‍योंकि जब 
हम किसी भी मात्रामें उष्ण जलको देखते हैं तब हमें मालूम 
होता है कि उष्णता जलूका प्राकृतिक अथवा सहज गुण नहीं 
है, परन्तु अप्रि या सूरयरश्मियोंद्वारा तपाये जनेसे अर्थात्‌ किसी 
बाह्य आकस्मिक अथवा आगन्तुक कारणसे उत्पन्न हुई है । 
ओऔर जब इम गुजरातके बीरमगाँव नामक स्थानमें जाते हैं 
ओर बढ़ा प्राकृतिक अत्यन्त उष्ण जलसे भरे हुए कुण्डको 
देखते हैं तो हम तुरन्त पूछ बेठते हैं; यह जल उष्ण क्‍यों है ! 
यह 'क्यों' शब्द दी इस बातका निश्चित और पर्याप्त प्रमाण है 
कि जलके लिये उष्ण होना स्वाभाविक नहीं हे। इसका उत्तर 
यह दिया जाता है कि प्राकृतिक गन्धकके सोते इस उष्णताके 
कारण हैं | किन्तु उत्तरी आवश्यकता द्वी इस बातको प्रकट 
करती है कि शीतछता जलका प्राकृतिक धर्म है और इसमें 
उष्णता बाह्य कारणोंसे आती है । जलके सम्कन्धर्मे एक खास 
विशेषता यह भी है कि उष्णता और उसकी अतिमांत्राका जो 
कुछ भी कारण हो, उष्ण जल यदि थोड़े समयके लिये अलग 
रख दिया जाय तो वह उत्तरोत्तर कम गर्म और अन्तर्मे बिलकुल 
ठंडा हो जाता है; इस तरह उष्णताके आनेके लिये बाह्य 
कारणकी आवश्यकता है, किन्तु बाहर निकलनेके लिये नहीं । 
इसलिये जलमें उष्णुता केवल उपलक्षण है | इसी प्रकार यदि 
आप ताबिके बर्तनकों किसी खटाई या तेजाब अथवा अन्य 
किसी पदार्थले साफ़ करके अच्छी तरद्द चमका दें और धूल 
और गंदगीके सम्प्कमें आनेकी सब सम्भावनाओंसे इसको 
सावधानीके साथ सुरक्षित रक्‍्खे, तब भी काल्क्रमसे यह धीरे- 
धीरे किन्तु स्वतः अपने मैले इरे रंगको प्राप्त दो जायगा । ऐसा 
क्यों ! क्योंकि इसका प्राकृतिक लक्षण चमक नहीं किन्तु 
मैलापन है। ये सब दृष्टान्त प्रकट करते हैं कि किसी पदार्थके 
स्वामाबिक लक्षणको ऊछेकर “क्यों का प्रश्न नहीं उठता और 
न इसके लिये किसी समाधानकी आवश्यकता होती है। 
यदि यह स्वाभाविक धर्म कुछ समयके लिये कृत्रिम अथवा 
प्राकृतिक कारणोंसे दब भी जाय; तब भी यह फूट निकलेगा 
और प्रकट हो जायगा। सावधानीके साथ छँटाई करनेसे 
हम इस प्रकार देख सकतें हें और देखेंगे कि आत्माका 


वासबिक स्वरूप क्‍या है और इस प्रकार वेदान्तके भव्य 
और पवित्र रिद्धान्तोंकी पुनः प्रतिष्ठा भरेंगे। 


समन्वगयात्मक़ पद्ुंति 


यह पद्धति पहलीकी अपेक्षा अधिक सरल और सुगम है, 
अतएज साधारण छोगौके लिये मी अधिक उपयुक्त है। यह वह 
पद्धति है जिसके द्वारा हम आत्मांका स्वरूप ही नहीं) 
किन्तु यह भी ज्ञान सकते हैं कि यद कहाँसे आया हे 
ओर कहाँ जायया | तैत्तिरीयोपनिषद्में इस पद्धतिको 
समझाया गया है| वहाँ भ्गु ( जो पीछे: बड़े महषि हों 
गये किन्तु उस समय बालक थे ) अपने पिताके पास जाकर 
वही प्रश्न पूछते हैं जिसका हम विचार कर रहे हैं। वरुणदेवने 
इसका उत्तर स्वयं निकाल लेनेके लिग्रे भंगुकी एक 
बिलकुल साधारण संकेत बतलाया। यह संकेत यों था। 
जिससे सब्र पदार्थ उत्पन्न होते हैं, जिससे उनका धारण होता 
है और जिसमें ये अन्तर्में समा जाते हैं--ये तीनों अछग- 
अलग नहीं किन्तु एक ही हैं और वह ईश्वर हैं।” वरुणके 
इस उपदेशके भीतर रहनेवाले तत््वकी व्यापकताको सिद्ध 
करनेके लिये बहुत-से उदाइरण अपने आसपासके भौतिक 
संसारसे दिये जा सकते हैं। दृश्टान्तके लिये, बृक्ष प्रथ्वीसे 
उत्पन्न होता है; इसीके आधारपर खड़ा रहता है; और 
गिरकर इसीमें फिर मिल जाता है | 


इससे कुछ मोटा किन्तु अधिक प्रचलित उदाहरण 
मछलियोंका हैं। साधारणतः सब लोग जानते हैं कि 
मछलियोंकी प्रकृतिके अनुकूल तत्त्व जल हैं। परन्तु इम 
ऐसे मनुष्यकी कल्पना करें जे। इस तथ्यकों नहीं जानता | 
दैवात्‌ू उसे किसी तालाब या नदीके किनारे बड़ी 
बेचैन और छटपटाती हुई एक मछली मिल जाती है। वह 
संचचता है कि जिस प्रकारका आराम वह खर्य भोगता 
है उससे अछलीकी भी व्यथा दूर ह। जायगी। वह उसे 
उठाकर ठंडी इवामें रख देता है; किन्तु देखता है कि फिर 
मी वह ब्रेचन है। तब उसे वह घर ले आंता है; अपनी 
कोमल शब्यापर उसको लेट देता है, किन्तु तब भी देखता 
है कि उसको बड़ी पीड़ा ओर बेचेनी हो रही है। इस 
प्रकार मछलीकोी आराम पहुँचानेके उसके सारे प्रयत् विफल हो 
जाते हैं, और बह आदमी मछलीको ताऊाब या नदीमें वापिस 
के जाता है। वह उसे लछाम पहुँचानेकी चेष्टामें पानीमें छोड़ 
देता है और देखता है कि उसकी सारी छटपटाइट बंद हो 
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जाती है और वह प्रसन्॒तासे तैरने छगती है । इस मनुष्य- 
का स्वाभाविक निर्णय क्‍या होगा और होना चाहिये! 
निश्चित ही यह यही परिणाम निकालेगा, और यही निकालना 
चाहिये कि मछलीकी अकृतिके अनुकूल तत्व पानी है, और 
उसीमे जानेके लिये वह बराबर कृदती और छटपदठाती रही; 
जिसके बाहर वह निकल आयी थी ओर जिससे उसका पालन 
होता था। 


इससे यह स्पष्ट परिणाम निकलता है कि जिसको दम 
सदा खोजते रहते हैं ओर जिसके बिना हम कभी वस्तुतः 
मुखत्री नहीं हो सकते वद्दी हमारा वास्तत्रिक स्वरूप अथवा 
प्राकृतिक तत्त्व है । संक्षेपमें, समनन्‍्वयात्मक पद्धतिका स्वरूप 
यही है। इस पद्धतिके द्वारा भी सम्पूर्ण अद्वेत-सिद्धान्तकी 
पुनः प्रतिष्ठा की जा सकती हैे। इन दोनों तथा अन्य 
सहायक पद्धतियोंका उपयोग करते हुए, हम आत्माके 
वास्तविक स्वरूप और लक्षणोंका विचार प्रारम्भ करते हैं । 


सनातन अस्तित्व 


हमारे शाख््रोंके अनुसार आत्माका प्रथम लक्षण सत्‌ 
अथवा त्रिकालाबाध्य अस्तित्व ( सनातन अस्तित्व ) 
है। हम निम्नलिग्वित कई दृष्टियोंसे इसका मनन कर 
सकते हैं-- 


१-मनोवेज्ञानिक दृष्टि-हम सभी मृत्युकी चर्चा करते 
ओर कहते हैं, 'अमुक व्यक्ति मर गया है |” किन्‍्नु वास्तवमें 
हम मृत्युका अर्थ क्या समझते हैं? हमें आत्माका लक्षण, जे। 
हम पहले कर चुके हैं, याद कर छेना चाहिये कि “आत्मा 
वह पदार्थ हैं जिसका संकेत हम सब लोग “अहं! 
पदसे करते हैं। अब देखना चाहिये कि क्‍या “अहं! 
पद और “मर गया क्रियामें वास्तविक उद्देश्य और 
विधेयके रूपमें सम्बद्ध होनेक्ी किल्विन्मात्र भी सम्भावना 
है ! कभी नहीं | डाक्टर अथवा सम्बन्धी रागीकी नाड़ी देस्तर 
कर कहते हैं कि वह मर गया; अथबा रोगी स्वयं शंका करता 
अथवा डरता है कि में मर जाऊँगा; किन्तु मस्नेका वास्तविक 
मानसिक अथवा मनोबैशानिक अनुभव कभी होता ही नहीं; 
यह बिलकुल असम्मव है। 'अई” और 'मरना' दोनों 
शब्द साथ-साथ प्रयुक्त नहीं हो सकते | उस अवस्थामें भी 
जब मनुष्य कट्दता है कि “मैं मर रहा हूँ” और अपूर्ण बतंमान 
कालका प्रयोग करता हुआ मालूम पढ़ता है, उसका मतलब 


मविध्यत्‌ कालसे होता है और वह भविष्यतकालके बारेमें ही 














संकेत या जिक्र करता है; भूत अथवा वतंमानके विषयमे 
नहीं । 

इस सम्बन्धमें हम निद्राका उल्लेख करेंगे जिसे स्वल्प 
मृत्यु कष्ट सकते हैं। वास्तवमें, मृत्युकी बहुधा लंबी निद्रा 
कहा गया है | उदाहरणार्थ, कविवर कालिदास ( रघुबंश-- 
सर्ग १२ ) भगवान्‌ रामचन्द्रके द्वारा निद्राप्रिय क्रुम्मकर्णके 
वधका वर्णन करते हुए. कहते हैं--- 


अंकाले बोधितो आजा प्रियस्वमओ शृथा भवान्‌ | 
र/ेधुलिरितोावासा दोधनिद्रां.. प्रवेशितः # 


(अर्थात्‌ ऐसा मालूम होता था, मानो श्रीरामके बार्णने 
यह कहते हुए, कि (हे निद्राप्रिय, तुम्हारे भाईने तुमको 
असमयर्म ही बिना प्रयोजन जगा दिया है? कुम्मकर्णको रुंधी 
निद्रार्मे भेज दिया । ) निद्राके बारेमें मजेकी बात यह हैं कि 
आप कह सकते हैं--“में सो रह था?) “मैं सोने जा रहा हूँ?। 
'मुझे बड़ी नींद लग रही है! इत्यादि; किन्तु आप यह कदापि 
नहीं कह सकते कि “में सो रहा हूं? । यदि आप ऐसा कहते 
हैं तो यही इस बातका सबसे बड़ा प्रमाण हैं कि आप सो 
नहीं रहे हैं | इस प्रकार “निद्रा” शब्द भी “मैं! ( अहं ) के 
साथ श्रयुक्त नहीं हैं। सकता; यह स्वभावसे ही असम्मव है । 
ऐसी दक्षामें “मैँंके साथ “मरने” शब्दका प्रयोग तो 
और भी असम्भव है। इससे स्वाभाविक परिणाम यही 
निकलता है कि आत्माके सम्बन्धमें सृत्युक्ा कथन नहीं 
हो सकता | 


कभी-कभी एसा द्वोता है कि मनके अद्भुत व्यापारसे 
आप स्वप्न देखते है कि आप मर गये हैं और छोग आप- 
के लिये रो रहे हैं; इत्यादि; किन्तु इस सम्बन्धमें आश्र्यंजनक 
बात यह हैं कि इस कव्पित मरणावश्थामें भी आप लोगोंको 
रंते हुए. देखते ओर सुनते हैं, इत्यादि | इससे यह स्पष्ट प्रकट 
होता हैँ कि काल्पनिक मृत्युके अनन्तर भी जीवन बना रदह्दता 
हैं। इन दृष्टान्तोंसे यही सिद्ध दोता है कि अमरत्व आत्माका 
स्वाभाविक गुण हैं । 

२-वस्तुतस्‍्वात्मक दइृश्िकाण--आइयथे, अब इमलोग उस 
बातको याद करें जो कुछ मिनट पहले मछली और उसके 
स्वभावानुकूल तत्त्व ( जल ) के सम्बन्धमं कही गयी है और 
उस गुरका प्रयोग यहाँ भी करें । यदि जीवन और मरण दोनों 
ही हमारे स्वमाविक धर्म होते, अर्थात्‌ यदि मृत्यु भी हमारे 
लिये स्वाभाविक होती, तो हम उसका निवारण करने ओर 


१७ ......_ .:#' अधषियया सुस्युं तीत्थों बिथयाडसतमइनुंते ४ 
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उससे बचनेका प्रयत्ञ क्‍यों करते | जो हमारे लिये सहज ओर 
स्वाभाविक है उससे बचनेका प्रयंत्र न हम करते हैं ओर न 
कर ही सकते हैं । एक दूसरा उदादरण , छीजिये। मान 
लीजिये कि आफिस जानेके लिग्रे आपको खास तरहके 
कपष्टे पहनने पड़ते हैं और उन्हें आप पहनते हैं; आप 
बहुत जल्दी उनसे तंग आ जाते हैं ओर बेचेनीका अनुमत 
करते हैं) आप सचमुच घब्रड़ा जाते हैं और सोचने लगते 
हैं कि कब घर पहुँचे और' इन कपड़ोंकी उतारकर 
अलग रगख दें। ऐसा क्यों होता है? क्योंकि यह आपके 
लिये स्वाभाविक नहीं हैं, किन्तु यद बत्यत्‌ू आपके 
ऊपर छाद दियेगये हैं ओर इसलि+ झीघ्र हीं आप 
इनसे पबरा जाते हैं। अर्थात्‌ आप उस वबस्तुसे तंग 
आ जाते हैं जो आपके लिय्रे स्वाभाविक नहीं होती, किन्तु 
बराबर जीनेसे कोई नहीं घबराता ! यहातक कि जब द्वारीर 
अत्यन्त दुबल हो जाता है, इन्द्रियों अपना काम टीक तरहसे 
नहीं कर सकती ओर बुढ़ापा और रोग सताने लगते हैं, 
तब भी जीनेकी इच्छा बनी ही रहती है | इसका कारण यह हे 
कि जीना हमारे लि। स्वाभाविक और मरना अम्बासाविक है । 
यदि मृत्यु सचमुच हमारा धम होता; तो फिर एक बार कहते 
हैं कि दम सृत्युसे बचनका प्रयत्न कभी नहीं करते। हम 
जोनेकी इच्छा करते हैं, यह इस बातका प्रमाण 5 कि 
जीवन हमारा स्वभाव दे | 


जीवन आर मृत्युकी बात जाने दीजिते। हम लोग 
स्वास्थ्य और रोगका ही बिचार करे। हम स्वास्थ्य क्यों 
चाहते हैं और रोगसे द्वेप क्यों करते ६ ? क्या इसलिये नहीं 
कि स्वास्थ्य ही (हमारे लिये स्वाभाविक आर रोग 
अम्वाभाविक है ? नहीं तो हम रागके निवारणकी चेश्ा क्यों 
करते ? इसके अतिर्शिक्ति यहाँ भी हम “क्यों ?' इस प्रश्नके 
द्वारा जाँच कर सकते हैं | जब कोई मनुष्य बीमार पड़ता है 
अथवा उसे पीड़ा होती है तो उससे हरेक आदमी क्यों! 
( कारण ) पूछता है। यह प्रश्न ओर उसके उत्तग्की 
आवश्यकता ही इस बातकी सिद्ध करती है कि रोग: पीड़ा 
ओर दुःख स्वामाविक नहीं है, इसलिये उनका कारण हूं ढने- 
की आवश्यकता पड़ती है | क्रिन्तु जब मनुष्य प्रूर्ण म्वम्थ 
रहता है तो उससे कोई नहीं पूछता कि तुम स्वम्थ क्‍यों हो! 
यह दूसरा स्पष्ट अमाण है कि स्वास्थ्य हमारे लिये स्थामाविक 
है और उसका कारण जाननेकी आवश्यकता नहीं। जब 
स्वास्थ्य ओर रोगकी यह बात है, तो जीवन और मृत्युके 
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सम्बन्ध तो यह बात ओर अधिक सत्य है; अर्थात्‌ जीवन 
स्वाभात्रिक ओर मृत्यु अश्वाभात्िक है। इसलिये इस 
दृष्टिकोणसे भी यद्द निष्कर्ष निकलता है कि आत्मा सनातन है ८ 
३-यन्त्रशाख्रीय प्रमाण --प्रोफेसर रॉस्क.द्वारा गर्चिते 
रमसायनश्ाख्रकी प्रारम्भिक पुस्तकके पहले अध्यायमें ही 
यह कहां गया है कि “माौमबत्तीके जलनेसे कुछ भी नष्ट 
नहीं हं।ता।? यह पढ़कर आपको उत्तर देनेकी इच्छा 
होगी कि अपना पैसा ओर मंमबती स्वाकर हम उक्त विद्वान 
प्रोफेसरसे सहसत नहीं ह। सकते | किन्तु वे आपका इस 
प्रकार समाधान करेंगे कि जब मोमबतो जलती हैं ते। उसके 
उपादान बूत हाइड्रजन और कार्बन नामक द्रव्य बाहर 
निकलकर बायुमण्दरूम मिल जाते ह और उसके आक्सिजन 
केंसाथ मिलकर क्रमशः जलीय बाप्प आर कार्बन डायक्साइ ड 
के रूप बदल जाते हू | दूसरे दाब्दाम, द्रव्यीका विनाश नह] 
हैाता | केवल उनके खान: रूप आर नामसमे प्ररस्विनन 
दता है । इसी प्रकार जब बढ़ई कुस या बच बनाता है: 
ते बढ ऋद नया परदायथ नहां उ प्न ऋरता- करिनत चाजार 


अथवा जंगल्स इंश्वरनिर्मित का8के। लाता £ं, उपयुन्त 
टुकड़ोंम उसकी काटला है; उच्चित रात उनका रखना हैं 


आर उनका वास्छित आकार देता है; इस प्रकार यहा 
भें; काई नयी चीज नहीं प्राम हाती- किसत केबल स्थान ओर 
आकार, तथा फुछलः नामका परियितन होता £ । 
किसी भी पदा्थकोीं नवीन रझष्टि अथवा नाथ नहीं दीता | इस 
सिहान्तकी आधुनिक पदार्थविजानस "परदार्थकी अनब्वस्ता'- 
'पदाथका अनुतागल, 'शक्तिका निन्‍्यस्त! इध्यादि बह 
सह 4-टेवे और गम्भीर दाब्दोम स्यक्त किया गया £ । और? यह 
आधुनिक सिद्धान्त: जिसे विज्ञानके नामप्र पदार्थव्रिजानम 
सिखावा जाता है; प्राचीन मगबवद्गोताके एक सुन्दर कहे -काड्भे 
आ गया हें | भगवान श्रीकृष्ण कदते ८ -- 

नासतों विच्चत्ते भावों नाभावों विद्यतो सतः । 

जे कमी नही। था वह उत्रन्न नदों होता ओर जो 
उसका अभावत्र नहीं हैं। सकता ।! 


जगत+ 


अब दम छोग पदाथविद्या आर ग्साथनश्षामत्रके इस 
यान्त्रिक सिद्धान्तका प्रयेण उस समस्यापर करें जिसका विचार 
हम कर रहे ८ । जब कोई हमसे प्रश्न करता है---“जन्म 
लेनेके पूर्व में था अथवा नहीं ? और मृत्युके बाद मैं रहूँगा 
यथा नहीं ?? तो हम सदा उससे यही कहते हैं कि आपके इन 
प्रक्षका उत्तर देनेके पूर्व हम आपसे एक प्रारम्भिक प्रश्न 


ीः ..._ # इधर, जीव और संसारके सम्बन्ध मगवान आओीदाइुरायायके घितवार * ११ 
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करना चाहते हैं--“आप इस समय विद्यमान हैं या नहीं ! 
“आपके प्रश्नोंका उत्तर हमारे इस प्रश्रके उत्तरपर 
अवलरूम्बित है।” कोई भी यद नहीं कहेंगा और म 
कह सक्रता है कि “में इस समय विद्यमान नहीं हूँ।! 
. अतएब हमारा उत्तर है--यदि आप इस समय विद्यमान 
हैं, तो आप अवदय ही पहले भी विद्यमान रहे होंगे, क्योंकि 
जो पहले नहीं था उसकी अब नवीन सष्टि नहीं हो सकती | 
इसी प्रकार यदि आप इस समय वर्तमान हैं, तो आप 
निःसन्देदह सदा वर्तमान रहेंगे; क्योंकि जो इस समय वर्तमान 
है उसका अभाव नहीं है| सकता | अवश्य ही जैसे मोमबनीके 
काबन एवं हाइड्रोजनमें ओर कुर्सी तथा मेजकी लक ड्ीमें स्थान, 
आकार तथा नामका परिवतन हैता हैं; वसे ही आपके 
अन्दर भी परिवतन होता रहेगा; क्रिन्तु आपक्रा अभात्र कभी 
नहीं ही। सकता | इस विवेखनसे प्रायः समस्या हल हैं। जाती 
हैं आर मजे जिज्ञासओंका मननकों इस प्रक्रियासे प्रायः 
समाधान हं। जाता हैं कि आत्मा समातन है और 
होना ही चाहिये | दसके लि। किसीकी दर्शन ( अथवा 
भीतिक विजान ) पदनेकी आवश्यक्रता नहीं है | 





४--भाणालम्बन्धी प्रमाण -हुस निणयपर पढ़ेंचनेके लिये 
केबल संस्कृत भाषाके शब्दंका योगिकर अध समझ लेना 
परयात हैं | संस्कृत भाषाको “संस्कृत! इसीलिये कहते है कि 
हमारी हमें केबड यहाँ एक पूृण भाषा है। इसको हम 
दबभाषा भी मानते दें. क्योंकि इसका कोई भी दब्द यदच्छा- 
प्रयुक अथवा अनावश्यक नहीं हैं; किन्तु इसका प्रत्येक 
दाब्द बहत-से दिव्य दार्शनिक तथा बेज्ञानिक भिद्वान्तोंक हमार 
मन और हृदयप्टलपर अड्डित कर देता है जिनकी सत्यताके 
सम्बन्धर्मे अध्यात्मशासत्र आर विशानका जीवनभर अध्यत्रन 
करनपर भी हमारा विश्वास नहीं हो मकता । यही कारण है कि 
हम बदुधा कहा करते ६ कि यदि संस्कृत वास्तवमें देवताओंकी 
भापा नहीं है (जैसा कि हस विश्वास करते हैं) तो देवताओं - 
के लिये उचित है कि ये इसे अपना ले, इसको छोड़कर किसी 
दूसरी भाषाकों अपनाना उनके ब्यि छजाकी बात हेंती । 
अब देग्यना है कि बिना दर्शन: विजान अथवा इस विशाल 
विश्वकी किसी अन्य वस्तुकी सद्दायताके केवल संस्कृत भाषा 
आत्माके बररेमें हमें सया बतन्‍्श सकती है । 


अर जाम आनपकनमी 
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सब प्रश्नोंका एक प्रदन यह है कि जब हम जन्म 
और मृत्युकी बात करते हैं तो हमारा इन शब्दोंसि क्‍या 
तात्पर्य होता है ! जन्म क्या है और मृत्यु क्या है ? अंग्रेजीमें 
इनके पर्यायवाचक 'ञ/0' और “१९७/॥' अ्रब्दोंका 
प्रयोग उन दो विदेश” घदनाओंकों निर्दिष्ट करनेके व्ये 
यनन्‍त्रवत्‌ हुआ करता है जो धायः घ्रढित होती हैं और 
जिनकी समझानेके लिये विस्तृत परिभाषा और व्याग्ब्याकी 
आवश्यकता होती है । परन्तु अंग्रेज़ी अथवा, देववाणी संस्क्ृतकी 
छोड़कर; संसारकी किसी अन्य भाषाका कोई दाब्द जन्म- 
मरणकी घटनाके भीतर छिपे हुए. दाशनिक वा वेशानिक 
तन्तका रहस्य नहीं बताता | 


किन्तु संस्कृतके 'जन्म' शाब्दकों लीजिये । यह “जनि 
प्रादर्मान! घानुसे बना है और इसका क्षथ आगे आना 
अथब्रा व्यक्त होना है । अर्थात जो अवतक हमसे छिपा 
हुआ था वह अब सामन आकर प्रत्यक्ष हो गया है | जन्मके 
लिवर दूसग झाब्द उत्पत्ति हैं, जो अंग्रेज़के शा 
बब्दका समानाथों हैं; यह उत्पर्बक पद! धादुसे बना हैं 
जिसका अर्थ “ऊपर आकर प्रकट होना? हैं । दूसरे शब्दोंमें- 
जो अबतक आवृत था वह अनादत होकर ऊपर आ गया 
हैं | तीसरा संस्कृत धब्द “सरष्ट! ह- जा अंग्रेज़ीके (४०५ ४०॥' 
दब्दका समानाथं। £; यह “सज बिसगे! धातुसे बना हैं 
ओर इसका अर्थ अव्यक्तको व्यक्त कर देना हैं । अर्थात्‌ जो। 
भीतर छिपा हुआ था वह अब बाहर आ गया हैं| इन 
तीनों भंस्कृतके दाब्दोंका भीतरी भाव यह हैं--- 


दमारी इन्द्रियोंकी रचना इस प्रकारस हुई है किये 
स्वभावतः अन्तरकी ओरसे बाहरकी ओर जाती है; उनकी 
वृत्ति अस्तमं स्री नहीं है । इसको कटोपनिधदने इस प्रकार 


कृहा हैं--- 
'पराज्धि स्वानि व्यतृणत्स्वयस्भू: ।! 
'म्वय विधाताने ही इन्द्रियोंकों बहिमुस्त्री बनाया है । 


इस प्रत्रत्तिके अनुसार हम उन्हीं पदायोकोी देख सकते 
हैं जो हमारे बाहर हैं; हम अपनी आँग्वोंको नद्दी देख सकते; 
और जब हम उन्हें दर्णके अन्दर देखते हुए प्रतीत भी 


श्र ' # अविचया शुत्युं तीर्थों विचया5मतमइसुते # 


बल्कि उनके प्रतिबिम्बको ही देखते हैं| अतः जब हमारी 
आँखे खय अपनेको ही नहीं देख सकतीं, तब उनके लिये 
अपने पीछे, नीचे और भीतर देखना तो ओर भी असम्भव 
है । अतएय हमारे लिये यद कठिनाई है कि हम अपने पीछे, 
नीचे और अन्दरके पदार्थोंको नहीं देख सकते । ओर जब 
ये चीज़ें हमारे नेत्रोंके सामने आती हैं, आवरणको दहृटाकर 
ऊपर आती हैं अथवा हमारे बाहर आ जाती हैं और इस 
तरह हमारे दृष्टिगोचर द्वोती हैं, तव हम इस घटनाकों 
व्यक्त करनेके लिये संस्कृतके जन्म!) “उत्पत्ति' और “सृष्टि! 
शब्दींका प्रयोग करते हैं; जिनका अथ यह होता है कि कोई 
वस्तु ऐसी नहीं उत्पन्न हुईं जो पहले नहीं थी, किन्तु जो 
पहले अव्यक्त था वही अब व्यक्त ही गया | और इन 
तीनके अतिरिक्त संस्कृतमें कोई चौथा शब्द नहीं है जो इसके 
विपरीत संकेत करता हो | 


अब हम इसीके दूसरे पहल---मरणके सम्बन्धमें विचार 
करें । इसके लिये संस्कृत दब्द है “नाश”; जो “नश्‌ अदर्ने' 
घातुसे बना है और जिसका अर्थ “अव्यक्त अथवा अदृश्य 
हो जाना! है। अतः इसका प्रयोग तीनों अवस्थाओं में हो 
सकता है--जहाँ कोई व्यक्ति मर गया हो, विदेश चला 
गया दरों अथवा कुछ क्षणके लिये बह (पीछे, नीचे अथवा 
भीतर जाकर) छिप गया हो । 4 चारों शब्द यही सिद्ध करते 
हैं कि 'जन्म' ओर 'मृत्य' जीवनके आदि और अन्त नहीं; 
किन्तु इसके अनादि ओर अनन्त पथकी मंज़िले हैं । दूसरे 
शब्दोंमें, संस्कृतका दब्दकोष भी हमें आत्माके अमरत्वकी 
ही शिक्षा देता है | 


शान 


आत्माके खरूपके सम्बन्धमें दूसरी बात जिसका हमारे 
शास्तोंने विचार किया है, वह है चित्‌ अथवा शान अर्थात्‌ 
अनन्त और पूर्ण शान । हमें अपने दैनिक जीवनमें, अपने 
अशान और अपनो भूछोंका तथा उनसे अपने ओर दसरोंके 
लिये इोनेवाले दुःखद परिणामोंका जो बार-बार और निरन्तर 
अनुमय होता हैं उसके कारण हमें इस बातपर विश्वास करनेमें 
बड़ी कठिनाई भायम होती है। किन्तु थोढ़ा मनन करनेसे 


यह सिद्ध हो जायगा कि यह बात सोलहों आने सत्य है | किन्तु 
छूटते ही अनन्त शानके झमेलेमें न पड़कर हम भीरे-धीरें 
आगे बढ़ें और देखे कि आत्माको हम सब प्रकारके शासेसे 
सर्वधा अलग कर सकते हैं या नहीं और हमें अनुभव होगा 
कि किसी-न-किसी रूपमें,किसी-न-किसी परिमाणमें ओर किसी- 
न-किसी अदा थोड़ा-यहुत शान अवश्य रहता ही है। इस समय 
हमारे सामने यह प्रइन नहीं है कि यह शान पूर्ण है वा 
अपूर्ण, यथार्थ है अथवा अयथार्थ; इत्यादि | इसपर इम आगे 
विचार करेंगे | किन्तु प्रारम्भमें ही हम यह देखते हैं कि 
कुछ-न-कुछ शान हमें सदा रहता है | इस सम्बन्धमें हमें वह 
विनोदपूर्ण कथा बहुधा याद आती है जिसमें एक रत्रीने 
अपने पतिसे इस बातकी शिकायत की कि संसारमें कोई भी 
ऐसा विषय नहीं है जिसपर दम दोनोंकी राय एक हो । 
इसपर पतिने उत्तर दिया कि नुम्दारा यह कहना ठीक नहीं, 
क्योंकि एक बात ऐसी है जिसपर इम दोनोंकी एक राय है 
ओर वह यह है कि संसारमें ऐसा कोई विषय नहीं जिसपर 
इमारी-तुम्हारी राय मिलती हो । इसी प्रकार हम कह सकते 
हैं कि जिस अवस्थामें मनुष्य इस बातका अनुभव करता है 
ओर कहता है कि में अमुक विषयमें कुछ भी नहीं जानता; 
वहाँ भी वह कम-से-कम इतना अवश्य जानता है कि में कुछ 
भी नहीं जानता; और यह भी एक प्रकारका शान ही है। 
इससे सिद्ध होता हैं कि आत्माका दूसरा लक्षण शान है; 
जिससे हम उसे कदापि प्रथक नहों कर सकते | 


क्रेवल जाग्रत्‌ अथवा केवल स्प्नावस्थामें ही ऐसा इं।ता 
हो सो बात नहीं है; सुपुस्तिके सम्बन्धमें भी यही बात है| 
क्योंकि वहाँ भी चेतना रहती ही है; अवश्य ही वह इतनी 
दबी रहती है कि ऊपर नहीं दिखलायी देती। किन्तु इसका 
निर्णय कैसे किया जाय ? एक साधारण-से अनुभवसे यह 
यात सिद्ध हे! जायगी । मान लीजिये कि आप गहरी नोंदमें 
सोथे हुए हैं ओर एक मच्छर आकर आपके वलबेमें काटता 
है । आप उस समय भी गाढद निद्रामें सोगे रहते हैं, किन्तु 
आपके शानतन्तु किसी समय भी नहीं सोते । शरीरविशान 
हमें बतलाता दे कि शानतन्तु दो प्रकारके होते हैं--( १ ) 


5 कर ईएनर, जोव और संसारफके सम्यब्यते मणयान भीशहरालजार्यके घियार # श्दे 


तक पहुँचाते हैं, ओर ( २ ) क्रियाशील तन्तु, जो मस्तिष्कके 
आदेशकी इस्तपादादि क्मेन्द्रियोंतक पहुँचाते हैं। ये सब तन्तु 
सदा काम करते रहते हैं, ओर स्वयं आपको भी पता नहीं 
रहता कि ये सर्वदा -जागरूक रहकर अपना-अपना काम 
टीक-ठिकानेसे करते रहते हैं| परिणाम यह होता हे कि 
यद्यपि आपके तलवेमें मच्छरके काटनेसे आपकी निद्रा भंग 
नहीं होती, तथापि उससे पैरमें जो पीढ़ा द्ोती है उसको खबर 
तुरन्त आपके मस्तिष्ककों पहुँचा दी जाती हैं। ओर मस्तिष्क 
आपके एक ह्वाथकों आशा देता है कि तुम काटे हुए 
अजड्भञकी मलकर उसको पीड़ा दूर कर दो ओर हाथ उसी क्षण 
आशापालनमें छूग जाता है। उस समय आपकी नोंदसे 
नहीं जगाया जाता; न उसके लिये कसिक अथवा काये- 
कारिगी समितिकी बैठक ही हतो है ओर न आपका इस 
बातका रंचकमात्र इशारा ही किया जाता है कि आपके लिये 
एक विचारणीय समथ्या उत्पन्न है गयी हैं ओर उसका 
बड़े व्यावद्वारिक ढदंगसे मिपटारा भी कर दिया गया है । 
जब आप जागते हैं ओर अज्जविशेषपर रक्त जमा हुआ 
देखते हैं, तब आप यद्द अनुमान करते हैं कि आपक॑। वहाँपर 
मच्छरने काटा हंगा ओर आपने उस जगहपर अपने नखका 
प्रयंग किया होगा । दारीरविजशञानवेता इसे “अब्रोधपूर्वक 
क्रिया' ( (१९१९५ 8८४०7 ) कहकर टालनेको चष्टा करते 
हैं। किन्तु इस प्रक्रयाका नाम जो कुछ भी रक्‍्खें, इस 
बातको काई अस्वीकार नहीं कर सकता कि सुषुप्तिमें भी 
पीड़ाकी खुबर मस्तिष्कतक पहुँचायी जाती है ओर मस्तिष्क 
उस पोड़ाकों दूर करनेको यथासाध्य चेष्टा करता है । इससे 
सिद्ध हता है कि सुषुस्िितिं भी, किसी-न-किसी रूपमें, 
न्यूनाधिक मात्रार्मं ज्ञान निरन्तर बना रहता है। दूसरे 
शब्दोंमें, शान दूसरा लक्षण दे जो खरूपभूत, खद्ज, नेसरगिक 
और अयुतसिद्ध गुणके रूपमें आत्माके साथ अनुविद्ध है । 


अब ओर भी गहरे पैठकर हमें निश्चय करना चाहिये 
कि आत्माका लक्षणभूत शान खण्ड हे अथवा अखण्ड; 
परिब्छिन्न है वा अपरिच्छिल | हम कहते हैं कि हमने अमुक 
गरूती की, अमुक मयानक भूल की, हत्यादि, किन्तु वेदान्त- 
दाल कहता हे कि आत्मा सदा चित्स्वरूप अर्थात्‌ पूर्ण 





प्रकाशस्वरूप है। ओर यदि हम इस पसद्धपर उचित 
बिचार करें तो हम आसानीसे समझ सकेंगे कि हमारे 
भीतरका शान सीमित ,नहीं किन्तु निरपेक्ष, निःसीम, व्यापक 
और पृ्ण है। उदाहरणार्थ, यदि आप कमरेके सब दरवाजों 
ओर खिड़कियोंकोा बन्द कर दे ओर सूर्यकी एक क्षुद्र 
किरणकों बढ़ी कटिनाईसे किसी छोटे छिद्रमेंसे मीतर घुसने दं, 
तो क्‍या आपका यह कहना उचित होगा कि सारे संसखारमें 
सूयंका प्रकाश इतना हो.दहै ? बात यद्द है कि यहाँ सूर्यका 
प्रकाश उस छिद्ररूप उपाधिमेंसे होकर आता है; इसलिये 
इतने प्रकाशसे आप सूर्यकी समस्त किरणोंके वाक्षविक 
बिस्तारका अनुभव नहीं कर सकते । इसी प्रकार यदि किसी 
घरके मोतर बड्त बड़ा प्रकाश है, ओर उसकी थांडी-सी 
छोटो-छ,टी किरणे किसी प्रकार कटिनतासे बाहर निकल पाती 
हों; तो जो लोग बाहरसे इसे देखेंगे उन्हें भीतरके सम्पूर्ण 
प्रकाशका अन्दाजा नहीं हैं| सकता; किन्तु बाहरके थोड़े-से 
प्रकाशका ही शान द्ोगा जिसे वे देख पाते हैं। यद्दी कारण 
है कि भगवान्‌ आदि जगदुरु शह्राचार्य कहते हैं-- 

नानाछिजरधटोद्रस्थितमहादीपप्रभाभास्वरथू_। 

( बहुत-से छिद्रवाले बतंनके भीतर रकले हुए. विशाल 
दीपकके प्रकाशके समान देदीप्यमान । ) 

अथवा अपनी साधारण बिजलीकी बत्तियोंका उदादरण 
लीजिये । जब कि विजलीघर अधिक-से-अधिक ब्रिजली पेदा 
कर रद्दा हो; तब भी इम उतना ही प्रकाश पायेंगे जितनी 
देज हमारी बत्ती होगी; ओर तो क्या, रंगीन बती लगाकर 
प्रकाशका रंगतक बदला जा सकता है, यद्यपि बिजली स्वयं 
न तो हरी है न नोली है, न लालू है और न सफ़ेद ही है । 
वेदान्तका कथन है कि इसी प्रकार सम्पूण शान जिसे हम 
बाहर खोजते हैं हमारे भीतर है; वह केवल अशानके आवरणसे 
ढका हुआ है, ओर हमें सिफे उस आवरणको हटाना है। 
भगवद्गोतामें भगवान्‌ भ्ीकृष्ण कहते हैं-- 

अज्ञानेभादूत श्ञार्णभ तेन आुझानग्धि जम्तवः ह 

“ज्ञान अशानसे ढका हुआ है, इसीसे सब जीव मोहित 


हो रहे हैं ।”' अग्नि, बिजली, तक्षणकला, शिक्षा आदिके 
सम्बन्धमें जो इमारे अनुभव हैं उनपर गम्भीर विचार करने- 
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श्ध . # अधिटंथा सृश्युं तीस विद्ययाउसुतभइलुते * 
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से हमें इस उपदेशकी सत्यताका बेध्ध हों सकता है। हम 
आंग केसे जलाते हैं ? हम अभ्को कहींसे लाते नहीं; वह 
पहलेइ्दीसे अव्यक्त अथवा अप्रकटरूपमें विद्यमान रहती है। 
इम उस अव्यक्त अम्निक! दो अरणियोंके मन्थनसे, चकमक 
पत्थरके दो टुकड़ोंके परस्पर आधातसे, दियासलाईकों 
उसके ब्रक्सपर लंगे हुए. मसालेपर रगड़कर अथवा ओर 
किसी प्रक्रियासे व्यक्त भर कर देते हैं । यहो बात बिजलीके 
सम्बन्धमें भी है । विजलीकों भी हमलोग उत्पन्न नहीं करते; 
वह पहलेहीसे इश्वरके द्वारा स॒ष्ट हाकर सम्पूण बिश्वममें 
ब्यात हुई रहती है | हम केवल उस अव्यक्त बिजलीकों 
व्यक्त करनेके छिते आवश्यक साबनमांत्र करते देँ | इसी 
प्रकार, मूर्ति बनानेवाला जब संगमरमरकी मूर्ति बनाता है 
तो बह क्या करता है? बह आाहरसे श्रीराम, श्रीकृष्ण: 
भीदिव अथवा ओर किर्सी देबताकों मूर्ति कर उम्र 
पत्थरम नहीं डाड देता । जगतूरम जितन आककारोरकाी 
कल्पना की जा सकतीं हैं वे सब्र के सब संगमरमसरके अन्दर 
पहलेद्ीसे रहते हैं; किन्तु मूर्ति बनानबान्टेके। उन सब रूपोकी 
आवश्यकता नहीं होती, उसे ता केंबड एक विशिष्ट 
आकारकी आवश्यकता ह।ती है । वहू केबल टस मूर्ति- 
विदोषपर अपने मनकी एकराग्र करके उन सब बाह्य आवरणोंक! 
रुखानीसे छोलकर अछग कर देता है जो उस मूर्तिका। 
हमारी दृष्टिसे छिपा4 हुए है | इस प्रकार जिस आकारकी 
मूर्ति हम बनाना चाहने दे उस आकारक। हम कहीं शहर्से 
नहीं छाते, किन्तु वह भीतरसे ही बाहर आता है । वास्सव्मे 
बाहरसे भीतर ने छाकर भीतरस बाहर छे आना 
यही एक प्रक्रिया है जिसका उपयाग हम कर सकते हैं। 

इसी दृष्टिकोणसे शिक्षापर विचार करनेस हम देस्वेंग 
कि अंग्रेज्ञीके (४४॥॥८७७३०॥' शब्दका, जो शिक्षाका पर्याय 
हैं, अर्थ ही बाहर खींचना' हैं, और इस हृश्से बह 
पद्धति शिक्षा कहलानेके यंधग्य द॑ जिससे हमारों सारी सहन, 
नेसर्गिक किन्तु शुप्त झाक्तियाँ और योग्यता अधिक-से- 
अधिक व्यक्त हो सके। दूसरी कह मी पद्धति जिसमें 
'बहस्से शाम हूँसाजाता है अथवा जिसमें रटाइपर जोर 
दिया जाता है; शिक्षा नहीं कहा सकती; उसे हम 
&%४०३४०४ न कंइकर |79]2९६४६०४ ( वह डाक्टरी क्रिया 


'पा्रकिफ वा | 





जिसमें सुईके द्वारा दवा शरीरकी नाड़ियोंकें भीतर प्रवेश 
करायी जाती है ) कह सकते दें (ओर षह व॥॥6९प०॥ 
भी डाक्टरकी बारीक सुझसे नहीं किन्तु वेश्प्रहार अथवा 
अन्य प्रारके दारीरिक दण्ड तथा परीक्षाम असफल्तास 
होनेवाले आर्थिक एवं मानसिक दण्डके भयरूप दं। भाड़े 
ओर मोटे शम्ज्रोंस दिया जाता है ) | 

इसके अतिरिक्त यदि थोड़ी देरके लिये 'तुष्यतु दुजनः 
इस न्यायसे यह मान भी लिया जाय कि ज्ञानकों बलपूर्वक 
बुद्धिके अन्दर टूसा जा सकता है. ते क्या ऐसा करना हमारे 
लिये वाच्छनीय होगा ? हम ऊपर कद्द आगे हैं कि गरम पानी 
अपनी आगन्नुक उष्णताका इसीलिये परित्याग कर देंता है 
कि 5ष्णता उसका भीतरी लक्षण नहीं किनन्‍त्‌ बाहरसे आया 
हुआ उपलक्षण दें | इसी सिद्धान्तकें अनुसार हम सहजदीमें 
इस ब्रातकी समझ सकते हूँ कि यदि ज्ञान वास्तवर्म हमारा 
आन्तग्कि छन्षण नहीं है किन्‍ने बाहरसे हमारे भीतर छाया 
ऐसे ज्ञानस हमे स्थार्योी छाम नहीं हा 


ब्ैः 


जाता £« नं, 
सकता । क्योंकि यह सारी शिक्षा इमारे लिये तभी उपयोगी 
हगी जब हमको दिया जानवाछा जान पहलेसे ही हमारे 
भीतर छिपा हुआ हो और उसे केवछ उदबुद्ध करके 
क्रियाशीट कर दिया गया हो।। जो आन हमें प्रदान किया 
गया है वह यदि हमारे स्वरूप अथवा स्वभावक्रा सहज 
और आभिन्न अंद्य नहीं हैं; तो वह सारा ज्ञान जा हमने 
बाहरसे ग्रहण किया हे; थोड़े ही समबर्म नष्ट हो जायगा, 
टीक जिस प्रकार जल अपनी गर्मोको छाड़ देंता हें | 
इससे यह स्पष्ट प्रमाणित होता हैं कि सारा ज्ञान पहलेहीसे 
हमारे अन्दर है; ओर मश्चा गुम अथवा आचार्य वही हे 
जा हमारे उस छिपे हुए ज्ञानकों प्रकट करन तथा उस 
व्यक्तकर सबको राभ पहुँचानकी योग्यता ओर अवत्तर 
प्रदान करनेके लिये उत्तम-उत्तम साथनोंका प्रयोग करता हैं; 
शिक्षकनामधाररी तथा शिक्षककें बानंकी बारण करनवाले 
दूसरे लोग तो वास्तवर्मे अपने छात्रेंकी वश्चना ही करते 
हैं ! यही कारण है कि भगवान श्रीकृष्ण गीतामें कहते ईैं- 


'तेषामादित्यवज्छा न प्रकाशयति तत्परम्‌ ।! 
'ूयको छिपा देनेवाले बादलोंकों जब हवा उड़ा लें 


ईइधर, जीव और संसारके सम्बन्ध भगवान भ्रीशाकह्राचायेके विचार # १७, 
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जाती है; तब इमे पचनके द्वाग उत्पन्न हुए, किसी ने 
सूर्यकोी नहीं देखते, किन्तु उसी पुराने सूर्यकों, बादलूरूपी 
आनरणकी हटाकर पवन देवता फिर हमारे सामने ेे आते 
हैं । दूसरे शब्दोंमें शिक्षा ओर संस्कास्के द्वार किसी नये 
जानकी उत्पत्ति नहीं हाती, अपितु व इमारे भीतरके सहज 
ज्ञानकों प्रस्फुटित कर उसे देखने: अनुभव करने; प्रयेगम्म 
लाने. उसका आननन्‍द हटने और उससे छाम उदठानेंमे 
मारी सहायता करते 6 । इसीकी सूज्रूपमें इस प्रकार 
कह सकते है कि शिन्षा अथवा संस्कारसे हमारी प्रक्ृत्ति 

ही। बदछती और न बदल ही सकती है, थे केवल उसे 
अभिव्यक्त कर विक्रासके छित्र पूरा मोका आर स्वतस्त्रता 


देते ४ । इसका साराद बह निकठा कि आत्मा अस्वाढ 
जानम्वरूप है | 
एक फ्रांसीसी लड़कीकी कथा 
इस सम्बन्धभ हसे एक विचिन अ्नाका उल्ेस्त 
के ने जे तीन बपसे कुछ पूछ समावास्प्नोम प्रकाशित 


क्र 
दाता ०४७० 
ब् 


4 ' एक्र फ्रसीसो लड़की 


| 


जा कबंट अपनी मातवभापा 
। जाननो थी. एक भयानक रे।गसे पीड़ित हुए । 


5५, 


सप्ताइनक बहांगश रहा आए उसके जीवनकोी आजा छोड़ 
कि वह किसी 
होगोन देखा कि इस बीचमे वह 
फॉसीसी भाषाकों बिहकूल नल गयी आर व्गभग दस- 
बारश भाषाओंका: जिनका नाम भी उसने पहने कभी 
नहीं सुना था, आश्चर्यजनक जाने प्राप्त कर लिया। इस 
विस्मयज्ञनक समाचारकी। मुनकर मने,बैज्ञानिक: दाशनिक 
एयं वज्ञानिकगण स्वाभाविक ही बड़ें चकित हुए और इस 
अय्नाकी पूर्ण तीरस जाँच करनेके लिये दोड़ पड़ें। उर्हें 
यह दृढ़ निश्चय है। गया कि इसमें कोई फरव नहीं है और 
गूग॑ समाचार ए।तहामिक दस मालहां आने सन्‍य था | 
उन्हें विचण ह।कर यह वक्तव्य प्रकाशित करना परड्धा कि 
इस घटनाका एक ही अर्थ हो सकता है कि स्पष्ठ ही सारे 
पदार्थोका पूर्ण शान ( जिसमें भाषाओंका शान भी सम्मिलित 
है) हमारे मस्तिप्करमे सचमुच सश्चित रहता है. किन्तु वह 


खास-जास कोटरियोमिं वन्‍द रहता है जिन्हें विशेष प्रकारकी 


दी गर्यी थी | किन्तु आश्ववकी यात हे 
प्रकार बच गयों ) 


डक रा नुकय ता दरार लत प३० परे की पा 
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कुंजियाँ दी खोछ सकती ६ । संग, वाताबरण ओर शिक्षाके 
प्रभावसे हमारों इनमेंसे- कुछ कोटरियाँ खुल जाती हें: 
फिन्‍तु ( असली कुंजीका अज्ञानवद्ध प्रयंंग न कर सकनेके 
कारण ) हम दूसरी कोठरियोंक! खोलनेमें असमथ्थ रदते हैं। 
उस क्रसीसी लड़कीके साथ तो कोई एसी बात हुई 
होगी-जिसका बेज्ञानिक लोग अन्दाजा नहीं छगा सके- 
जिसके कारण क्रासीसी भाषाकी काठरीका द्वार अपन-आप 
बन्द हैं। गया ओर छगमग एक दजेन सर्वथा अपर्चित 
भाषाओंकी काठरियोंके द्वार एक साथ ही खुल गये | 
आत्मार्भे अनन्त और पृण ज्ञान हैं; इस वेदान्त-सिद्धास्तका 
ब्रद् प्रययक्ष प्रमाण हे | 


हतुबिद्या ओर सत्यावद्या्की दृष्टिस भी; जिस प्रकार हमारी 
मदा जीवित रहनकी इच्छा इस बातका सिद्ध कर्तों हू कि 
अमरत्व हमारा स्वरूप हीं है; उसी प्रकार पदार्थोक्े सम्बन्ध्म 
हमारी जिज्ञासा भी इस यातका स्पष्ट प्रमाण हूँ कि ज्ञान 
( अज्ञान नहीं ) आस्माका असली स्वरूप हूं । 


अनन्त आनन्द 


अमग्त् अर अनन्त जान- आस्माके इन दे लक्षणेका 
निश्चव करके अब हमे अगल लहक्षणका विचार करना 
चार्दिव | उपनिपद्‌ हम बतटाते हैं कि सत्‌ आंगर चितके 
बाद आनन्द ( नित्य, बुद्ध और एण आन“ ) भी 
आत्माका एक क्षण है। शक भोर दुग्खका निरन्तर अनुभव 
करते रहने के कारण इसमें भी हमारा विश्वास है।ना स्वाभाविक 
टी कांठन माह्रम द्वाता हू । किल्‍लतु ऊपर बताथ हुए, ओऑर 
उदाहस्णोंद्वारा समझाये हुए ढंगस इस विपयपर थाड़ा 
मनन करनेसे यह सिद्ध हे। जायगा कि यहाँ भी वदान्तका 
सिद्धान्त दी बास्तवमें टीक हैं! वास्तवर्म यह सिद्धान्त इतना 
सहज ओर सुगम हे कि दर्म इस बातकों जानकर आश्चय होता 
है कि माया दमारी बुद्धिपरर ऐसा पदा किस प्रकार हाल 
देती ” कि जिससे हम इनन स्पष्ट एवं स्वतःसिद्ध सम्वकों 
भी नहीं देख पात | 

यदि कोई मनुष्य राता दिखायी पड़ता हे तो लोग 
उसके पास जाते और पूछते हैं कि तुम क्‍यों रोते. हो | 


श्द 


+ अधितयए खुत्यु सीत्या विधया:ख्तमइलुले + 


इसका कॉरण जाननेकी आवश्यकता होती हे। किन्तु 
दूसरोंके पास जाकर कोई नहीं पूछता कि तुम क्‍यों 
नहीं रोते । -इससे खिद होता हे कि वुःख हमारे लिये 
स्वामाविक नहीं है किन्तु किसी तात्कालिक बाह्य कारणसे उत्पन्न 
होता है, अर्थात्‌ वास्तवमें वह हमारा लक्षण नहीं; 
उपलक्षणमात्र है। ओर जब मनुष्य अपने दुःखका कारण 
बतला देता है ( जैसे ञऋ्री-पुज्ञादिका वियोग इत्यादि ) और 
उस समय यह समझता है कि मेरे लिये सदाके लिये अधेरा 
छा गया; नहीं, नहीं, प्रलय हो गया, उस हालतमें भी 
उसका शांक दिनोंदिन कम होता जाता है ओर कभी-कभी 
हमें यह देखकर आश्चर्य होता दे कि वद्दी आदमी कुछ दी 
दिनां बांद अपनी उस हरी अथवा सम्बन्धीका बिलकुल 
भूल गया है जिसके वियोगमें वह इतना दुखी था। तो 
क्या दुःख इस दृष्टिसे जलकी उष्णताके समान नहीं है कि 
इसकी प्रास्िके लिय्रे किसी बादरी कारणकी अपेक्षा 
होती है, किन्तु इसके जानेमें कालके स्वाभाविक अतिक्रमणके 
अतिरिक्त ओर किसी वस्तुकी अपेक्षा नहों होती। यदि 
ऐसा ही है तो कया शोक उसी तरहसे इमारा उपलक्षण 
नहीं है जिस प्रकार उष्णता जलका, मुद्रेपर बेंठा हुआ 
कोआ घरका, सड्ककपर खड़ी हुई गाड़ी सड़कका और 
गस्तेमें एकत्रित हुए स्त्री-पुरुष उस रास्तेके उपलक्षण हैं! 
इससे यह सिद्ध होता है कि दुःख हमारे लिये स्वाभाविक 
नहीं, आनन्द ही हमारा वास्तविक स्वरूप हैं। क्‍योंकि 
जब हम किसी बाह्य कारणसे बलात्‌ दुखी भी होते हैं उस 
समय मी वह आनन्द कद्दीं जाता नहीं किन्तु दबा हुआ 
पढ़ा रहता है, जिससे वह क्रमदाः अपना प्रभुत्व प्रासकर 
बादरसे आकर अधिकार जमानेवाले दुःखकों निकाल बाहर 
करता है ओर फिर पहलेकी भाँति व्यक्त रूपक। धारण कर 
लेता है.। 


देतुविद्या और सत्यशनकी इछ्टिसे भो हम यह कह 
सकते हैं कि जिस प्रकार हमारी जीवित रहने और पदाथथों- 
को जाननेकी इच्छा यह सिद्ध करती है कि अनन्त जीवन 
ओर निःसीम शान इमारा स्वरूप है, उसी प्रकार यह शत 
कि हम समोी आनन्दकी खोजमें रहते हैं, इसका 
निश्चित ओर पर्यात प्रमाण है कि आनन्द हमारे अन्तरात्मा- 





का स्वभाव है, और जितना ही हम उससे दूर होते जाते 
हैं उतना ही इमारा दुःख बढ़ता जाता है। जिस प्रकार 
मछली जलके बाहर आकर फिर जलमें जानेके रिंयें निरन्तर 
चेष्टा करती है, क्योंकि जल ही उसका स्वाभाविक स्थॉन हैं। 
उसी प्रकार हम भी आनन्दसे दूर जाकर फिर उसीको 
प्रास करनेके लिये सतत उद्योग करते रहते हैं, क्योंकि 
आनन्द ही ( दुःख नहों ) इमारा प्राकृत तत्त्व, नहीं-नहीं, 
हमारा स्वरूप है। ओर जो कुछ हम करते हैं, आनन्द- 
प्रासिके छक्ष्यसे ही करतें हैं | ( यद्यपि हम आनन्दका टौक- 
टीक निरूपण और उसकी प्रासिके लिये उचित साधनोंका 
उपयोग करते हैं या नहीं, यह दूसरा प्रश्न है।) इस 
दिशामें एक पग और आगे बढ़कर और इसी तकंको 
थोड़ा ओर आगे बढ़ाकर हम देख सकते हैं कि जिसे 
आनन्दकी हम खोज करते हैं वह देश, काल अथवा 
परिमाणसे बद्ध नहीं; किन्तु स्वृतन्त्र, विशुद्ध ( शोकरहित ) 
और अनन्त है | इसका तात्पय यह हुआ कि उपयुक्त 
लक्षणेसि युक्त आनन्द ही हमारा स्वरूप हैं । 


खतन्‍्त्रता 


अब कल्पना कीजिये कि हमें अमर जीवन, सर्वविषयक 

शान और अनन्त आनन्द) यह सब कुछ प्रास है | किन्तु 

क्या हम इतनेसे सन्तुष्ट हैं ! नहीं | क्योंकि, चाहे हम सदा 

जीवित रहें, सब पदार्थोको जान ले और मनोवाच्छित आनन्द - 

का उपभोग करें; किन्तु यदि इन सब आननन्‍्दोंकों हम अपने 
जन्मसिद्ध अधिकारकी भाँति अपनी इच्छाके अनुसार नहीं 
भोग, दुमरेक्ी दयासे भोगे, तो यह परावलम्बन ही हमारे लिये 
भाररूप और असझ्य हो जायगा; ओर चाहे दम अपनी अक्षमता- 
के कारण अपने बन्धनोंकोी तोड़ न सकें ओर उन्हें स्वीकार 
कर ले, किन्तु ऐसा हम स्वेच्छासे नहीं, विवशतासे करते 
हैं। ओर यदि ऐसा सम्मव द्वो तो बिश्वके प्रत्येक प्राणी और 
पदार्थले हम स्वतन्त्र होना चाहेंगे । अपने विवेकका 
अभिमान करनेवाले मनुष्यमें ही नहीं, संसारके प्रत्येक चेतन 
प्राणीमें खतन्त्रताकी उत्कट इच्छा अथवा ( वेदान्तकी 
भाषामें) मुमुझ्ा रहती हे। फिर हम मानवोंके लिये तो इसका 
दिनमें विचार करना ओर रात्रिमें स्वप्न देखना ओर जानमें 
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निश्चित किया जा सकता है। ऊपरके विवेचनसे यह स्पष्ट 
दो गया कि इम भगवद्रप हैं अर्थात्‌ नर और नारायणमें 
कोई अन्तर नहीं है, और उस नारायणपदसे च्युत अथवा 
स्खलित होनेके कारण ही हम शोकातुर और दुःखित हो रहे 
हैं, और ज्यों-ज्यों हम उस पदसे नीचे गिरते जायेंगे त्यों-दी- 
त्थों हमारे सन्‍्ताप और छलेश बढ़ते जायेंगे ओर इनसे छुटकारा 
पानेका एकमात्र उपाय है शीप्र-से-शीघर ईश्वरत्वरूप अपने 
स्वरूपभूत लक्षणको पुनः प्रात कर लेना । क्‍योंकि नारायणसे 
ही हम उत्पन्न हुए हैं, नारायण ही हमारा धारण-पोषण करते 
हैं ओर नारायणदीमें हम लीन हो जायेगे । 
एक या अनेक 
ध्यह सब टीक है; किन्तु इससे तो इतना ही सिद्ध होता है 
कि मनुष्य ईश्वर्के समान है और इसमें उसकी ईश्वरके समान 
अथवा इईंश्वर बननेको अभिलाषा ही कारण है। इससे 
बाइबलके उस सिद्धान्तकी सत्यता भी प्रमाणित द्वोती है 
जिस सिद्धान्तको लक्ष्यमें रखकर उसमें यह कहां गया हे कि 
ईश्वरने मनुष्यकों अपने ही अनुरूप बनाया । किन्तु इससे 
इंश्वरके साथ हमारी अभिन्नता कैसे सिद्ध होती है ? क्योंकि 
उपयुक्त पाँच लक्षणोंके आधारपर इम यहातक तो न्यायतः 
कल्पना कर सकते हैं कि हमारो ईश्वरके साथ मानसिक समता 
है, किन्तु उन लक्षणोंसे हम हमारी और इंश्वरकी रासायनिक 
एकताका अनुमान कैसे कर सकते हैं !? यह दूसरा प्रश्न हमारे 
सामने उपस्थित होता है। इस विषयमें हमारे शासत्र कदते 
हैं कि विश्वके अनन्त नाम-रूपोंके पीछे वास्तविक एकता है, 
और परमात्मा; जीवात्मा और जगतूमें केवल रासायनिक 
एकता दी नहीं किन्तु गणितशास््त्रीय एकता है। आइये, 
अपनी मननवाली पूर्वपरिचित पद्धतिसे इसको भी समझनेका 
प्रयल करें । इस प्रश्नपर भी हम कई तरहसे विचार कर 


सकते हैं । 
सृष्टिकी कथा 
सर्वप्रथम हम अपनेसे ही यह प्रश्न करें कि सृष्टि क्‍या 
है ! इस विघयपर उपनिषदों और बाइबलके मतमें थोड़ा- 


सा ही अन्तर है, विरोध नहीं है। बाइबलके उत्पत्ति-प्रकरण 
( 0८४८४४७ ) नामक प्रथम खण्डके प्रथम अध्यायका 


पहला वाष्य इस आदयका है-- 


१ ,मयारममन्योपन ३माा+ मे .ध-नपा-# आनकी भोजनमा- पेन ' 


'आरम्भमें ईश्वर्ने स्वर्ग और मत्यलोककों रचा । 
और खष्टिकी प्रक्रियाका वर्णन करते हुए, वहाँ यह दिखलाया , 
गया है कि ईश्वर सबंश, सर्वशक्तिमान्‌ और सत्यसंकल्प है; 
क्योंकि वहीं यह लिखा हे कि ईश्वरने कद्दा--“प्रकाश दो 
जाय! और प्रकाश हो गया। किन्तु वहाँपर सष्टिकर्ता 
ईश्वर ओर उसकी प्रकाशरूप सृष्टिमें परस्पर क्‍या सम्बन्ध 
है, इस विषयमें कुछ नहीं लिखा है। किन्तु उपनिषद्‌ 
और भी आगें बढ़कर हमें उस संकल्पको बतलाते हैं 
जिसके द्वारा इंश्वरने दृष्टि उत्पन्न की, और उससे दोनोंका 
परस्पर सम्बन्ध स्पष्ट हो जाता है। संकल्प यद्द था-८ 

“बहु स्ां प्रजायेय' ( में अनेक बन जाऊ$ में अपनेकों 
अनेक रूपोंमें व्यक्त करूँ ) । 

ईश्वरने यद्द नहीं कहा कि “में उत्पन्न करूँ किन्तु यही 
कहा कि “में बन जाऊं! और इस प्रकार उन्होंने इस 
विषयपर शझ्ञके लिये स्थान ही नहीं रकक्‍्खा) यदि आप 
यह मान लेते हैं कि इधर सर्वश, सर्वशक्तिमान्‌ और सत्य- 
संकल्प हैं तो आपको साथ-ही-साथ यह भी मानना पड़ेगा 
कि सार दृश्यप्रपश्च शरीर, इन्द्रिय, मन आदि विभिन्न 
उपाधियोंसे उपहित उसी परमात्माकी अभिव्यक्ति है। 
किन्तु यदि आप इस बातका आग्रह करते हैं कि ये सारे 
पदार्थ ईश्वरसे भिन्न हैं, तो आप अपनेकों ईश्वरवादी कहते 
हुए भी, वास्तवमें ईश्वरकी सर्वसमर्था और उसके 
सत्यसंकल्पको नहीं मानते । 

उपनिपदमें स्पष्ट कहा है--“सदेव सोम्य इृदमग्र 
आसीत्‌”--पहले केवल सत्‌ ( अर्थात्‌ ईश्वर ) ही था। और 
यद्यपि इस बातकेी स्पष्ट करनेके लिये 'एवं' शब्द ही पर्याप्त 
था; किन्तु पढ़नेवार्लोंके मनमें किसी प्रकारका सन्देद्द अथवा 
अम न रह जाय; इसलिये श्रुति भगवती उसीके आगे 
कहती है--“नान्यत्किचन मिषत्‌” ( दूसरा कुछ भी नहीं 
था ) | तब सृष्टि प्रारम्म हुई और उसके द्वारा वह अनेक 
बन गया । इस विषयमें शास्त्रोका यह निश्चित मत है। 
ओर इसका अर्थ यह है कि उसके द्वारा रचित सभी पदार्थ 
वास्तवमें उसीके रूप हैं। ईश्वर, जीव और जगतकी 
एकताका निश्रय करनेका एक प्रकार यह है! 
और फिर इंश्वरके सष्टि-संकल्पके आधारपर किये 


# इदवर, आय और संखारके सम्यन्धर्म भगवान्‌ श्रीशक्रायायके विजार # शक, 








जानेवाले इस अनुमानके अतिरिक्त, एक श्रुति और है जो 
किसी प्रकारके अनुमान ओर तकंके लिये गुंजाश्श दी 
नहीं रखती, किन्तु स्पष्ट कहती है--“सच्य त्यघ्ाभवत्‌” ( वह 
स्वयं व्यक्त और अव्यक्त जगत्‌ बन गया )। इसके बांद 
कोई इस बातसे इनकार नहीं कर सकता कि अद्वत ही 
वेदान्तका वास्तविक सिद्धान्त है | 

दूसरे, संस्कृतका “सृष्टि' शब्द ही ( जिसका विवेचन 
आत्माके अनन्त जीवनके सम्बन्ध ऊपर किया जा चुका हैं ) 
सृष्टिकी इश्वर्के साथ अभिन्नता सिद्ध करनेके लिये पर्यात है । 
सष्टिका आर्थ है-'विसर्ग”! अर्थात्‌ भीतरकी वस्नुकों प्रकट 
करना | और वेदान्तके “यथो्णनामिः खजते णद्यते चः 
( जिस प्रकार मकड़ी अपना जाल फेलाकर फिर उसे समेट 
लेती है; उसी प्रकार परमात्मा भी सृष्टिके समय जगत्‌कों 
व्यक्त करते हैं और सके अन्तमें उसे फिर अपने अन्दर 
न्डीन कर लेते हैं ) इस दृष्टान्तसे भी इसी सिद्धान्तकी पुष्टि होती 
है कि सृष्टिका अर्थ किसी नय्रे पदार्थका उत्पन्न होना नहीं, 
किन्तु अव्यक्तका व्यक्त होना ही है। 

बाइबलकी कथा 

हमलोग फिर बाइबलके सृष्टिप्रकरणपर चलकर उसके 
पहले वाक्यका विचार करें, जो इस प्रकार है--“आरम्भमें 
इश्वरने स्वर्ग और मरत्यलोककों रचा।”? इस वाक्यका भी यूह्ष्म 
विवेचन करनेसे इम उसी निष्कपपर पहुँचते हैं जिसपर श्रुतियों- 
के मननसे पहुँचे थे ।' “ईश्वरने स्वर्ग और मर्त्यलोकको रचा' 
इस कथनका अर्थ ही यद्द है कि इनको रचनेके पूर्व केवल 
इंश्वर ही था, और कुछ नहीं था | यदि ऐसी बात है, तो 
जब उसने सष्टिको रचा तो किस उपादानसे रचा ? उदादरणार्थ; 
जब कोई बतंन बनाया जाता है तो केवल बनानेवाले कुम्हार- 
की ही आवश्यकता नहीं होती, अपितु मिट॒टीकी भी 
आवंध्यकता होती है जिससे बर्तन बनाया जायगा। इसी प्रकार 
जब कोई सोनेका आभूषण बनाया जाता है तो केबल 
बनानेवाले सोनारकी ही जरूरत नहीं पड़ती, किन्तु सोनेकी 
भी जरूरत होती है जिससे वह आभूषण बनाया जायगा। 
वास्तवमें तो कुम्हार और सोनारसे पहले दी मिटटी और 
सोनेकी आवश्यकता होती है । इसी तकके आधारपर दम 
आसानीसे समझ सकते हैं कि विश्वनिर्माणके पूर्य उसे बनाने- 


वाला ईश्वर ही नहीं; अपितु अनानेकी सामग्री भी अवश्य रही 
होगी | बर्तन और आभूषण बनानेके समय मिट्टी ओर 
सोना पहलेद्दीसे तैयार रहते हैं, कुम्मकार और सोनार आते 
हैं और इसके पश्चात्‌ सब काम सरलतासे हो जाता है । परन्तु 
यदि युष्टिके समय--जैसा कि बेद और बाइबल दोनों कद्दते 
हैं--केवल ईश्वर ही था; इश्वरके अतिरिक्त और कुछ भी 
नहीं था, तो उसने यह सारी सृष्टि किस उपादानसे रवी ? 
मान लीजिये, संसारमें सोना-ही-सोना हो, कोई दूसरी धातु 
अथवा खनिज पदार्थ अथवा और कोई द्रव्य हो ही नहीं; तो 
आपको इस विषयर्म रंचमात्र भी सन्देह नहीं होगा कि सोनार 
जो आभूषण बनावेगा वह विशद्ध सोनेका ही होगा। जो आभूषण 
या पात्र अथवा और कोई वस्तु वह बनावेगा, उसका आकार 
या माप कैसा ही हो, उसका उपादान सोना ही होगा। इसी 
प्रकार जब अफेला ईश्वर ह्वी था; और कुछ नहीं था; और 
उसीने संसारकों रचा) तो क्या यह स्पष्ट नहीं है कि उस 
समय जो चीज मौजूद रही होगी उसीसे उसमे संसारको 
रचा होगा और वह चीज उसके सिवा कोई नहीं थी, 
क्योंकि उसको छोड़कर उस समय और कोई चीज वास्तवमें 
थी ही नहीं ? दूसरे द्ाब्दोंमें, सभी पुरुषों और पदार्थोंके 
भीतर रहनेवाला तत्त्व ईश्वर ही है और बाझ्य पदार्थोंमें हम 
जो कुछ भी अन्तर देखते हैं वह केबल आकार-प्रकारमें 
अर्थात्‌ बाह्मरूपमें ही है, वास्तविक पदार्थमें नहीं है । 
बेदान्तका वचन है-- 
थाचारम्भणं विकारों गामघेय रशिकेस्वेव सत्यस्‌ ।! 

घड़ा; करवा र्त्यादि नाममात्र हैं जो केवल बाह्मरूप- 
का अन्तर बतलाते हैं, किन्तु उन सबके भीतर उपादान मिट्टी 
ही है । इसी प्रकार मनुष्य, घोड़े, पत्थर, जल आदि नाम- 
मात्र हैं, जो केवल बाहरी रूपका अन्तर प्रकट करते हैं, किन्तु 
उन सबके भीतर रहनेवाला उपादान ईश्वर ही है। 

भगवान वेदव्यासने अपने ब्रह्मसूजमें इसी बातकों इस 
प्रकार व्यक्त किया है-- 

'तदनन्यस्वमारम्भणशब्दादि्म्धः ।' 

( अर्थात्‌ आरम्भण आदि श्रुतियोंमें ईश्वर और जगत्‌की 
एकवाका स्पष्ट प्रतिपादन किया गया है ) 

और बाइबलकी कथा भी, जैता कि हमने अभी 


| #% अविद्यया सूृत्युं तीत्यों विद्ययाउसतमइसुते * 





चार्यने भी अपने निम्नलिखित ऋछोकमें यही मत प्रकट किया है--- 

सुबर्णाजायमानस्य सुबर्ण्य हि. निश्चितस्‌ । 

महाणो जायसमानस्य अहात्व॑ थ विनिश्चितम्‌ ॥ 

(जिस प्रकार सोनेसे बना हुआ आभूषण निःसन्देह सोना 
दी दोता है, उसी प्रकार ब्रद्मसे उत्पन्न हुआ जगत्‌ निश्चय ही 
ब्रक्ष है । ) यह बिल्कुल युक्तियुक्त दे कि जो वस्तु ईश्वरसे 
आविभूंत हुईं है बह इश्वर ही है! और इसीसे यह अनोखी 
बात भी भमलीमाँति समझमें आ जाती है ( जिसके सम्बन्धमें 
इम ऊपर पर्यास विचार कर चुके हैं ) कि हमारा आत्मा भी 
निरन्तर सत्‌ ; चित्‌, आनन्द) मोक्ष ओर ऐश्वयकी प्रासिकरे 
लिये छुटपठाता रहता है, जो इंश्वरके शुण हैं । ओर ईश्वर- 
स्वरूप दोनेके कारण, इमारे लिये यह स्वाभाविक ही है कि 
हम तबतक पृण॑ सन्तुष्ट ओर शान्त नहीं हो सकते जबतक कि 
इम अपने ईश्वरत्वका पूर्णतया ओर सब प्रकार्से अनुभव 
न कर लें; ओर उस अशानके निविड़ अन्धकारमें भी 
जो हमारे भीतर रहनेवाली दिव्य इश्वरीय ज्योतिको आब्छादित 
किये हुए. दे इस अन्धोंकी तरद अपने उन पाँच लक्षणोंको ही 
दूं ढ़ते रहते हैं। यहाँ यह ध्यान देनेकी बात है कि हम 
केवल इंश्वरके साथ समानता अथवा दिव्यत्व दी नहीं 
चाहते किन्तु उसके साथ सबंथा अभिन्न द्वोना चाहते हैं । 
और जब कि दूसरे घमंवाले इस बातको स्पष्ट रीतिसे इन 
इब्दोंमें कहते हैं--- 

१-इंश्वरका राज्य तुम्हारे भीतर है।? 

२--5ुम देवता हो,” इत्यादि; 

केवल वेदान्तकों ही यह अनुपम गौरव प्रास है कि वह 
इस सिद्धान्तको स्पष्ट शब्दोंमें प्रतिपादित करता है; इसी 
रुत्यकों हमारे सामने रखता है और उसके लिये मार्ग 
यतलाता है | यह उपनिषद्‌-वाक्य कितना सुन्दर है-- 

त्रणवी घनुः बारों झात्मा जहा तलश्यमुच्यते ! 

अग्रमत्तेन  वेदब्य शरयक्तम्मयो भवेत ४ 

(आत्मा बाण है और बक्ष लक्ष्य है; जिस प्रकार एक 
कुशल बेघकके द्वारा छोढ़ा हुआ बाण सीधा निशानेकों 
बेधकर उसमें समा जाता है; उसी प्रकार आत्माको भी सीधे 
ब्रक्षमें जाकर लीन हो जाना चाहिये | ) 


अद्वतवाद और नास्तिकवाद 


सभी आस्तिक दर्शन केवल इंश्वरका असित्व ही नहीं .. 


मानते किन्तु उसे सृष्ठिकर्ता भी मानते हैं। इससे यहद्द 
स्पष्ट है कि इंश्वरवादी होनेपर हमें न्‍्यायतः वेदान्तके 
अद्दैतवादकों, जिसे छार्ड टेनिसन नामक अंग्रेज कबि 
उच्च सर्वेश्ववाद ( पघ्20० ए2पग्र/पथंडषण ) कहते हैं, 
मानना ही पड़ेगा । किन्तु प्राचीन धर्मोमें जेन-घर्म 
और आधुनिक समाजोंमें आयंसमाज ईश्वरकों सष्टिकर्ता 
न मानकर ही ( इंश्वरने सष्टिकों किस उपादानसे रचा ) इस 
कठिनाईको दूर करनेकी चेष्टा करते हैं, यद्यपि दोनोंका ढंग 
निराला है। इसलिये इनके सिद्धान्तोपर भी हम संक्षेपमें 
विचार करेंगे। जहाँतक इस प्रश्नके बोद्िक और नेतिक 
स्वरूपका सम्बन्ध है, हम कह सकते हैं कि जैन-घर्मका दृष्टि- 
कोण आयंसमाजके मतसे कहीं अच्छा है | 

जनाचायोंका कद्दना है कि सर्वक्ष और दयाड इश्वरके 
ढारा ऐसे पापपूर्ण और दुःखमय संसारकी यष्टि नहीं हो 
सकती जेंसा कि हम इसे पाते हैं; और इसीलिये वे इंश्वर- 
को सृष्टिकर्ता नहीं मानते । इससे केवल यही प्रकट 
होता हैं कि उनकी बुद्धि पापके महान्‌ प्रशनकों हल नहीं कर 
सकी, जो समी अध्यात्मवादियोंके लिये होआ बना हुआ 
है; किन्तु ईश्वरकों सृष्टिकर्ता न माननेमें उनका हेतु बुरा 
नहीं है, यद्यपि उनकी युक्ति हमें ठीक नहीं जैंचती | ओर 
नैतिक दृष्टिसे भी उनकी यद मान्यता अनुचित नहीं है; क्योंकि 
आर्यंसमाजियोंकी माँतिवे अपनेको वेदबांदी विख्यात नहीं 
करते बल्कि खुलमखुलछा अपनेको अवेदिक स्वीकार करते 
हैं। इसलिये उनके विषय हम यद्द नहीं कह सकते कि वे मानते 
कुछ और हैं और कद्दते कुछ और हैँ अथवा उनके सिद्धान्तों- 
में परस्पर विरोध आता हो सो भी बात नहीं है | हाँ, उनकी 
बुद्धिकी भूल अवश्य मालूम दोती है । किन्तु आर्यसमाजियाँ- 
में ये दोनों ही बातें देखनेमें आती हैं। क्‍योंकि केवल 
उपनिषद्‌ ही नहीं किन्तु मन्त्रसंहिता भी, जिसपर वे विश्वास 
करनेका दम भरते हैं, कद्दती है-/अजायमानो बहुधा विजायते 
( अर्थात्‌ वह अजन्मा अनेक रूपोंमें जन्म लेता है) और 
इस तरद विश्वुद्ध अद्वेतका प्रतिपादन करती है । आर्यसमाज- 
के प्रवतंक स्वामी दयानन्द सरस्वती भी इस मन्त्रका अर्थ 
वही करते हैं जो इमने किया है । 


# इईचबर, जीव और संसारके स्तम्बस्थर्म सगवःन्‌ ओशइ्ूरायायेके विखार # 


श्र 





इस प्रकार जिस ग्रन्थपर थे विश्वास करनेका दावा 
करते हैं उसीके साथ उनका सिद्धान्ततः विरोध आता है। 
अब हम केवल ताकिक दृष्टिसे उनकी युक्तिकी आलोचना 
करें और देखें कि उत्तमें कितना दम है। आरयंसमाजी 
इंश्वरमें विश्वास करनेका दावा करते हैं और उसे सर्वश, 
सर्वव्यापक, सर्वशक्तिमान्‌ इत्यादि बिशेषणोसे विभूषित करते 
हैं, किन्तु साथ ही उसे सृष्टिकर्ता न मानकर यह भी घोषित 
करते हैं कि प्रकृति भी (सारे विश्वको अपने गर्भमें लेकर ) 
ईश्वरके साथ अनादि कालसे विद्यमान थी, और इसलिये 
यह इंश्वरकी सृष्टि नहीं है, ओर सृष्टिकर्ताकी गौरवयुक्त उपाधि 
प्रास करनेका यदि उन्हें कोई अधिकार है तो वह केवल 
इस बातको लेकर कि वे प्रकृतिके उन पदार्थोंकी जो उसके 
अन्दर पहलेद्दीसे मोजूद रखते हैँ फिरसे केवल सजा भर देते 
हैं और उन्हें आधुनिक स्थान, रूप; आकार और नाम 
प्रदान करते हैं | इसके उत्तरमें हम इससे अधिक कुछ नहीं 
कहना चाहते कि यदि ईश्वर ओर प्रकृति दोनों ही अनादि 
इोते ओर उनके अलग-अलग स्वतन्त्र गुण होते तो ईश्वरके 
कार्योमें प्रकृतिके स्वतन्त्र गुणोंकों लेकर परतन्त्रता आ जाती 
ओर फिर वे स्वदक्तिमान्‌ आदि कुछ भी नहीं रद्द जाते । 
ओर यदि वे वास्तवमें ऐसे ही सृष्टिकर्ता हैं जेसा कि आर्य- 
समाजी लोग उन्हें समझते हैं, तो उनका कर्तापन उसी 
कोटिका होगा जैसा कि कुम्हारका बतंनके प्रति द्वोता है, 
बल्कि एक दृष्टिसे उससे भी कम दजेका होगा । क्योंकि ईश्वरने 
जिस अथमें वनको उत्पन्न किया है, उसी अथर्मे मनुष्योंने 
नगरोंका निर्माण किया है | यहाँपर मुझे एक दृष्टान्त याद 
आ गया | किसी स्कूलकी एक छोटी बालिकासे इन्स्पेक्टरने 
पूछा कि तुमकों किसने बनाया। उसने अपनी दृथेलियोंको 
सटाकर एक छोटे शिशुका संकेत करते हुए उत्तर दिया-- 
'महाशय, ईश्वरने मुझे इतना-सा बनाया, ओर इसके बाद 
में स्वयं बड़ी दो गयी ।' उसी अबोध बालिकाकी भाँति हम 
भी यह कह सकते हैं कि दुनियाभरकी रही चीजें ईश्वरने 
बनायों ओर नगर, प्रासाद, रेलगाढ़ी, ब्रिजलीकी ब्रत्तियाँ, 
वैशनिक आविष्कार तथा सभ्यताकी अन्य आश्रयंजनक 
एवं सुन्दर वस्तुएँ हमने बनायों। इसलिये हम उनसे 
भी श्रेष्ठ कर्ता हैं। जो छोग ईश्वर और उनकी प्रकृतिको 








अलग-अलग एवं खतन्त्र मानते हैं उनके लिये हमें इतना 
ही कइना है। वास्तवमें ऐसा कोई भी दाशनिक मत नहीं 
है जो ईश्वरके अस्तित्वको स्वीकार करता दो किन्तु उन्हें 
खष्टिकर्ता नहीं मानता | कारण; यदि ईश्वर है तो वह सष्टि- 
कर्ता भी अवश्य होगा । और यदि उन्हें यष्टिकर्ता मानते हैं तो 
जिन युक्तियोंपर हमने विचार किया है वे हमें इस निष्कर्षेपर 
पहुँचनेके लिये बाध्य करती हैं कि ईश्वरने सम्पूर्ण विश्वको 
अपने दी सझुल्पसे रचा; क्योंकि सृष्टिके पूर्थ केवल वही ये 
और इसलिये उनके पास उनके अतिरिक्त ऐसी कोई सामप्री 
नहीं थी जिससे थे विश्वकी रचना करते ! 

इसके उत्तरमें कोई कष्ट सकता है, जैसा कि द्वेतवादी 
प्रायः कह्दा करते हैं,--“हाँ, आपका कहना तो ठीक है; 
परन्तु ईश्वर स्बश और स्बशक्तिमान्‌ हैं, इसलिये वे घून्य- 
से भी संसारकी रचना कर सकते हैं ।' बहुत ठीक, परन्तु 
हमारा प्रदन उनके शान अथवा सामथ्यके सम्बन्धमें नहीं है, 
किन्‍्नु उस सामग्रीके सम्बन्धमें है । जिससे ये संसारकों रचते 
हैं । यद्यपि कुम्हारमें शान, दक्षता; कोशल और योग्यता 
सब कुछ है, किन्तु वह केवल इनसे बतन नहीं बना सकता। 
इसी प्रकार हमारा भ्श्न इश्वरकी योग्यताके सम्बन्धर्में नहीं 
है, किन्तु सामग्रीके सम्बन्धमें है। और हमारा कहना यह है 
उसके पास उस समय अपने सिवा और कोई सामग्री 
नहीं थी, इसलिये उसने संसारकों उसी सामग्रीसे जो 
उस समय उपलब्ध थी, अर्थात्‌ अपने दी खरूपसे रचा 
होगा। मगवद्दीताके “ब्रक्षापंणं ब्रह्म हृथिः” इत्यादि छोकको, 
जिसे हम ऊपर उद्भुत कर चुके हैं, पढ़नेसे इसमें रंचमात्र 
भी सन्देह नहीं रह जाता । 

किन्तु यदि कोई फिर भी दुराग्रह करे कि इंश्वरने 
विश्वकों “यथोर्णनाभिः खजते ग्हणते च” इत्यादि 
भुतिके अनुसार अपने स्वरूपसे नहीं; किन्तु झन्यसे 
रचा) तब भी इससे हमारे वेदान्तके सिद्धान्तमें कुछ भी 
अन्तर नहीं पड़ता । क्योंकि ऐसा माननेपर भी, जैसे मिद्टी- 
का बना हुआ पात्र मिद्ठीके अतिरिक्त और कुछ नहीं है, 
बेसे ही घून्यसे बना हुआ विश्व भी घूल्य अथवा अरुद्रप 
ही हो सकता है! और यह वेदान्तके मायावाद नामक 
सिद्धान्तका ही रूपान्तसमात्र है ( जिसका हम संख्षेपमें 
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दिग्दर्शन करा चुके हैं और जिसका विस्तारसे विवेचन 
आगे किया जायगा ) और इससे प्रकारान्तरसे अद्वैतकी 
ही सिद्धि हो जाती है, क्योंकि इसका अर्थ यही हुआ कि 
“एकमात्र इंश्वर ही सत्‌ है, अन्य कुछ भी नहीं है।' 
अतः द्वेतीकी इस युक्तिसे तो अद्वैतसिद्धान्तकी ही पुष्टि 
होती हे और वेदान्ती इससे अधिक और क्‍या चाहेगा ! 

इसके सिवा, जब आप एक बार यह मान लेते हैं कि 
किसी समय केवल इंश्वर ही था, ओर कुछ नहीं था, तब 
गीताका यह अकास्थ सिद्धान्त-'नासतो विद्यते भावः? (जिसका 
तातपय॑ वही है जो पदार्थशास्तरियोंके 'पदार्थोक्ी अनुत्पा्रता 
और अनइवरता के सिद्धान्तका है ) एक दुर्मेद्य दौवारके 
रूपमें आपके सामने आ जायगा | असत्‌ कमी सत्‌ नहीं 
हो सकता ओर सत्‌का कभी अभाव नहीं हो सकता | अतः 
यदि केवल इंश्वर ही था; और कुछ नहीं, तो यह स्पष्ट ही 
है कि एकमात्र ईश्वर ही सत्‌ है ओर वही हो सकता है। 
दूसरे शब्दोर्मे, चाहे हम यह कहें कि “ईश्वर और जगत्‌ 
एक हैं! अथवा इसी बातकों निभेधमुखेन इस प्रकार कह 
कि 'केवल ईश्वर ही है, और कुछ भी नहीं है!; बात 
एक ही है। 

पत्न महाभूत 

इसको ओर भी स्पष्ट करना हो तो हम आकाद।, वायु, 
अग्नि, जल और पृथ्वी--इन पश्च मद्याभूतोंका उदाहरण ले 
सकते हैं, जिनसे यृष्टिका आरम्म हुआ | क्योंकि स्वयं ई-थरने 
ही उनको बनाया है, इसलिये हमें विवश होकर यद्द अनुमान 
करना पड़ता है कि उसने इन्हें अपनेमेंसे दी बनाया होगा | 
भमृत्तिकेत्येव सत्यम' ( सच तो यह है कि मृत्तिका ही 
वास्तविक उपादान है ) इस उपनिषत्‌-सिद्धान्तके अनुसार 
पृथ्वी जलसे उत्पन्न हुई है या जलका ही विकार है अतः 
जलरूप ही है, इसी प्रकार जल अभ्निसे उत्पन्न हुआ 
अथवा जलका ही रूपान्तर है, अतः जलरूप ही है; अप्मि 
भी वायुसे उत्पन्न अथवा प्रकट हुई है, इसलिये वायुरूप ही 
है; वायु आकाझसे प्रादुर्भत अथवा अभिव्यक्त हुआ 
अतः आकाशरूप है; और अन्तर्म आकाश इंश्वरसे उत्पन्न 
हुआ अथवा इंश्वरकी ही अभिव्यक्ति हे, अतः ईश्वरसे 
अमिन्न है। इस प्रकार सब पदार्थोंकी ईश्वरसे उत्पत्ति 
और ईश्वरके साथ एकता सिद्ध की जा सकती है । 


# अविद्यया रृत्यु' तीत्वाँ विद्याउस्तमइउते # 





अब हम शब्द, स्पर्श, रूप; रस और गन्ध-तन्मात्राओं- 
पर इसी शैलीसे विचार करें | आकाशमें एक ही गुण शब्द है; 
बायुमें शब्द और स्पर्श दो हैं; अभिमें शब्द, स्पर्श ओर रूप 
तीन हैं; जरूमें शब्द, स्पर्श, रूप और रस चार हैं, तथा प्रथ्वीमें 
शब्द, स्पश, रूप, रस और गन्ध। पाँचों गुण हैं । इनकी 
उत्पत्ति आदिकों जाननेके लिये इमें इन गुणोंका विइलेपण करना 
होगा । प्रश्बीसे प्रारम्म करके हम देखेंगे कि इसका पांचवां 
गुण गन्ध इसके पूर्चवर्ती भूत-जलमें नहीं था और बिलकुल 
नया है। किन्तु गीता कहती है-'नासतो विद्यते भाव: और 
पदार्थविश्ञान भी यही कहता है कि 'जो पदार्थ पहले नहीं 
था; वह नव सिरेसे उत्पन्न नहीं हं। सकता |” इसलिये हमें 
या तो गन्धकों मिथ्या मानकर निकाल आदर करना हंगा; 
अथवा उसकी जलमें भी सत्ता माननी पढ़ेगी। पहले 
पक्षमें प्रध्वी स्वय॑ मिथ्या दो जायगी। क्योंकि 
गन्ध ही उसका अनन्यसाधारण छक्षण है ( गन्धवती 
प्रथिवी), और उसका अस्तित्व जलमें भी मान लेनेपर प्रथ्वी 
और जल (समानगुण होनेके कारण) एकरूप हो जायेंगे । 
इसी प्रकार यदि हम चौथे गुण रसको के) जो सर्वप्रथम 
जलूमे दिखायी देता है, तो हमें इसी प्रक्रियाका अनुसरण 
करके या तो इसे मिथ्या समझकर निकाल देना पड़ेगा 
अथवा अभिमें पहलेसे विद्यमान मानना पड़ेगा। इसका 
परिणाम यह होगा कि प्र॒थ्वी और जल या ते सिथ्या माने 
जाकर बहिष्कृत कर दिये जायगे अथवा उन्हें अमिरूप मानना 
होगा । अब तीसरे गुण रूपकी लीजिये; या ते इसे मिथ्या 
कहकर निकाल दीजिये अथवा इसका अस्तित्व वायुमें भी 
मानिये । इसी पद्धतिसे दूसरे गुण स्पशंकों या तो मिथ्या 
कहकर निकाल बाहर कीजित्रे अथवा आकादहमें इसकी 
अव्यक्तरूपसे सत्ता स्वीकार कीजिये | इस तरद्द या तों 
प्थ्यी, जल; अभि और वायुको मिथ्या मानना पड़ेगा अथवा 
आकाशरूप । और अन्तमें इसी तकंका प्रयोग करके हमें 
प्रथम गुण दाब्दको या तो मिथ्या मानकर निकाल बाहर 
करना होगा अथवा उसकी इंश्वरमें पहलेहीसे अव्यक्तरूपमें 
स्थिति माननी पड़ेगी। इस प्रकार पश्च भूतोंकी या तो 
मिथ्या मानकर हृटाइये अथवा उन्हें इंश्वरका रूप मानित्रे । 
इस सारी प्रक्रियाको जिसे हमने ऊपर समझाया है रेखा- 
गणितके ढंगसे इस प्रकार संक्षेपमें रख सकते हैं-- 


! ७७... 0७०" सेा "सूद पका पिका-नाइरी ३० गहरी. सका कमा, च्#ली 


# ईचथर, जीव और संसारके सम्बन्ध समगवान्‌ श्रीशइहुरायायके विचार * २३ 





मीतिेकी किक रा, 





पृथ्वीःत्जल; जलननअप्मि; अमिन्चायु; वायुत्आकाश; 


आकाइा-ईश्वर | 


', तेदभिन्नाभिन्नस्थ तदभिन्नत्वनियमः ( यूकूछिडके. 


प्रथम स्वयंसिद्ध नियम “जो वस्तुएं किसी एक वस्तुके बराबर 
दोती दैं वे आपसमें भी बराबर होती हैं |? ) के अनुसार 
ईश्वर-विश्व; अर्थात्‌ दोनों समान ही नहीं हैं किन्तु दोनों 
सर्व प्रकारसे एक हैं । 
इधरकी सववेब्यांपकता 

सृष्टिकया और उसपर उपनिपदों और बाइबलके 
वचनोंके आधारपर किये गये अनुमानके अतिरिक्त ईश्वरकी 
सर्वव्यापकता भी; जिसे सभी आस्तिक ( जिनमें आर्यसमाजी 
भी सम्मिलित हैं ) मानते हैं, अद्वेतसिद्धान्तकी सत्यताको 
सिद्ध करनेके लिये पर्याप्त प्रमाण है ( और यह सत्यता दो 
प्रकारसे सिद्ध की जा सकती हैं )। हम इस अद्वितसिद्धान्त- 
को सिद्धान्त न कहकर रेखागणितकी भाषामें साध्य 
( ६+7९०7८४० ) भी कद सकते हैं, क्योंकि यह गणितके 
किसी साध्यकी तरह सिद्ध किया जा सकता है) 
जैसे २+२-४ | 

जब हम यह कहते हैं कि इश्वर स्वंच्यापी और बिश्व्मे 
ओतप्रोत है तो पहले हमें यह समझना चाहिये कि इसका 
अर्थ क्‍या है! यदि हम इन साधारण शब्दोंके अर्थ और 
पूर्ण आशयको भलीमाति समझ जायें; जिन्हें हम बिना 
विचार किये प्रतिदिन और प्रतिक्षण अपने मुंहसे निकालते 
रहते हैं; ते। हम सम्पूर्ण वेदान्तसिद्धान्तकों आसानीसे समझ 
सकते हैं | हम लोग बतन, कपड़े ओर सुनहले आभूषणका 
उदाइरण लेकर यद्द देखें कि उनमें कोन-सी वस्तु ओतप्रोत है। 
निश्चय दी इनमें कुम्हार, जुलाहा और सोनार ओतप्रोत 
नहीं हैं किन्तु मिद्ठी, सूत और सोना क्रमशः तीनों पदार्थों 
के ऊपर-नीचे, भीतर-बाहर, सब्वत्र समस्त पिण्डमें ओतप्रोत 
हैं। दूसरे शब्दोंमे, किसी पदार्थका बनानेवाला नहीं किन्तु 
जिस सामभीसे वद्द पदार्थ बना है; वही उसमें ओतप्रोत 
रहता है । इसलिये विश्वर्म ईश्वरकी सर्वव्यापकता इस बातकों 
निर्विवादरूपसे सिद्ध करती है कि ईश्वर ही इस संसारका 
उपादान कारण है । और यही बात हमें सिद्ध करनी थी। 


यह बात बिल्कुल सत्य है कि जगत्‌का रचयिता भी ईश्वर दी 
है, क्योंकि उसके अतिरिक्त कोई दूसरा है ही नहीं जो उसे 
रच सकता हो | यही कारण हे कि वेदान्त उसे जगतका 
अभिन्ननिमित्तोपादान कारण बतलाता है। इस प्रकार 
यद्यपि ईश्वरका सृष्टिकर्ता होना बिलकुल सत्य है; तथापि बे 
कर्ता होनेके कारण नहीं, किन्तु उपादान कारण हदोनेके 
नाते संसारमें ओतप्रोत हैं । 


इस तरद्द ईश्वरकी स्वब्यापकताका पूर्ण आशय समझ 
लेनेके बाद कि वह स्वयं संसारका उपादान कारण है; हमारे 
सामने दूसरा प्रश्न यह आता है कि वह सर्वव्यापक कैसे 
हो सकता है ? भगवान्‌ स्वयं भगवद्गीतामें कद्दते हैं-- 


क्षेत्र चापि मां विद्धि सर्वक्षेत्रेद भारत । 


( अर्थात्‌ सब शरीरोंके भीतर रहनेवाला आत्मा में ही 
हूँ ), और सभी आस्तिकोंका इस विषयपर एकमत है कि 
ईश्वर सर्वव्यापक हैं | किन्तु क्या एक ही स्थानमें दो भिन्न 
पदार्थ रह सकते हैं ! क्या यह भौतिक दृश्सि असंभव नहीं है ! 
क्योंकि पदार्थविज्ञानके “विस्तार!; 'भेयत्वः आदिके नियमों- 
के अनुसार एक ही कमरेके मिन्न-मभिन्न भागोंमें दो व्यक्ति 
अथवा पदार्थ रह सकते हैं, किन्तु उसी कमरेके एक 
अंशर्मे रहनेवाले आकाशके उसी थोड़ेसे भागमें नहीं । 
और यदि आपसे यह कहा जाय कि दो व्यक्ति एक साथ 
उसी छोटे-से स्थानमें रहते हैं, तो आपको विवश 
होकर यद्द अनुमान करना पड़ेगा कि वे दो भिन्न व्यक्ति 
नहीं किन्तु एक ही व्यक्तिके दो नाम हैं | यदि किसी अन्थके 
एक वाक्यमें यह लिखा हो कि रामने रावणकों मारा और 
उसी ग्रन्थके किसी दूसरे प्रसंग्में यह बात आती हो कि 
सीतापतिने रावणकों मारा; तो कया आप--चाहे आपने 
इस बातकों पहले कभी न सुना ट्ो--तुरन्त यह अनुमान 
नहीं कर लेंगे कि राम ही तीताके पति रहे होंगे ! इसी प्रकार 
प्रत्येक छोटे-से पदार्थके साथ भी इश्वरका एक ही स्थानमें 
युगपत्‌ रहना, पदार्थविशानके अनुसार, ईश्वरकी उस पदाथके 
साथ--और फलतः सारे विश्वके साथ अमिन्नता सिद्ध करता 
है। और यही बात हमें सिद्ध करनी थी | ( अपूणे ) 
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जगत सत्य दे या मिथ्या ! 


(पूज्यपाद ओ१०८ भागेव शिवरामकिह्वुर योगत्रयानन्द स्वामीजीके उपदेश) 


“जगत! झन्दका अर्थ 

परिवर्तन या एक भावसे दूसरे भावमें जाना 
(0८४०४2८) दी संसारका खरूप है---“नियत परिवर्तनशील वा 
परिणम्यमान भाव ही जगत्‌ है; प्रवृत्ति[--आविर्भावादि 
विकार या परिणाम ही जगत्‌का खभाव ह--जगतका 
अव्यभिचारी धर्म है | एक मुहृतंके लिये मी जगत्‌ प्रद्ृत्ति- 
झून्य नहीं है, क्षणकालके लिये भी कोई जागतिक पदार्थ 
एक भावमें (परिवर्तित हुए बिना )-अपने स्वरूपमें 
नहीं रह सकता | 


जगद्‌ सदसदात्मक हे 


यह सत्ताथंक--भाववचन ( विश्मानार्थवाची ) “अस्‌ 


भुवि' घात॒के पीछे “शत! प्रत्यय रूगनेसे 'सत्‌” पद 
सिद्ध होता है। “सत्‌” शब्दका अथ है---विद्यमान । असतका 
(अभावका ) जो विरोधी है--न रहनेका जो प्रतियोगी है, 
अविद्यमानताका जो प्रतिपक्षी है; अर्थात्‌ जो अविनाशी-- 
अपरिणामी ( एग०॥३४६८४०।८ 5077८(४परंग ४2 )है, नाम- 
देश-कालादिका नाश दोनेपर भी जो नष्ट नद्टीं होता, जिसका 


# 'परि! उपसगंपूवंक “बृद' बातुके पीछे भाव अअ्थमें ्युट” 
प्रत्यय लगानेसे 'परिवतेन! पद सिद्ध हुआ है । 'परि” उपसभेका एक 
अर्थ है वर्जन--त्याग; अतः परिवर्तन! शब्दका व्युत्पक्तिलग्ध 
अर्थ होता है---वर्जन वा त्यागपूर्बक बर्तन या अक्स्पान, अर्थात्‌ 
पूब॑भाबका त्याग करके परभावमें संक्रमण ! 

 भम्ल गमने!' धातुके पोछे 'क्विपः प्रत्यय लगानेसे 

'अगतः पद सिद्ध हुआ है ('बतिगमिजुदोतीनां दे व !--- 
बात्तिकयत्र ।) जो निरन्तर उत्पत््यादि भावविकारको प्राप्त छोता 
है, उसे 'जगत' कहते हैं । 

गच्छति उत्पत्तिस्थितिल्यानू प्राप्नोत्तोति जयत्‌ !! 
--सारस्वत व्याकरण । 
| “प्रवृत्ति: खल्वपि निस्या । नहींद कशक्षिदपि स्ल्लिज्ञात्मनि 
मुहतंमप्यवतिहते' (महाभाष्य ४ | १ । १) | 'खियाम! (पा०।४। 

१ । ३) अयवा 'सरूपाणामेकशेष एकविभक्तो। (पा०।१। २। 
६४ ) इस सूत्रका भाष्य देखना चाहिये । 


कभी ध्वंस नहीं है--जो तत््व सदा स्थिर है; वह सत्‌ 


है; और जो सत्‌ है, जो अव्यभिचारी है, वही सत्य है | 
पूज्यपाद मगवान्‌ शकुराचार्य भी “सत्य” का अर्थ समझाते 
हुए. यददी कहते हैं-- 


“बदूपेण थश्चिश्चित तदूप न ब्यसिचरति तल्सत्यम ।! 

जिस रूपसे जो निश्चित होता है, बुद्धिका विषयीभूत 
होता है, यदि वह उस रूपको कदापि न त्यागे--यदि 
बह रूप कभी अन्यथा न हों--व्यमिचरित न हो; तो 
उसे “सत्य” कद्दते हैं ।| सत्यका जो लक्षण हमें प्रात हुआ है, 
शास्नने सत्य? शब्दका जो अर्थ हमारे सामने रक्‍्खा है, वह तो 
इस प्रतिक्षणपरिणामी, इस सदाचझ्लल, इस नियत- 
परिवतेनशील संसारकी किसी भी वस्तुका वाचक नहीं दो 
सकता | परिवर्तन जिसका स्वभाव है, सदा एक अवस्थासे 
अवस्थान्तरमें जाना ही जिसका स्वरूप है; वह किस 
तरह अविनाशी और अपरिणामी हो सकता है। माव- 
अभाव; सत्‌-असत्‌, हॉ-ना ( 50796८एपंश ४-२०४७॥४॥४॥ 
एछ+507९४९८८-र००-८६5८९१९ए2८, 4िप्ा8(0ग7-चि 2- 
एथप०४ )-ये एक पदार्थ नहीं हो सकते । यह बात 
प्रेज्ञावान-अप्रेश्षावान्‌ू + बालक-इृद्ध, पशु-पक्षी, कीट-पतंग, 
सभीकों बिदित है--यह तत्त्व जीवमात्रको अवगत है | 


तो क्‍या जगत मिथ्या है * 


जगतकी एकबारगी मिथ्या भी नहीं कृहा जा सकता; 
क्योंकि मिथ्या या असत्‌की उपलब्धि कैसे हो। दूसरी 
बात) जगत्‌ यदि मिथ्या भो हो तो भी उसे मिथ्यारूपमें 
सत्य कहना पड़ेगा, क्योंकि जगत्‌का मिथ्यात्व वा परिवर्तन- 
शीलत्व अव्यभिचारी है; जगत्‌ जगत्‌ या सदा परिणामी है, 
इसलिये वह सत्य है । जिस रूपमें जो निश्चित होता है, 
बुद्धिका विधयीभूत होता है; यदि यदद किसी मी कालमें उस 
रूपको न त्यागे तो वह सत्य है;।--सत्यके इस लक्षणके 
# 'संत्ययविनाशि नामदेशकालवबस्तुनिमित्तेतु. विनश्यत्सु 

यज्ञ बिनदयति तदबिनाशि / ( सब्वोपनिषत्सार ) 
| तैत्तिरीयोपनिभद्के सत्य शानमनन्तं अक्ष' इस बाक्यका 

भाष्य देखो । 


% छत 708)097 ९ फ92॥ एए7880९00 45 000॥20708508॥8.* ' 
न्न्ग, छिफणा८छ07. 


*# जगद सर्य है या मिथ्या  # 


ब््ु 





अनुसार जगतका सत्यत्व सिद्ध होता है; क्योंकि जगत्‌ सदा 
ही जगत्‌, गतिशील वा परिणामात्मक निश्चित हे । तो फिर 
जगत्‌ असलमें क्‍या पदार्थ है ! जगत्‌ सदसदात्मक हैः 
जगत्‌ नित्य और अनित्य दोनों है। कारणभावमें--सन्मात्रा- 
वस्थामें जगत्‌ सत्य या नित्य है, और कार्यभावमें जगत्‌ 
असत्‌ या अनित्य है। जो विकारात्मक है; वह अनित्य है । 
अतः भावविकाररूपमें ज़गत्‌ अनित्य है, आत्ममांवमें-- 
अपरिच्छिन्न, अखण्डैकरस सच्चिदानन्द ब्रद्मरूपमें नित्य है । 
जगत्‌के मूलमें अनन्त सत्ता निहित है, मूलमें अपरिच्छिन्न- 
भाव न रहनेसे परिच्छिन्नभाव रद्द नहीं सकता# । 


कारणात्मा और कार्यात्माके भेदसे भाव या सत्ता द्विविध 
है। शास््रका उपदेश है।--इन दोनों भावोंमें कारणात्म- 
भाव ही नित्य हैं) यही सत्‌ है; और कार्यात्ममाव अनित्य 
या असत्‌ है, अर्थात्‌ परिवर्तनशील है । यह कार्यात्ममाव 
ही जगत्‌ या संसार है | 


कारणात्ममावका खरूप 


जो भाव अदृश्य है, बुद्धीन्द्रियके अगम्य है,जो आन्तर,बाह्म 
दोनों अवस्थाअंसे रहित है, जो भाव अग्राह्म--कर्मेन्द्रियोंका 
अविषय दै; जो अगोत्र है ( जिसका ऐसा मूल नहीं है जिसके 
द्वारा यह निर्णय किया जा सके कि वह ऐसा है या वैसा ) 
जो अवर्ण है ( द्रव्यके स्थूलत्व, सृक्ष्मत्व और शु॒ह्लत्वादि 
धर्मका नाम वर्ण है; जिसमें थे नहीं हैं वह अवर्ण है ), जिसके 
चक्षुःकर्णादि इन्द्रिय नहीं हैं, जो अपाणिपाद है, जो नित्य-- 
अविनाशी है, जो विभु है, अर्थात्‌ जो ब्रक्षादि स्थावरान्त 
चेतना चेतन विविध पदार्थोंके रूपमें प्रकाशित है, जो सर्वंगत 
( आकाशवत्‌ सर्वंव्यापी ) है, जो यूक्ष्म है, जो अव्यय 
( सर्वदा एकरूप ) है और जो स्वभूतयोनि--सव्व कार्यों- 
का कारण है, वह कारणात्ममाव है| । 


+ 'भवतेर।|त्मभाबनेद॑ जगज्षित्यं, इतरंसु भावबिकारेः 
परमाण्वादिभिभीवविकारात्मभिरनित्यमू_ । कस्मातू-बिकारात्म- 
कत्यादेव । विकारों झनित्यः / ( निरुक्तमाध्य ) 

अर्थात्‌ सन्मात्रात्मामें जगत्‌ नित्य है, परमाण्वादि भाव- 
विकारोंके कारण बह अनित्य है, क्योंकि किकारमात्रें ही अनित्य है । 

+ यत्तदद्रेश्यमग्राहमगोत्रमबंणेत्रचेक:ओज डे 
नित्य॑ विभुं सबंगतं सुसृक्ष्म तदम्ययं/वैद्ध, तकेमिं परिपश्यग्ति पी !! 

9. ( मुण्डक्रोपलिंषद्‌ ) 


कार्यात्ममावका खरूप 


कार्यात्ममाव त्रिगुणमयी मायाका भाब है, जन्मस्थित्यादि 
छः भावविकार हैं। कारणात्ममाव अनन्त--अपरिच्छिन्न 
( [77702 ) है। बह देशकालादिकी सीमामें बद्ध नहीं हे । 
कार्यात्ममाव ससीम, परिच्छिन्न ( 7777६८ ) है । 


पुरुष एवेदं सर्व बद्‌ भूर्त यक्ष भाव्यम। 
( पुरुषसूक्त ऋग्वेठ, यजुनेंद ) 


कार्यात्ममावका सीमानिर्देश 


ब्रह्मादि-स्थावरान्त भाव कार्यात्ममाव हैं । जो भाव 
सृष्टिस्पतिलयात्मक है, जो भाव वर्तमान, अतीत और 
अनागत) इन तीन अवस्थाओंसे विशिष्ट है, बह कार्यात्ममाव 
है । “पुरुष एवेदं सर्व” इत्यादि श्रुतिवचनका म्म यह है कि 
बतंमान, अतीत और भविष्यत, ये तजिविध जागतिक अवस्थाएँ, 
ही पुरुषका या अपरिच्छिन्न सब्जिदानन्दका मायापरिच्छित्न 
भाव है। परमपुरुष या कारणात्ममावसे कार्यात्ममाव 
स्वरूपतः स्वतन्त्र पदार्थ नहीं है । 


एसावानध्य महिमसातो ज्यायांश पूरुषः । 
पादो5स्थ विश्वा भूतानि श्रिपादस्थास्त दिवि ॥# 
( पुरुषसूक्त ) 


अभिप्राय यह कि अतीत, अनागत और वतंमान--- 
कालतजयात्मक निखिल जगत्‌ परतअह्यकी ही एक 
महिमा--स्वकीय सामथ्य--स्वीय शक्तिविशेष है । तो क्या 
त्रिकालमय जगतका रूप ही ब्रह्मका वास्तविक रूप है? तो क्या 
वह अनित्य जगत्‌ ही है! नहीं--यह उसका वास्तविक स्वरूप 
नहीं है। परम पुरुष--परमात्मा अपनी इस जगद्गप महिमा या 
सामथ्य (शक्ति ) से ज्यायान--अति बृइत--अत्यन्त 
अधिक हूँ। समस्त भूत--कालत्रयवर्ती प्राणिजात परम पुरुषका 
चनुर्थोशमात्र है; इसके शेष त्रिपाद अमृत--विनाशरहित 
हैं, सनातन हैं, नित्य हैं, द्योतनात्मक हैं, अर्थात्‌ 
स्वप्रकाशस्वरूपमें अवस्थित हैं | (पुरुष एवेद” इस मन्त्रमें, 
त्रिकालवर्त्ती जगत्‌ पुरुष ही है; यद्ट बात कही गयी है। 
इससे यहद्द प्रतीति हो सकती हे कि जगत्‌ ही पुरुषका स्वरूप है, 
इसलिये भगवानने उपयुक्त मन्त्रद्धारा समझाया कि जगत्‌ 
सत्य-शान-अनन्त ब्रह्के स्वरूपकी अपेक्षा अल्पमात्र है| 
अब प्रश्न यद होता है कि अनन्त परब्रक्षको चार भागोंमें 


२६ 


# अविदय्यया सृत्युं तीत्थों विचया5सूतमइसुते * 
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विभक्त केसे किया गया! क्‍या अनन्त परबअहकी इयता 
की जा सकती है ! पूज्यपाद सायणाचार्यने इस प्रकारके 
संशयको मिटानेके लिये कहा है कि इसमें सन्देह नहीं कि 
परबक्षकी इ्यत्ता हो नहीं सकती; पर ऐसा करनेका तात्पय 
यह बतलाना है कि जगत्‌ परबनह्मकी स्वरूपावस्थासे बहुत 
क्षुद्र है, जगत्‌ उसका एकंशमात्र है | 

जिपानृद्धष्य उद्ेद पुरुष: पादो उत्येहाभदत पुनः । 

ततो विध्वकू व्यक्रामतए साझनानहने अभि # 

( पुरुषसूक्त ) 

अथांत्‌ अशानकाय ( अविद्याप्रसूत ) संसार या 
सुष्टिसंहारात्मक जगतके बह्भूत, संसारस्पर्शरदित---जागतिक 
गुणदोपद्वारा अस्पृष्ट, चतुष्पाद पुरुषका एकपादमात्र यह 
जगत्‌ है । भगवानने गीतामें भी यही बात कही है; यथा-- 

विश्टृभ्याहमिद हृत्स्नमेकांशेन स्थितों अगत्‌ ॥ 

परमपुरुष परमात्माका यही एक पांद मायाद्वारा पुनः- 
पुनः अव्यक्तावस्थासे व्यक्तावस्थामें और व्यक्तावस्थासे पुनः 
अव्यक्तावस्थामें गमनागमन किया करता है# | 


परम पुरुषका यह एक पाद मायायुक्त है; शेष पांद- 
त्रय. मायाविनिमुंक्त हैं। सृश्टिकाल्में परमेश्वर मायाद्वारा 
देवतियंगादि विविध रूपोंमें व्यक्त होते हैं। साशन अर्थात्‌ 
भोजनादिव्यवहारोपेत चेतन प्राणिजात और अनशन-तद्रद्दित 
अचेतन गिरि; नदी; सागर प्रभुति, इन दोनों रूपोमें स्वयं दी 
विविध होकर, विश्व-ब्रह्माग्डकी रृष्टि करते हैं | अतः समझमें 
आया, अखण्डैकरत सब्विदानन्द परमपुरुषके नित्य और 
कार्य-भेदसे दो भाव हैं; इनमेंसे नित्यभाव-सनातन अवस्था 
परिदृश्यमान जन्मादिविकारमय संसारके बद्टिर्भतावस्था है । 
यह संसारके ऊर्ध्यम अवस्थित है। जनन, मरण; आधि,; 
व्याधि, शोक, ताप इत्यादि सांसारिक दोष इस भावकों 
स्पर्श नहीं कर सकते; यद्दॉपर कालका अधिकार नहीं है, 
यह सदानन्दमय भवन है; यहीं जानेके लिये आजद्रक्ष- 








१३.३९ तन थक # ९५० के # 





स्तम्बपयन्त सभी कोई ( चाहे जानकर हो, या अनजानमें ) 


लालावित हैं; आरामके अमिलाषी जीवजगत्‌का यही छूक्ष्य- 
खान है । 

कार्यात्ममाव क्रियामयँ--परिवर्तनका भाव हैं, 
अवस्था है; दमलोग जिस भावमें हैं, इमलोग जिस भावकी 
उपलब्धि कर सकते हैं, वही कार्योत्मभाव है। कारणात्म- 
भाव परबकह्मका स्वरूप है | कार्यात्ममाव अक्षकी अपरावस्था 
है, यह अपर ब्रह्म है | 

अतः सिद्धान्त हुआ; कार्योत्ममाव और कारणात्ममाव- 
श्रे द्विविध माव ही “भाव वा 'सत्‌ः हैं; इनमेंसे कारणात्म- 
भाव नित्य है; कार्योत्ममाव अनित्य है--विकारात्मक है । 

वद्पि नित्य यर्क्िसससथ मन विहम्यते । 

( महाभाष्य, परपशाहिक ) 


दिविध नित्यत्व 


भगवान पतज्जलिदेवने द्विविध नित्यत्वकी बात समझायी 
है। एक कृटस्थ नित्य, दूसरा प्रवाहरूपसे नित्य | वह भी 
नित्यपदवाच्य है जिसका तत्त्व--तद्भावत्व नष्ट नहीं दहोता। 
जगत्‌ कूटस्थ नित्यकी अपेक्षा अनित्य द्वोनेपर भी प्रवादह- 
रूपसे नित्य है; क्योंकि सृष्टि; स्थिति और लय; वा आवि- 
भाव; स्थिति और तिरामावात्मक जगत्‌ अनांदि कालसे 
है और रहेगा भी अनन्त कालतक | जिन चन्द्र-सूयको हम 
आज देख रहे हैं, यही पहले मी थे और पीछे भी रहेंगे; ये 
भूलोक, भुव्ोंक, स्वर्ोक, जनोलोक, तपोलीक, सत्यलोक, 
सभी अनादि कालसे हैँ । कोई भी वस्तु एकबारगी ध्वंस या 
बिनाशको नहीं प्राप्त द्वोती । जो नहीं है, जो वल्तुतः असत्‌ 
है, उसकी उत्पत्ति भी असम्मव है । 


'जावस्तुना वस्तुसिद्धि:' (सां०् द० १। ७८ ) 
अथौत्‌ अवस्त॒ुन-अभावसे ब्रस्तुसिद्धि, भावोंपत्ति हो 
नहीं सकती | । ( अपूृण ) 
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सोध्यमिद मायायां पुनरभवत्‌ संशष्टिसंहारःभ्यां पुनः पुनरागच्छति । ( सायणभाष्य ) 
| बस निवासे! ((० ८४४६) धातुके पीछे “तुन्‌? प्रत्यय ल्गानेसे “वस्तु! पद सिद्ध हुआ है-वसेस्तुन! (उणादि १। ७६ )। जो 
बसता दै--रइता है, जो सत्‌ दे, बह वस्तु है; न वरतु--अवस्तु अर्थात्‌ अभाव । 
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क्या वैज्ञानिक पण्डित ग्रोमक्ते उपयुक्त बचनसे यह प्रमाणित नहीं होता कि सृष्टि प्रवाहरूपसे नित्य है ! 


कल्याण 5“* 


५० ष् ४४ 


क्रट२३७७७ ३७ 


0 77220 ४ ४ (३०६४ ६९.१० : ५:५६. +२१७, “का आआ७:०६८८:: 


्गॉ 





जादुगुरु: श्रीगमानुजाचाये 


श्रीरामानुजाचाय और उनका सम्प्रदाय 


( लेखक--श्री काश्ली -प्रतिबादिभयंकरमठाभी श्र जगदूगुरु श्रोभीभगबद्रामानुजसम्पदायाचाय श्री ११०८ 


श्रीअनन्ताचाये स्वामीजी मदाराजक ) 


सबसे पहला पश्च जो इस विषयकी चर्चा करते हुए 
सामने आता है यह हैकि क्या श्रीरामानुजाचार्यने अपने 
दिमागसे यह कोई नया सम्प्रदाय निकाछा और उसे संसार- 
में प्रच्ति किया ! इसका स्पष्ट उत्तर है--“नही! । 
उन्होंने कोई नया सम्प्रदाय प्रचलित नहीं किया; बल्कि उसी 
अद्वैतसिद्धान्तको विद्दद किया है जिसे पूर्वाचायनि, स्वयं 
श्रीशंकराचायसहद पूर्वाचार्योने भी स्वीफार किया था और 
जिसे इन पूवाचार्योने भी पूर्बतर आचायाँसे प्राप्त करके ही 
निरूपित किया था | 


'एकमेवाद्धितीयं ब्रह्म! आदि श्रुतिवाकय ब्रह्मके 
एकत्वका प्रतिपांदन करते हैं । श्रीमच्छंकराचार्य और 
श्रीमद्रामानुजाचाय दोनोंने ही अपने-अपने अद्वितसिद्धान्त- 
सम्प्रदाय श्रुतिप्रामाण्यसे ही स्थापित किये। पर दोनोंकी 
प्रकरियाएं. भिन्न-भिन्न थीं। श्रीमच्छंकराचार्यके मतानुसार 
“सत्यं शानमनन्तं ब्रह्म” आदि वेदान्तवाक्य ब्रह्मका स्वरूप 
एसा बतलाते हैं कि वह एक ही है और वह्द वही है, तदमिन्न 
और कुछ नहीं; परन्तु श्रीरामानुजाचार्यके मतानुसार 'बृद्द 
बृंहि वृद्धों! इस धातुके साथ “मनिन! प्रत्यय होनेसे इस 
एकमें तीनका समावेश है ओर यह बात श्रुति और स्मृति 
दोनोंसे प्रमाणित है । “बृद्दति बूंहयतीति तत्पर ब्रह्म; यह 
“रहस्थाम्नाय ब्राह्मण” का वचन हैं | विष्णपुराणमें भी इसी 
अर्थका प्रतिपादक वाक्य है--- 


कृहरथाद्‌ इृंहणर्वाश तद्‌ बश्लेस्यभिधीयते । 


ये दोनों बचन इस बातको स्पष्ट करते हैँ कि वह्दी एक 
ब्रह्म हें जो स्वयं बृद्दत्‌ होने और दूसरोंकों बृहत्‌ करनेमें 
समर्थ हैं | अर्थात्‌ ब्रह्म वह है जिसमें एक और केवल एक 
दी पदार्थका होना असम्भव है; प्रत्युत जिसमें अन्य पदार्थ 
भी हैं जो उसीके द्वारा बृददत्‌ कित्रे जाते हैं | रामानुजा- 
चार्य कहते हैं कि ब्रह्म एक है और उसमें तीन वस्तुएँ हैं । 
रामानुजाचायका अद्वेत परमात्माका दो अन्य वस्तुओंसे 
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विशिष्ट एकत्व है | दशात्न भी यही कहते और सिद्धान्ततः 
प्रमाणित करते हैं | 


“यर्व एंथिवी शरीर य॑ पृथियी न वेद यः प्र्चिवी- 
मन्तरो यमयति, यस्यथ आरमा झरोर यम्राश्मा न देद थ 
जारमानमन्तरों यसयति' इश्यादि | 


इन तथा अन्य वचनोंसे यद्द स्पष्ट दोता है कि परमात्मा 
आत्मा और जड़ पदाथ दोनोंमें हँ। श्रीमच्छंकराचार्य 
कहते हैं कि ब्रह्मका एकत्व अद्वितीय हैँ; पर रामानुजाचार्य 
यह सिद्ध करते हैं कि बह एकत्व अद्वितीय नहीं है प्रत्युत दो 
अन्य पदा्थासे अर्थात्‌ चिन्मय आत्मासे तथा जड़ प्रकृतिसे 
विशिष्ट हैं | इस प्रकार्से विशिष्ट अह्को श्रीरामानुजा- 
चार्य विशिशद्वित कहते हैं जिसमें सत्य; ज्ञान ओर आनन्द, 
ये ईश्वरके लक्षण हैं। श्रीशंकराचारयकी थह् मान्यता है 
कि ब्रह्म केवठ एक ही वस्तु है ओर वह अद्वितीय हैं । 
इसलि4 उनके लिये यह भी कहना आवश्यक हों गया कि यह 
अख्िल विश्व जा हमारे नेत्ोंके सामने है; मिथ्या हैं । इसलिये 
उन्हें ब्रह्ममे अविद्याकी कल्पना करनी पड़ी, जिसके कारण ब्रह्म 
अपने अन्दर विविध नामरूपात्मक मिथ्या जगत्‌को देखता है। 
इस अविद्यारूप दोपके हट जानेपर ही इस ज्ञानका प्रकाश हीता 
है कि ब्रह्म एक ही है ओर वह निर्विशेष है। परन्तु श्रीरामानुजा- 
चायने अपना सम्प्रदाय जिस मूल सिद्धान्तपर खड़ा किया 
बह यह है कि ब्रह्म एक हैं और उसमें तीन पदार्थ हैं; इसलिये 
ब्रह्मका एकत्व सिद्ध करनेमें उन्हें इस बातकी आवश्यकता हुई 
कि वे इस विश्वकों जिसे हम अपनी आँखोंसे देखते हैं, मिथ्या 
ब्रताते। यह विश्व ब्रह्ममें लीन है और ईश्वर विश्वमें अन्तहिंत है, 
(“तदनुप्रविध्य सच्च त्यधाभवत्‌' इत्यादि) और वह्द ब्रह्म एक है, 
इसलिये जगत्‌कों मिथ्या बताये बिना ही ब्ह्मका एकत्व 
प्रमाणित किया जा सकता है । 


किसी भी वस्ल॒ुके शानके लिये संसारमे तीन प्रमाण 
माने गये हैं--(१) प्रत्यक्ष, (२) अनुमान और (३) शब्द 
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# स्वामीजी महाराज ओवेष्णब सम्भदावके महान्‌ आचार्य थे और जोवनभर अगवानूकी और धमकी सेवा करते रहे। 
“कल्याण” और “कल्य।ण'-परिगारपर आपकी बढ़ी दी कृपा रहती थी। भारतवर्षके भर्मप्रेमियोंके लिये बढ़े ही दुःखका विषय है कि कुछ 


ही दिनों पूर्व छपरामें आपका नबैकुण्ठबास दो गया । 


२८ # अधियया सु॒त्युं तीत्वों विधयाउसुतमइनुते # 








अर्थात्‌ बेद । ये बेद सनातन हैं । प्रत्येक कल्पमें इनकी उसी 
पदकमसे आवृत्ति होती है। इनका रचयिता कोई नहीं 
है, इनकी उत्पत्ति किसी मनुब्यसे नहीं हुई है, ये अपोरुषेय 
हैं। मनुष्यकी मन-बुद्धिमें अम-संशय-विपयंयादि जो दोष 
हो सकते हैं उनकी वेदोंमें सम्मावना नहीं; क्योंकि वेद 
मनुष्यप्रणीत नहीं हैं। बेद स्वतःप्रमाण ओर अपोर्षेय 
हैं। इसलिये उनके ऊपर फैसला देने और उन्हें 
अप्रमाण यतानेका किसीको अधिकार नहीं है । यदि कभी 
येदोंमें हमें कोई ऐसी बात मिलती है जो प्रत्यक्ष प्रमाणके 
विरुद्ध या परस्परविरुद्ध-सी मालूम द्ोती है तो यह दोष 
वेदोंका नहीं, बल्कि वेदोंके समझनेमें ही हमारी गलती 
है। ऐसे अव्सरोंपर हमलोगोंका कर्तव्य होता है कि हम 
वेदवाक्योंके भावकों ठीक तरहसे समझ ओर उस विरोधा- 
भासका निरास करें अर्थात्‌ उन बातोंका ठीक तात्पर्य समझें 
जो हमें प्रत्यक्ष प्रमाणके बिरुद्ध या परस्परविरुद्ध 
मादम ड्ोती हैं। मीमांसायास्र इसीलिये है कि कुछ 
स्थानोंमें जो बिरोधाभास प्रतीत होता है उसका वास्तविक 
अभ्निप्राय हम मादूम कर सकें | वेदोंका प्रत्येक अक्षर और 
प्रत्येक शब्द प्रमाण है; और वेद तथा वेदान्त ही ब्रह्मकी सत्ता 
प्रमाणित करते हैं; ओर कोई प्रमाण अकह्मकी सत्ता प्रमाणित 
नहीं कर सकता | 


वेदान्तशास्तसे ब्हमें तीन पदार्थोका होना स्पष्टतया 
प्रमाणित है--(१) जड पदार्थ अथवा जड़ प्रकृति, जिसके 
प्रधान; प्रकृति, माया और अविद्धा नाम हैं, (२) चेतन आत्मा, 
जो अुप्रमाण है, और (३) ईश्वर, जो विमु हैं, सबंनियन्ता हैं 
ओर सत्य-ज्ञान-आनन्दरूप कल्याण-गुणोंसे विशिष्ट हैं| बहमें ये 
तीनों पदार्थ एक साथ रहते हैं। वेदान्तशाख्त्रमें यद्द स्पष्ट 
ही कहा गया है | प्रत्येक शरीरमे दृभ देखते हैं क्रि शरीरमें 
रहनेवाला एक चेतन आत्मा होता है; ठीक ऐसा ही 
सम्बन्ध इंश्वर और आत्माके बीच तथा ईश्वर और जड़ 
पदार्थके बीच भी होता है। अर्थात्‌ जिसे हम अहम कहते हैं 
वह उस इंश्वरसे भिन्न नहीं है जो चेतन आत्मा और जड 
प्रकृति दोनोंमें रहता है। इससे यद्द सिद्ध होता है कि इन 
तीनों पदार्थोकी समष्टिका नाम ही अश्षका अद्वैत है । 

इस संसारमें हम दो प्रकारके जीव देखते हैं--(१) 
मनुष्य, पशु, पक्षी आदि, जिनमें अधिक प्राणशक्ति हे, 
ओर (२) पाषाण, इक्ष आदि, जिनमें अल्प प्राणशक्ति है 
पहला वर्ग जंगम कहलाता है और दूसरा स्थावर; और प्रत्येक 


सत्‌ वस्तु उसी त्रेतमें है। कोई जड़ पदार्थ आत्मा और ईश्वरके 
बिना नहीं रह सकता; कोई आत्मा प्रकृति ओर इंश्वरके बिना 
नहीं रद सकता और ईश्वर भी प्रकृति और आ त्माके- 
बिना नहीं रहता। उदाहइरणार्थ मनुज्यकों दी लीजिके। 
मनुष्यका अर्थ आपाततः शरीर ही शेता है। फिर अधिक 
सूक्ष्म विचार करनेपर उसका अर्थ होता है उस इारीरमें 
रहनेवाला आत्मा और बेदोंका तो यह कहना है कि आत्मा 
जिस तरह दारीरमें रहकर उसे चलातां है उसी प्रकार 
आत्मामें ईश्वर रहवा है और उसका नियन्त्रण करता है । 
अर्थात्‌ ईश्वर प्रत्येक पदार्थके अन्दर स्थित रहता है । 


मनुष्य अपनी ब॒ुद्धिके अनुसार अपनेकों या तो (१) 
दारीर समझता है, या (२) शरीरमें रहकर उसका सद्चालन 
करनेवाला चेतन आत्मा अनुमान करता है; अथवा (३) 
वेदान्तकी प्रक्रियाके अनुसार सत्यका अनुसन्धान करके 
अपने आपको उस आत्माके अन्दर रहनेवाला इंश्वर 
समझता हैं। मनुष्यका शान उसकी विवेकशक्तिकी गदराईके 
अनुसार होता है | अतः सिद्धान्त यही है कि शरीर तथा 
उस शररीरकों धारण-पोपण करनेवाला आत्मा और उस 
आत्माकों भी धारण-पोषण करनेवाला तथा उसका नियन्त्रण 
करनेवाला ईश्वर, इन तीनोंकी समष्टि ही यथार्थ अद्वित है । 
प्रत्येक वस्नुर्मे यह श्रेत रहता ही है। बेदोंमें इसके लिये 
अनेक प्रमाण हैं ओर अनेक पूर्वाचायोने इस सिद्धान्तकों ही 
एकमात्र सत्य माना है | इसलिये संसारका प्रत्येक पदार्थ 
त्रैतात्मक है; किसी भी द्वालतमें अद्वितीय नहीं है | तात्पय, 
बेदान्तसे परिणामवाद प्रमाणित होता है; विवत्तवाद नहीं । 


परिणामवादका स्वरूप यह है कि कारण ही कार्य बन 
जाता है | जैसे घटका कारण मृत्तिका है और घटरूप कार्य 
मत्तिका हो है; मृत्तिका ही घटरूपको प्रास हुई है। इसलिये 
कार्य और कारण एकससे ही दोने चाहिये। कारणके गुण 
ही कार्यके युग हैं। इस संसाररूप कारयमें यदि 
इमें तीन पदार्थ दृष्टिगोंचर होते हैं तो इसके कारणमें भी 
उन तीन पदा्ोंका होना आवश्यक है | वेद कहते हैं कि 
अक्म इस जगत्‌का कारण है, जिसका अर्थ यह हुआ कि 
एकके भीतर जो तीन छिपे हुए हैं वेही एकके अन्तर्गत 
तीनके रूपमें प्रकट हो जाते हैं | 

परिणामकाद वेदसम्मत है, यथा--- 

'बथा सोम्यैकेन सत्पिण्देन बिज्ञातेम सब॑ मृस्मभं विश्वास 
भवति' इत्यादि | 


+* शओीरामाजुजायाये और उनका सम्पदाय # 
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संसारका कारण संसारके सदृद्द ही होना चाहिये, यह 
स्वतःसिद्ध है। कारणब्रझ और कार्यत्रह्म समान हैं । कारण 
ही कार्य बन जाता है | अन्तर केवल इतना दी है कि कारणको 
हम योगजन्य शानसे ही देख्‌ सकते हैं और कार्यको हम इन 
चर्मचक्षुओंसे ही देख लेते हैं। अतः संसारका कारणरूप जो 
न्क्ष है वह अव्यक्त जडप्रकृति; अव्यक्त चेतन और ईश्वर 
इन तीनोंकी समष्टि है। यही अगोचर ब्रह्म--सूक्ष्म ब्रह्म 
कार्यरूप स्थूल ब्रह्म बन जाता है। इस प्रकार कारण ही कार्य- 
रूपमें परिणत हो जाता है और तत््वतः कारण और कार्यमें 
कोई भेद नहीं है । 


अब प्रश्न यह उठता है कि जड़ प्रकृति और आत्मा 
दी जिनका शरीर है उन इंश्वरमें भी कया वैसे ही परिवर्तन 
होते हैं जो संसारके सभी पदार्थों होते ईैं--जैसे अस्ति, 
जायते, वद्धते, विपरिणमते, अपक्षीयते और नश्यति ! 
वेद इसका उत्तर देते हें---नहीं; वेदोंकी निर्विकारपरक 
श्रुतियाँ ब्रक्कको अविकार्य बतलाती हैं। निर्विकारका अर्थ 
हैं--जों विकारकों प्रातन हो। बच्चा जनमता है, फिर 
धीरे-धीरे बड़ा ट्ोता है, और प्रीढ़ होकर फिर बृद्धावस्थाकों 
प्रास होता है; पर वेद कहते हैं कि आत्मामें कभी विकार नहीं 
होता, शरीर दी केवल बदलता है। अतः कारणबत्रह्म जब 
कार्यत्रझ्न बनता है तब ईश्वरमें कोई विकार नहीं होता, जड 
प्रकृति एकदम बदल जाती है ओर आत्माका भी ज्ञानब्प 
बदल जाता है यद्यपि वह तत्त्ततः सदा एक-सा ही बना रहता 
है। ब्रह्म जब इस विविध नामरूपात्मक जगतके रूपमें परिणत 
होता है तब उसमें यदि कोई परिवर्तन द्ोता भी है तो वह 
भगवानकी समस्त स्थूल शरीरोंमें अनुप्रविष्ट होनेकी इच्छाके 
रूपमें ही हो सकता है। यह परिवतन किसी भी दृष्टिसे विकार 
नहीं कहा जा सकता। इस प्रकार निर्विकारपरक श्रुतियाँ और 
सुक्ष्म अह्मका स्थूल बह्मके रूपमें परिणत होना--एतद्र प जो 
परिणामबाद, ये दोनों ही तककी कसौटीपर खरे उतरते हैं । 
अद्वेतरूप अथवा एकता ईश्वरका स्वरूप है और जड प्रकृति 
ओर चेतन आत्मा उसका शरीर है। इसलिये यह प्रमाणित 
करनेके लिये कि जड जगत्‌ तथा ब्रक्मसे भिन्न कोई चेतन 
आत्मा है ही नहीं; माथा-पथ्ञी करनेकी कोई आवश्यकता 
ही नहीं रह जाती | जगत्‌ सत्य है, जगतमें जितने पदार्थ हैं 
वे सब सत्य हैं और अद्वैत भी सत्य है। यदि कोई कहे कि 
काशीम एक काशीनरेश रहते हैं और वे अद्वितीय हैं, तो क्या 
इसका मह सतझय होगा कि उनके राय, पुत्र; कछत्र आदि 


कुछ भी नहीं है ? इसी प्रकार अ््माद्दे तका अर्थ है एक ब्रह्म 
जिसका शरीर आत्मा और प्रकृति है, और जिसकी बगंबरीका 
और कोई नहीं है | 

संसार ब्रक्मसे ओतप्रोत है और जब हम यद्द कद्दते ई 
कि ब्रह्म एक है; तब इसका अभिप्राय यद्द कदापि नहीं हो 
सकता कि जगत्‌ द ही नहीं । इम पहले ही कह चुके हैं कि 
बेदोंका प्रत्येक अक्षर प्रमाण दे और बेदोंमें ही अनेक स्थलों- 
में इस आशयके वचन हैं कि आत्मा और ब्रह्म दो हैं और 
कई स्थलॉमें ऐसे भी बचन हैं कि आत्मा और ब्रह्म एक हैं| 
श्रीमच्छंकराचार्य यह कद्दते हैं कि अमेदप्रतिपादक श्रतियाँ 
द्वी प्रमाण ई ओर भेंदप्रतिपादक वाक्य भेदकी कल्पनामात्र 
करते हैं और वह कल्पना सत्य नहीं है। इसलिये उनके 
मतमें अभेदप्रतिपादक वाक्य दी प्रमाण हैं ओर भेदप्रतिपादक 
वाक्य प्रमाण नहीं हैं । 

परन्तु श्रीरामानुजाचायंका कथन यह है कि दोनों ही 
प्रकारकी श्रुतियाँ प्रमाण हैं । वेदके किसी एक अंशकों 
प्रमाण कददना और दूसरे अंशको अप्रमाण कद्दना ठीक नहीं। 
दोनों ही प्रकारके वाक्योंकी भ्रीरामानुजाचार्यने इस प्रकारसे 
व्याख्या की है कि दोनमें कोई विरोध नहीं रह जाता, ठीक 
जिस प्रकार दम मनुष्यका एक कद्दते हुए भी उसके आत्मा 
और शरीरमें भेद पाते हैं। इसी प्रकार हमें यह अनुमान 
करना पड़ता हे कि “ब्रह्म एक हे?-यह वाक्य ब्रह्मका जीवके 
साथ तादात्म्य सूचित करता है और साथ ही जीव और 
इंश्वसर्की भिन्नताकों भी कायम रखता है। अतः भेद और 
अमेदका प्रतिपादन करनेवाली श्रुतियोंमें परस्परविरोध नहीं 
है। अभेदप्रतिपादक वाक्य एकके अन्दर तीनका वर्णन करते 
हैं और भेदप्रतिपादक वाक्य उन तौीनोंका अलग-अलग वर्णन 
करते हैं । इसलिये अभेद और भेदके प्रतिपादक वाक्योंका 
अभिप्राय मिन्‍न-मिन्‍न है, उनमें परस्पर विरोध नहीं हैं; और 
यह कइनेकी भी आवश्यकता नहीं है कि श्रुतियोंका एक 
भाग प्रमाण है और दूसरा प्रमाण नहीं | 


इसी प्रकार वेदमें सगुण ब्रह्मके प्रतिपादक वाक्य भी 
मिलते हैं और निर्गुण ब्ह्मके प्रतिपादक भी। ये भी परस्पर- 
विरोधी प्रतीत होते हैं; पर ब्रात इतनी ही है कि जहाँ निगुणका 
वर्णन है वहाँ यद्दी अमिप्राय है कि ब्रक्ममें कोई प्राकृत गुण 
नहीं हैं ओर जद्दों सगुणका व्णन है वहाँ यह अभिप्राय 
समझना चाहिये कि ब्रक्षमें ऐसे अलोकिक गुण हैं जो ब्रह्महीमें 
हैं, जड प्रकृति या जीवात्मा्मे नहीं-“अपद्रतपाप्मा सत्य- 
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कफामः सत्यसक्ूल्पः” इत्यादि | यह विचार इस बातसे और 
भी पुष्ट होता हे कि उन्हीं श्रुतियोंमें कहीं-कहीं यह कहा 
गया है कि ब्रह्ममें कोई अवशगुण नहीं हैं और ईश्वरमें अनेक 
कल्याणगुण हैं | इसलिये जहाँ श्रुतियाँ ऐसे दाब्दोंमें 
अक्षका निरूपण करती हैं जो परस्परविरोधी-से प्रतीत 
होते हैं वहाँ (निविकार' आदि शब्द जगत्‌के आदिकारणरूप 
ब्रच्मको सूचित करते हैं; और “जीव और बद्म भिन्न हैं, 
“जीव और ब्रह्म एक हैं', “ब्रह्म निर्गण है?, “ब्रह्म सगुण है” 
श्त्यादि वाक्योंका सन्‍्दभोनुसार अलग-अलग अर्थ है और 
इनमेंसे कोई वाक्य अपमाण नहीं है । 


इस प्रकार श्रीरामानुजाचार्यने श्रीशंकराचार्यकी पद्धतिका 
अनुसरण नहीं किया, क्योंकि उन्हें अपने सिद्धान्तकी पुष्टिमें 
श्रुति-स्मृतिके अनेक प्रमाण मिल गये। वेदके प्रत्येक वाक्‍्यकी 
प्रमाणता सिद्ध करना ही उनके सिद्धान्तका मुख्य उद्देश्य 
है। कितनी ही श्रुतियोंमें स्पष्ट उल्लेख मिलता है कि जड 
प्रकृति और जीवात्मा इंश्वरके शरीर हैं और जिस प्रकार 
जीवात्मा दरीरका शरीरमें रहनेवाला सलआ॥जालक हे वेसे ही 
ईश्वर जीवके अन्दर रहकर उसका सश्लालन करता है । अतः 
जबहम कहते हैं कि मनुष्य एक है तो वहाँ हम शरीर और 
आत्माका भेद रखते हुए ही मनुष्यकी एकताका वर्णन 
करते हैं | इसी प्रकार जब हम कद्दते हैं कि इश्वर एक है तो 


हमारा अमिप्राय यही होता है कि जीव और ब्रह्म 
तथा जीव और प्रकृतिर्मे भेद है; ये प्रकृति और जीव ईश्वरके . 
शरीरसे भिन्न और कुछ नहीं हैं और इस कथनमें कोई. 
वदतोव्याघात दोष नहीं है। यह विचार हमारे प्रत्यक्ष 
अनुमवके भी विपरीत नहीं है और इसलिये यह कहनेकी भी 
कोई आवश्यकता नहीं कि जगत्‌ केवल भ्रम है ! 

यह श्रीरामानुजाचार्यका विशिष्टद्वैत सिद्धान्त है, इसमें 
श्रुतियोंको तोड़-मरोड़कर अर्थका अनर्थ करने या वेदोंके कुछ 
भागको प्रमाण मानने ओर कुछको अप्रमाण माननेकी गुंजाइश 
नहीं है | श्रीयामानुजाचायने अपने इस विशिष्टाद्वेत सिद्धान्त- 
का शान बहुत कुछ पूर्वाचायोंसे ही प्रात किया था और 
ब्रह्मसूत्रॉपर किये हुए अपने श्रीमाष्य नामक मद्ान्‌ ग्रन्थमें 
उन्होंने इन पूर्वाचायोंका कृतशतापूर्वक स्मरण किया है । 
श्रीरामानुजाचायने इन्हीं पूर्वाचायोंकी पद्वतिका अवल्म्बन 
करके ही अपना तिद्धान्त कायम किया । “विशिष्टाद्वेत' पदका 
अर्थ भी “वास्तविक अद्वैत' के अतिरिक्त और कुछ नहीं। यह्द 
नाम श्रीरामानुजाचायमने स्पष्टटया इसी बातकों सूचित करनेके 
लिये रकक्‍्खा कि ब्रह्माद्वेत ईश्वरकी एकताका ही नाम है और 
वे इश्वर सकल शुभगुर्णोके आकर हैं और जोवात्मा और जड 
प्रकृति उनका शरीर है। 


का 2. 


विनय 


गोविंद राघव गोविन्दा | जय क्रीमाधव गोविन्दा। 
मोविंद केशव गोविन्दा | शरणानत तब गोवबिन्दा ॥ 
चौपाई 
बहु वियोग हों सहयो मुरारी । केद्टि विधि कहों इृदैकी सारी ॥ 


श्रम्यों निरंतर भव-बन्घनमें । असत्‌ 


स्वारथंफके संबन्धनमें ॥ 


में अजान सबही विधि होना। दीजै अभय जानि जन दीना ॥ 
प्रभुचरननमें जीवन दरोधषा | राखों सरन सदा अखिलेशा ॥ 
आरत हे नित विनती करिददों । तव अनुशासन सिरपर धरिहों॥ 
जेड्ि विधि राखौ तेद्दि विधि रहिहों। दुख-सुख रोग-वियोगहु सहिहों ॥ 
केवल राखों तुब पद पश्रोती। जाते मिटे ज़नतकी भीती ॥ 


सरन छाड़ि कतहूँ नईहिं जैहों। आतुर हें तब नाम जु हैहों ॥ 
नितद्दी चरननमें लित रालों। हरपित प्रेम-सुधा-रस चाखों ॥ 

जैसे बादलमें सिप्यो रहत बारि घनघोर । 

लैसेहि सबके हृत्यमें बसते नम्द्किशोर ॥ “-चुदर्शनदासी 


पूज्यपाद श्रीउड़ियाबाबाजी महाराजके उपदेश 


प्रश्त-एक ओर तो मगवानको सर्वव्यापक बतलाया 
जाता है और दूसरों ओर यह कहा जाता है कि वे बृन्दावनकों 
छोड़कर एक पग मी कहीं अन्यत्र नईीं जाते; इन परस्पर 
विरुद्ध वाक्योंकी संगति किस प्रकार हैं सकती है ! 

उक्तर-भगवान भक्तके अधीन हैं; भक्त यदि न चाहे तो 
वे इन्दावनसे बाहर नहीं जा सकते । जिनकी दंष्टिमें सर्व है 
उनके लिये भगवान्‌ सवव्यापक हैं। भगवान्‌ भावश्राही 
हैं--वे मक्तानुग्रहविप्रह हैं, उन्हें मक्तोंकी मावनाके अनुसार 
ही व्यवहार करना पड़ता है । 

प्र०-उपासना और ज्ञानकी एकता किस प्रकार सम्भव 
हैं तथा ज्ञानी उपासना कर सकता है या नहीं !? 

उ०-यदि ऐसा माना जाय कि ज्ञानीकी दृष्टिमे 
उपासक अन्य है तो वस्तुतः वद्द ज्ञानी ही नहीं, क्योंकि 
उसके लिये द्वेत बना हुआ है। और यदि बह उपासना करता 
है तो यद्द नहीं माना जा सकता कि उसकी दृष्टिमें जगतका 
अत्यन्ताभाव हो गया है | अध्यारोप और अपवाद जिज्ञासु- 
के दी लिये ६ | जगत्‌ जिकालमें नहीं हे--यह अपवादमात्र 
है, इसे सिद्धान्त नहीं कह सकते | अतः यह विचारना 
चाहिये कि सिद्धान्त क्‍या है । 

हमें तीन प्रकारके ज्ञानी दिखायी देते हैं-(१) वामदेवादि, 
जो निर्विकल्प समाधिमें संलझ्म हैं; ( २) नारदादि, जो 
भगवद्धक्तिपरायण हैं ओर (३ ) वसिष्ठादि, जो कर्मकाण्डमें 
तत्पर हूँ । इस समय शानियोंके चिपयमे दो प्रकारके मत 
प्रचलित हैं । कुछ लछोगोंका तो कथन है कि तत्त्ववेत्ता लोक- 
संग्रहार्थ अपने वर्णाश्रमानुसार सब प्रकारके कम करता 
रहता है तथा कुछ लोगोंका मत है कि शानीके लिये कुछ भी 
कर्तव्य नहीं है । यदि कहो कि वह स्वरूपटष्टिसे कुछ भी 
नहीं करता किन्तु व्यवद्दारतः सब कुछ करता है; तो ऐसा 
कहना ठीक नहीं; क्योंकि यद्द बात तो सभीके विषयमें कद्दी 
जा सकती है । अपना शुद्ध खवरूप तो सभीका अक्रिय है, 
उसमें शान अथवा अज्ञानसे कोई विशेषता थोड़े ही होती 
है। वस्‍तुतः शानीकी दृष्टिमें तो कोई अशानी है ही नहीं, 
उसके लिये तो सब उसीके खखूप हैं । 

प्र०-तो क्‍या इसका यही तात्पय है कि-- 


प्रकाश च प्रदृर्ति अ्ष मोहमेव अल पाण्डल | 
न देष्टि संभपरुसानि भ लिशृत्तानि काउकति ॥ 


“इस भगवदुक्तिके अनुसार वह पारब्धप्रात सभी 
परिस्थितियोंमें उदासीन रहता है ! 


उ०-तुमने जिस उदासीनताकी बात कही है वह 
समष्टिश्सि है या व्यष्टिदश्सि ? तक्त्ववेत्ताकी दृष्टिमें तो 
समष्टि-व्यष्टि भेद द्वी नहीं है । ऐसी स्थितिमें अन्तःकरण ही 
कहां हैं? द्रश तो सिद्ध बस्तु है ओर वह शानस्वरूप है । 
शानीकी स्थिति सर्वदा एकजीववादपर ही रहती है; उसके 
लिये अनेक कर्ता हैं ही नहीं ! अतः सारे संसारका व्यापार 
उसीका है। 

प्र०-किन्तु यह भी तो औपचारिक दृष्टि ही है ? 

3०-इसे औपचारिक क्‍यों कद्दते हो ? यह क्‍यों नहीं 
कहते कि यहाँ व्यतिरेक करके अन्वय किया गया है । आज- 
कल बेंदान्तियोंसे एक वहुत बढ़ी भूल होती है । वे व्यतिरिक 
तो करते हैं, किन्तु अन्चय नहीं करते। यदि अन्वयदृष्टिसे 
सारा प्रपश्ज॒ उसीका स्वरूप है; यदि निखिल प्रपद्नरूपमें 
वह्दी स्थित है, तो सब कुछ वही तो कर रहा है | वही 
उपासना करता हैं, वही कर्म करता है। लोकिक-अलौकिक, 
व्यायह्ारिक-पासरमसार्थिक सारी प्रज्नत्तियाँ उसीकी तो हैं। 
सिद्धान्त यही है | सृष्टिका अत्यन्ताभाव तो जिज्ञासुके लिये 
ही उपदेश किया जाता है। सिद्धान्ततः तो 'अजो<डपि कल्पित- 
संबृत्या पारमाथ्यंन नाप्यज: अर्थात्‌ भगवान्‌ अजन्मा हैं-- 
यह कथन भी कल्पित व्यवद्दास्ष्टिसे ही है, वस्तुतः तो 
भगवान्‌ अज भी नहीं हैं । मगवान्‌ तो अज ओर जायमान 
दोनों दी हैं। यहाँ “अज'का निषेध इसलिये किया गया है 
कि जन्म भी भगवानसे भिन्न नहीं है । बे स्वयं ही जन्मरूप 
भीहें। 

भे॑ निरोधो न 'ोसत्पसिन बद्धो न उ साधकः | 

भ॒ समुसुझुर्गन ये मुक्त इस्येथा परमार्थता#॥ 

-“इस झछोकसे सब प्रकारके विकल्पोंका निषेध किया गया 
और ऊपरकी उक्तिसे वस्तुकों लक्षित कराया गया है | 


एक बात में पूछता हूँ---तुम जो कहते हो कि (परमार्थतः 
कुछ भी नहीं है! सो यह शान वृत्तिजन्य है या परमार्थ ? 
देखो, इत्तिके त्रिना कोई भी ज्ञान नहीं होता । जिस प्रकार 
घटाकार डृत्ति हुए बिना घटशान नहीं होता, उसी प्रकार 
कोई भी शान हो वह दृत्तिसापेक्ष ही है। परन्तु परमार्थतः 
वृत्तिका भी अभाव है। जो शान दृत्तिकों लेकर होगा वह 


श्र 


के बदजर मिककी फिल्‍म केक. 


बल्तुतः तो अद्वेतवाद भी एक मत ही है | 
भ०-हम तो द्वेवकी अपेक्षासे ही अद्भैत स्थापित करते 
हैं, बस्तुतः तो अद्वेत मी नहीं है । 


3ड०-यह क्यों कहते हो कि अद्वित भी नहीं है ? यह 
क्यों नहीं कहते कि द्वेत और अद्देत दोनों वही है। हमें 
सिद्धान्ततः यह कथन अभिमत नहीं है कि व्यवहारतः प्रपश्ञ 
है, परमार्थतः नहीं । यह केबल प्रक्रियामात्र है; वस्तुतः तो 
भाव और अभाव दोनों ही परमार्थरूप हैं। प्रपश्लाभावको तो 
जिज्ञासु ही परमार्थ मानता है | 


यदि दम स्वपमें ऐसा विचार करने लगें कि स्वप्न क्या 
है ओर स्वप्नद्र॒ष्टा क्या है तो उस अवस्थामें भी उनका विवेक 
हो ही सकता है तथा उसी समय यह भी सिद्ध हो सकता है 
कि जीव, प्रकृति और इंश्वर, ये तीन तत्त्व हैं | परन्तु विचार 
किया जाय तो क्‍या वे सब स्वप्रद्रष्टासे भिन्न हैं ? स्वप्नद्रष्टा ही 
तो समग्र खप्नरूप है । अतः सिद्धान्त यही है कि यह सब 
कुछ द्रष्टा दी हे । 


आजकल जो अधिष्ठान-अध्यस्तक्रमसे विचार किया जाता 
है, उसमें एक बड़ा दोष यह रह जाता है कि जिज्ञासुजन 
इसीको सिद्धान्त मान बेठते हैं । बस्तुतः यह प्रक्रिया है । 
इसको सिद्धान्त मान बेठनेसे कर्म और उपासनासे द्वंप हो 
जाता है हमें सोचना यह चाहिय्रे कि यदि भगवान 
निरुपाधिक हैं तो सोपाधिक कौन है ? यदि वह ल.क्ष्यार्थ हैं 
तो वाच्यार्थ कौन दे ! यदि द्रष्टा ही सब कुछ है तो सोपाधिक 
वस्तु अथवा वाच्यार्थ क्या उससे मिन्न है ? 


परमाथंतक्त्वके विपयमें तीन पक्ष हैं--( १ ) मुझसे भिन्न 
कुछ नहीं है, ( २) सब मैं ही हूँ और ( ३ ) सब कुछ 
वासुदेव दी है | इनमें पहला पक्ष व्यतिरिकशान है, दूसरा 
पक्ष समन्वयबोध है और तीसरा मक्तिपक्ष है। विचारसे 
देखा जाय तो तीनों एक ही हैं । 

मेरा कथन तो यद्द है कि जितना भी व्यवद्दार दिखायी 
देता है वह सब परमार्थ है; अज्ञान रहनेतक वह व्यवद्ार है 
परन्तु वस्तुतः वह परमाथ ही है। बोध इोनेसे वस्तु कोई 
अन्तर नहीं होता | वद्द ज्यो-की-त्यों बनी रहती है। जिस 
प्रकार स्वप्रकी वस्तुएँ ज्यॉ-की-त्यों रहते हुए, ही जाग पड़ने- 
पर यह निश्चय दोता है कि यद सब स्वम ही था, उसी प्रकार 
तरवदृष्टिसे यह प्रपश्न ज्यों-का-त्यों भगवत्सत्ता ही है। विवेकीकी 


'मत” होगा; वह सिद्ध वस्तु नहीं हो सकता | इसलिये 


# अविद्यया स॒ृत्युं ती््वाँ विचयाउस््तमइसुते # 





'सन्पमक 


दृष्टिमें यह प्रपश्चसत्ता है, किन्तु वस्तुतः आत्मसत्ता ही है । 
५९ >< >< >< 


प्र०--यदि आवरण भजञ्ज करके वृत्ति नष्ट हो जाती दे तो .' द 


'उवरूपानुसन्धानेन वसेत्‌” 'निमिषार्द न तिष्ठन्ति वृत्ति ब्रह्ममयीं 
विना! इत्यादि वाक्य किस प्रकार चरितार्थ होंगे ! 


ड०-जिस समय द्रष्टा और दृश्यका विवेक करते-करते 
दृश्यका अत्यन्तामाव निश्चय द्वोता है उस समय जो कुछ 
रद्द जाता है वह क्‍या है ? उस समय जिस बृत्तिसे सबका 
त्याग किया जाता है वह सर्वामावरूपा वृत्ति रहती है। वह 
घटाकार-पटाकाररूपा विशेष वृत्तियोंके समान नहीं होती। 
वह समजवृत्ति है; उसीको झुद्धा वृत्ति कदते हैँ। “दृश्यते 
त्वगरय्या बुद्धया सृक्ष्मया यूश्मद्शिभिः” इस श्रुतिने जिस 
सूक्ष्म बुद्धिका उल्लेख किया है वह यही हे। किन्तु इसीका 
नाम साक्षात्कार नहीं है। उस समय जब “दशमस्त्वमसि!# 
इस न्यायसे गुरू महावाक्यका उपदेश करता है तब उसीसे 
साक्षात्कार होता है । उसीको अभेदाकार बृत्ति या बोधदइत्ति 
कहते हैं और उसीका नाम जृत्तिव्याप्ति है। निपेधाकार 
ब्रत्ति समस्त उपाधिका निरासमात्र करती है; उससे बोध 
नहीं होता, केवछ बोधग्रहणकी योग्यतामात्र हं।तती हैं। 
उसके पश्चात्‌ जब ऋत्तिव्यासि होती है तो उसके लिये 
समस्त वृत्तियाँ जलतरड्अवत्‌ स्वरूपभूत हो जाती हैं, उसके 
लिये सारा संसार अद्यमय दो जाता है । हसीका नाम स्वरूपा- 
नुसन्धान है। मरुभूमिका ज्ञान हो जानेपर फिर जलसरूपसे 


कक. पररमाकम-->०००>>>०म 


# एक बार दस आदमी साथ-साथ विदेशको जा रहे थे । 
मागमें उन्हें एक नदी पार करनी पड़ी । जब दे नदीके दूसरे 
तठपर पहुँचे तो, यह देखनेके ल्यि कि कोई बह तो नहीं गया, 
अपनी गणना करने छूगे । गिनते समय प्रत्येक पुरुष अपने सिवा 
अन्य नौ व्यक्तियोंकों दी गिनता था। इस प्रकार एक मनुष्य कम 
देखकर बे बढ़े चिन्तित हुए । श्तनेमें दी एक आप्त पुरुष आया। 
उसने उनकी चिन्ताका कारण सुनकर उन्हें एक पंक्तिमेँ खड़ा 
किया और पहलेके एक, दूसरेके दो--इस प्रकार डंडे लगाकर उन्हें 
एक ओर करता गया । जब दसवाँ आदमी आया तो उसके दस 
डंडे लगाकर कहा 'दशमस्त्वमसि!---+ दसत्रों तू है )। इस प्रकार 
आप्त पुरुषकी उक्तिसे दशमका शान हो जानेपर बे सब शोकमुक्त 
दो गये । इसी प्रकार जब समस्त अनात्मवर्गंका बोध कर देनेपर 
गुरुके द्वारा महावाक्यका उपदेश होता है उसी समय बोवका उदय 
हो जानेसे जिश्ासुका सारा शोक निशृत्त हो जाता है--प्रेषक 





# पूृज्यपाद श्रौडकिथाबाबाजी महाराजके उपदेश # जे 
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प्रतीति होनेपर भी उसकी दृष्टिमें वह मदभूमि ही रहती है । 
में देहादि हूँ---ऐसा श्रम उसे कभी नहीं होता । जीवन्मुक्ता- 
बस्थामें जो कार्य होता है उसमें समष्टि-व्यष्टिका भेद नहों 
रहता और न द्रष्ट-हश्यका ही. भेद रहता है। जिसे बिबेक 
हुआ है उसे यद्द बोध निरन्तर रहता है कि सारा प्रणश्च मुझसे 
भिन्न नहीं है । उसके लिये केबल एक ही सत्ता रद्द जाती 
है। उसकी इस दृष्टिमें कभी अन्तर नहीं आता | 

प्र०-हमें तो मालूम होता है कि सब कुछ बरमात्मा ही 
है--यह अन्वयद्ष्टि व्यततिरिकबोधसे नीची ही है । 


ड०-यह बात नहीं हे। अन्वयदृष्टि तो ब्यतिरेकके 
पश्चात्‌ प्राप्त होती है। “नेति-नेति! इत्यादि बाक्बोंसे सबका 
बाघ हो जानेपर यह जो कुछ प्रतीत होता है उसके लिगे बह 
आत्मसत्तासे भिन्न नहीं होता । प्रवृत्ति-निवृत्ति, साधन-साध्य 
ओर लौकिंक व्यवह्दार--सभी उसे अपनेसे अभिन्न धतीत 
होता है | बोध हो जानेपर यदि वह आत्मसत्तासे भिन्न किसी- 
की भी सत्ता देखता है तो वस्तुतः वह बोधवान ही नहीं है । 
मेरे विचारसे तो यह बोधके अनन्तर किया जानेवाला स्वरूपा- 
नुसन्‍्धान और अभेदभक्ति एक दी हैं । किन्तु बह स्बरूपा- 
नुसन्‍्धान साधनकालीन स्वरूपानुसन्धानके समान नहीं होता । 
उस समय तो केवल निषेध बृत्तिका ही अभ्यास किया जाता है, 
किन्तु इस समय तो निषेध करने योग्य कोई वस्तु ही नहीं 
रहती, बल्कि सारी वस्तुएँ अपना स्वरूप ही हो जाती हैं। 

प्र०-समाधि ओर बोधमें क्या अन्तर है ! 


ड०-समाधि निर्विकल्पावस्था है और बोध निर्बिकल्प- 
स्॒रूप है; समाधि कर्ताके अधीन है और बोध अकृत्रिम है; 
निर्विकल्पावस्थामें गत्ति रहती है, भले ही बह लीन हुई रहे । 
किन्तु बोधमें ऐसा नहीं होता । वद्द तो निर्विकल्पस्बरूप, सब 
प्रकारके विकल्पोंसे रहित, समाधि आदिसे रहित तथा आदि, 
मध्य एवं अन्तसे रहित हे |# 


प्र०-'यन्छेद्राल्मनसि प्राशस्तयच्छेज्ञान आ८्मनि। शान॑ 
महति नियच्छेत्तचच्छेच्छान्त आत्मनिः इस श्रुतिका क्‍या 
तात्पर्य है ! 


ड०-यह श्रति जीवन्मुक्तिके अभ्यासका निरूपण करने- 
वाली है । इसका तात्पय यह है कि विवेकी पुरुष वाणीका 
मनमें निरोध करे | वाणीके निरोधका यह अर्थ नहीं है कि 


न अभय आम कल] 


# निर्विकल्पस्वरूपात्मा सबिकल्पणिवर्जितः । 
सदा समाधिशून्यात्मा आदिमध्यान्तवनितः ॥| 
के 
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बोलना बन्द कर दें; इससे केवल यही समझना चाहिये कि 
आवश्यकताके अनुसार ही बोले, निरर्थक भाषण न करे। 
श्रीमधुसदन स्वामीने कहा हे--“गोपश्वादिबद्वाडनिरोधः” 
अर्थात्‌ गो एवं अन्य पश्चुओंके समान निरर्थक भाषणका 
निरोध करना चाहिये | इस प्रकार वाणीका मनमें निरोध कर 
मनको शानात्मा यानी बुद्धिमे लीन करे | मनके द्वारा नानात्व- 
दर्शन हुआ करता है। उस नानात्वमें एकत्वकों देखना 
बुद्धिका कार्य है, और यही मनका बुद्धिमें निरोध करना 
है। फिर बुद्धिका महत्तत््वमें निरोध करे | “महत्तत्व” समष्टि 
अदहड्जारका वाचक है; उस महत्तत्वको शान्तात्मामें लीन करे। 
यहाँ यह शक्का होती है कि क्रमकों देखते हुए, तो महत्तत्त्व- 
का लय अव्यक्तमें होना चाहिये था, उसे छोड़कर शान्तात्मा- 
में उसका लय करनेके लिये क्‍यों कद्टा गया ! हसका उत्तर 
यही है कि अव्यक्तमें लय करनेपर तो प्रकृतिछय हो जायगा 
और इससे जडता आ जायगी; जो किसी प्रकार भी 
अभीष्ट नहीं है । इसलिये उसमें लय न करके उसे शान्तात्मा 
अर्थात्‌ अपने स्वरूपभूत प्रत्यगात्मामें ही लय करे | 


प्र०-जो छोग बोध हो जानेपर वर्णाश्रमधर्का त्याग 
कर देते हैं उनके विषयमें आपका क्‍या मत है ! 


उ०-यद्यपि शानीके लिये शाखत्रकां कोई शासन नहीं है, 
तथापि यह तो नियम ही है कि बोधकी प्रासि अन्लःकरणकी 
शुद्धि होनेपर दी होती है। एंक बार दारागंज ( बिजनौर ) 
में श्रीमाधवानन्द सरस्वती आदि कई महात्माओंके सामने 
इस विषयमें विचार हुआ था । वहाँ अधिकांश महात्माओं- 
का यददी मत शात हुआ कि दैवां सम्पत्ति तो महात्माओंमें 
स्वभावसे द्वी रहा करती है, क्योंकि बिना निष्काम कर्मके चित्त- 
शुद्धि नहीं होती और निष्काम कर्म देवी सम्पत्तिवान्‌ पुरुष ही 
कर सकता है। अतः स्वधमंका यथावत्‌ अनुष्ठान तो उसका 
स्वमाव द्टी बन जाता है। ज्ञानी तो चारों ही आश्रमोंमें होते 
हैं। जो पुदणष किसी आश्रमविशेषमें रहते हुए, भी उसके 
नियमोंका उल्लहुन करते हैं उन्हें ज्ञानी कद्दा जाय या 
अशानी ! दाँ; जो लोग आंभश्रमातीत हो गये हैं उनकी 
बात दूसरी है। किसी भी आशभ्रममें रहते हुए उसके 
नियमोंकी अवदहेलना करना तो तमोगुण ही है। 

प्र०--किन्तु यह भी तो देखा गया है कि पूर्वकालमें 
दुर्वाला आदि कई महात्मा ऐसे भी हुए हैं जिनकी प्रकृतिमें 


रे 


#* अवधियया दस्त्युं तीरर्था विधयाउसुतमइलुते # 





सदा आसुरी भाव रहता था तथा असुरोंमें भी कोई-कोई 
शानी हो गये हैं । 

उ०--दुवोसादि तो कारकपुरुष थे । उनमें जो 
क्रोधादि देखा जाता है बह तो उनकी लीलामान्न थी। 
तथा असुरोंमें जो शानी हुए हैं वे जन्मतः असुर थे, 
स्वभावतः नहीं । फिर भी यह कहा जाता है कि ये 
अपवादमात्र हैं, इन्हें आदर्श नहीं कद सकते | आदश तो 
ऋभु, निदाघ, वसिष्ठ और बामदेधादिके ही चरित्र हैं। मेरा 
तो यह सिद्धान्त है कि पूर्ण तत्त्ववेत्तामें देवी सम्पत्तिकी ही 
प्रधानता होनी चाहिये; जैसा कि कद्दा है--- 

अक्रोधमैरा ग्य जिते निद्यत्व॑ 
क्षमा कया सर्वजनग्रियध्वम्‌ । 

भयश्ोकहा न 

शामस्य चिहं दशलक्षणं चशभ्न 

हाँ; यह सम्भव है कि पूर्वसंस्कारवश किसी-किसीमें 
कोई स्रभावदोप भी रहता देखा गया है | परन्तु 
यह सिद्धान्त नहीं हों सकता | यदि अद्वेष आदि 
गुण बोधवानसमें नहीं होंगे तो और किसमें होंगे ? स्थितप्रज्ञ, 
भक्त और गुणातीतके लक्षण श्ञामीमें स्वमावतः ही रहते हैं । 


प्र०--ब्रद्यशान क्‍या हे? और ब्रह्माभ्यास किसे 
कहते हैं ! 
उ०--शान अद्वितावस्थानरूप है तथा शानाभ्यास 
अद्वैतमावना है | किन्तु यद्द भावना कर्तेजन्य नहीं होती। 
जो भावना द्वैतसम्बन्धिनी होती है वह कर्तृंजन्य हुआ 
करती है; यद भावना अद्वितसम्बन्धिनी होनेके कारण 
कतंजन्य नहीं होती। इस अद्वितनिष्ठाकी उत्तरोत्तर वृद्धि 
करना दी ब्क्षाभ्यास है; जैसा कि कद्दा है-- 
तशिन्तन तस्कथनमन्यो5न्यं तत्प्रवोधनम्‌ । 
एतवेकपरत्थ॑ व बअश्ञाम्यासं॑ विदुशधाः ॥ 
दृश्यासग्भवजोधेन रागदे बादितानते । 
रतिबंछोदिता यासौ अक्षाम्यासं विदुशंघाः ॥ 
अर्थात्‌ अपने श॒द्ध स्वरूपका चिन्तन करना, उसीका 
कथन करना; उसीको आपसमें समझाना, इस एक निष्ठाको 
ही बुधजन ब्रक्षाभ्यास कहते हैं। हृश्यकी असम्भवताके 
शानसे राग-द्वेषादिके तनु हो जानेपर जो बलबती रति 
उदित होती है वह बद्याभ्यास कहलाता है । 


निक्षॉभदान 


प्रश--- 
निमिषार्थ न सिडम्ति दृर्धि अद्ससीं दिना। 
यथा तिष्ठन्ति बरन्माथा नारदाशाः शुकादथः ॥ 
“इस श्छोकमें यथावत्‌ बोध दो जानेके पश्चात्‌ भी वृत्तिको 
ब्रह्माकार करनेका आग्रह किया गया है| तथा-- 
शानामृतेन तृश्तत्य कृतकृत्यस्थ योगिनः । 
नेवास्ति किड्नित्कर्रब्यमस्ति चेक्ष स तस्ववित्‌ # 
-इस इलोकरमे शानीके लिये कोई कत्तंज्य ही नहीं बतछाया 
गया। इन दोनोंकी संगति किस प्रकार होगी !? 
ड०--यहाँ दूसरे इलोकमें “ज्ञानामृतेन तृप्तस्य” ऐसा 
पाठ है । अतः इसके द्वारा अकर्सच्यका विधान उसीके 
लिये किया गया है जो शानामृतसे तृत्त है अर्थात्‌ जो आत्म- 
तृप्तिवान है । जिज्ञासा क्यों होती है ? इसीलिये न कि उसे 
सांसारिक पदार्थोंसे तृप्ति नहीं होती ? इस प्रकार जिसे 
अनात्मपदाथथोंसे तृप्ति नहीं होती वही आत्मानुसन्धानर्म 
प्रवत होता है। पीछे आत्मानुसन्धान करते-करते जब 
पूर्ण तृप्ति हो जाती है उसी समय वह कृतकार्य हो जाता है । 
तभी उसके लिये कोई कत्तंव्य नहीं रहता। इससे पूब तो 
उसे ब्रह्माभ्यासमें ही तत्पर रहना चाहिये; जहाँतक सम्भव 
हो ब्रह्माकार वृत्तिकों बढ़ानेका ही प्रयल्ष करते रहना चाहिये। 
श्रीमद्धगचद्गीतामें भी उसीके लिये कत्तंव्याभाव बतलाया 
है जो सब प्रकार केवल अपने आपमें ही तृप्त है । 


यस्वात्मरतिरेव स्यादात्मतुप्तश्न मानवः । 

अत्मन्येव च सल्तुश्रसस्य कार्य न दिद्वते ॥ 

अतः सारांद यह है कि जो आत्मरतिसे तृत्त हो गया 
हो उसीके लिये झाम्र कत्तव्यका अभाव बतल्यता है; केवल 
शानसे दी कत्तंव्यकी निव्रत्ति नहीं होती ! 

प्र०--तृप्ति क्या है और किसे होती है ? 

ड०--यहाँ “तृप्ति! शब्दसे आसक्ति अमियेत है। 
यह आत्मतृप्ति उसीकों होती है जिसे आत्मज्ञानकी प्रासिके 
पूव अज्ञान हुआ था; ये सब वृत्तिके ही व्यापार हैं, सिद्ध 
वस्तु तो ज्यों-की-त्यों अविक्तत भावसे रहा करती है ! 

प्र०---कदते हैं, अज्ञान तो आत्माको ही हुआ है । 

उ०--इस बातकी कहता कौन है ? अज्ञानको देखा 


# पूज्यपाद्‌ शीडकियाबाबाजी महाराजके उपदेश # 








किसने है ! और यदि उसे किसीने देखा नहीं हे तो वह 
अमुकको हुआ है--ऐसा कहेगा कोन ! 


प्र०»--जश्ञान और भक्तिके अधिकारी, साधन ओर 
फलका प्रथक्‌-प्रथक्‌ वर्णन कीजिये । 


ड०--तीन प्रकारके अधिकारी हुआ करते हैं-- 
(१ ) विषयी; ( २) उपासक और (३) जिशासु | 
विषयी उन्हें कद्दते हैं जो शासत्रानुसार ऐहिक और पारछोकिक 
भोगोंकी इच्छा करते हैं; उन्हें न तो ज्ञानकी इच्छा होती 
है औरन भक्तिकी | उनका तो चरम लक्ष्य स्वर्ग ही 
होता हे | दूसरे अधिकारी भगवानके सगुण या निर्गुण 
रूपमें प्रेम रखते हैं। किन्तु जिसकी प्रत्नत्ति मगवत्मेममें न 
होकर भगवत्तत्तको जाननेकी ओर हं।ती है उसे जिज्ञासु 
कहते हैं । भक्तकों अपना ओर भगवानका भेद, भक्तिके 
साधन, भक्तिके स्वरूप, भक्तिके फल और भक्तिके विध्नों- 
का ज्ञान होना चाहिये | तथा जिजश्ासु वह होता है जिसे 
अपने; भगवानके और संसारके स्वरूपको जाननेकी इच्छा 
रहती है। भक्तोंको यथाशक्ति निरन्तर भगवदाकार वृत्ति 
करते रहना चाहिये। इसके लिये उन्हें भगवत्स्मरण, 
भगवद्गुणानुवाद, भगवत्सेवा, भगवद्धधान ओर भक्तोंका 
मंग करते रहना चाहिये। प्रेमयोगिनी ब्र॒जांगनाओंकी 
दशाका वर्णन करते हुए श्रीमद्धागवरम कहां है-- 


तनन्‍्मनस्कासतदालापास द्विचेष्टास्तददात्सिकाः । 
तदगुणानेव गायन्त्यो नास्मागाराणि ससमरः 


अर्थात्‌ “गोपांगनाओंके चित्त भगवानमें ही रंगे रहते 
थे, वे उन्हींकी चर्चा करती रहती थीं; उन्हींके लिये उनकी 
सारी चेष्टाएं थों; इस प्रकार वे भगवन्मयी हो रही थीं 
तथा उनका गुणगान करते हुए उन्हें अपने घरोंकी भी 
सुधि नहीं रहती थौो। यह तो भक्तोंके साधनोंकी 
बात हुई । जिजशासुकी साधनचतुष्टयसम्पन्न होकर, गुरुकी 
शरणमें जा विधिपूर्वक वेदान्तका श्रवण, मनन और 
निदिध्यासन करना चाहिये। उसके लिये ये ही साधन 
हैं। भक्तिका फल भगवत्मेम है और शानका फल 
दुःखोंकी आत्यन्तिक निषृत्तिपूर्वक परमानन्दकी प्राप्ति । 


प्र०-अज्याभ्यासका क्‍या स्वरूप है ! 


उ०-सब्िब्त्न तत्कथनसस्यो5म्य तत्मवोधनस । 
एसवदेकपरत्व॑ चर ब्रह्माभ्यास॑ विदुशुधाः ॥ 





यह छोक भक्त और जिजासु दोनोंदीके लिये है । 
भगवानके नाम, गुण और लीलाओंका कीर्तन एवं श्रवण करना 
भक्तका अभ्यास है तथा “संसार क्या है और मैं क्‍या हूँ” इसका 
विचार शानमार्गीका अभ्यास है| उसकी दृष्टिमें वही सर्व है और 
वही सर्वातीत है। अन्तमुख दृष्टिसे वह सर्वातीत है और बहिदृंत्ति 
होनेपर वही सर्वस्वरूप है | इसीको वेदान्तियोंका ब्रह्माम्यास 
कद्दते हैं। किन्तु इनमें अन्वयरूप अभ्यास वही कर सकता 
है जिसे स्वरूपका बोध हो गया हो | जो अतत्त्यज्ञ है वह 
इस अभ्यासका अधिकारी नहीं है । जिस प्रकार कोई बहुत 
बड़ा धनी हो और उसकी जाह-जगह बहुत-सी कोटियाँ 
एवं अनन्त धन-धान्य हो तो वह किसी भी स्थानपर रहे, उसे 
अपनी सम्पूर्ण सम्पत्तिका अभिमान बना ही रहता है; वह 
जानता है कि मेरी सम्पत्ति सर्वत्र है। इसकी आवश्यकता 
नहीं कि वह सारी सम्पत्ति उसके सामने ही रहे। इसी 
प्रकार जिसका यह दृढ निश्चय है कि सारा प्रपश्च मेरा ही 
स्वरूप है, उसके लिये गोलोक, वेकुण्ठ, स्वर्ग, नरक सब 
उसीका स्वरूप है; उसीका नहीं, वस्तुतः वही है। 


हों, साधकको तो निपेघका ही आश्रय लेना चाहिये; 
परन्तु उसीमें रह जाना बहुत बड़ी कमी है। इससे न तो 
पूर्णता दी होती है ओर न राग-द्वेषका अत्यन्ताभाव ही। 
इस प्रकारका अभ्यास करते-करते जब ब्रोधकी दृढ़ता हो 
जाती हैं तो स्वयं ही उसकी दृष्टिमें सारा प्रपश्च॒ आत्मस्वरूप 
हो जाता है। गढ़मुक्तेश्वरमें मुझसे एक महात्माने कद्दा था कि 
एक बार जब वे हरिद्वारमें थे, श्रीपूर्णाश्रम स्वामी वहाँ आये | 
उन दिनों इतना कड़ा शीत था कि सब लोग बहुत-से कपड़े 
पहननेपर भा ठिठ्ुरे जाते थे; परन्तु छोगोंने देखा कि स्वामीजी 
दिगम्बर होनेपर भी सव्वेथा निश्चकः थे; उनके शरीरमें 
रोमाश्व भी नहीं देखा जाता था । कुछ महात्माओंने उनसे 
इसका कारण पूछा, तो स्वामीजीने कहा-- 





त्थमकस्व॑सोमस्थ्वमसि प्यनरध्व॑ हुसवह- 
स्वमापर्तव ब्योम व्यवमु धरणिरास्मा स्वमिति थ | 
परिश्छिज्ञामेध स्वयि परिणता विज्वति गिर 
न विश्वस्तत्तरव॑ वयमिह तु यश्य न भवसि ॥&# 








+* तुम सूर्य हो, तुम चन्द्रमा हो, तुम पबन हो, तुम अधप्नि 
हो, तुम जल हो, तुम आकाश हो, तुम भूमि हो और तुम्हों 
आत्मा हो । इस प्रकार तुम्हारे प्रति इस परिच्छिन्न वाणीका प्रयोग 
करते हुए हम ऐसा कोई तत्व नहीं जानते जो तुम नहीं हो । 


देद 


# अविद्यया सृत्युं तीत्थों विधयापशुतमइछुते * 








मुझे इस बातकी अआान्ति त्रिकालमें भी नहीं होती कि शीत- 
उध्ण, सुख-दुःख, कोई भी दन्द्र मुशसे भिन्न हैं; में चिदा- 
काश हँ--इस बातका मुझे निरन्तर अनुभव रहता है ! 


प्र०-इससे तो यह जान पढ़ता है कि जिनमें तितिक्षाकी 
कमी देखी जाती है उनमें बोधकी कमी रद्दती है | 


उ०-बोधमें कमी न भी हो तो भी बोधनिष्ठामें तो 
कमी माननी ही पड़ेगी। अह्निष्ठमें तितिक्षाका होंना 
स्वाभाषिक है | देखो, जिस प्रकार यह शरीर मुझसे भिन्न है 
उसी प्रकार प्राण और मन भी तो हमसे भिन्न हैं| परन्तु 
जिस प्रकार हम अपने दरीरके अवयबोंको इच्छानुसार 
काममें ला सकते हैं उस प्रकार मन और प्राणपर हमारा 
शासन नहीं है | प्राण और बुद्धि स्वाधीन न दोनेके कारण 
हम इनके अधिपति होनेपर भी उस आधिपत्यको खो चुके 
हैं। सनकादि और वर्तमान बोधवानोंके बोधमें कुछ भी अन्तर 
नहीं है, किन्तु सनकादि महर्षियोंकों एक क्षणके लिये भी स्वरूप- 
विस्मृति नहीं होती; इसीसे उनकी यथेच्छ गति है। उनके 
दिव्य शर्र हैं। भगवान्‌ भ्रीकृष्णने जो रासलीला की थी वह 
क्या बिना मन ओर प्राणका आधिपत्य हुए दोनी सम्मव 
थी ! इसी प्रकार भ्रीपूर्णाभमजीके समान जो कोई दिव्य 
देहधारी योगी उत्पन्न हो जाते हैं उनमें हम लोगोंकी अपेक्षा 
अधिक तितिक्षा देखी दी जाती है । किन्तु यदि हमें वस्तु 
लक्षित हो गयो है तो बोधमें तो हमारे और उनके बीच कोई 
अन्तर हो ही नहीं सकता। जो बोध वसिष्ठादिकों था बद्दी यदि 
हमें न हो तो वह बोध ह्वी क्या हुआ १ एक बार मैंने अच्युत 
मुनिजीसे पूछा था कि अशान किसे कहते हैं ! उन्होंने 
कट्ठा--“लोग जो कहते हैं कि जो शान वर्िधादिकों प्राप्त था 
वह क्या हमें दो सकता है---यही अशानका प्रधान चिह्न है।” 
परन्तु यह कथन बोधके ही विषयमें है | 


प्र०-जगत्‌का निमित्त और उपादान कारण अक्ष ही है। 
क्या लछोकमें मी कोई ऐसी वस्तु है जो निमित्त और उपादान 
दोनों हो । 

3०-यदि तुम्हें त्म्का बोध दो गया है तो निमित्त 
और उपादान अहम है ही, उसके चिषयमें दृष्टान्त क्यों पूछते 
हो! ओर यदि बोध नहीं हुआ है तो या तो शा्रादेशानुसार 
श्रद्धा करो या खयं जगतके मूलकी खोज करो । यदि दृष्ठान्त 


दी पूछते हो तो मकड़ीको ऐसा कह सकते हैं । वह वेतनांश- 
से जालेका निमित्त कारण है और जडांशसे उपादान 
कारण है। 


प्र०-विद्यारण्य स्वामीने जो बोधके पश्चात्‌ मनोनाश ओर | 
वासनाक्षय करनेकों कहा है; उसमें क्या कारण हे ! 


उ०-कृतोपास्ति और अक्ृतोपास्तिकी अपेक्षासे तत्त्व- 
शानके दो भेद हैं--हढ़ और अदृढ | पहले अदृदबोध 
होता है, उसकी दृढ़ताके लिये तथा जीवन्मुक्तिके विलक्षण 
आनन्दके लिये मनोनाश और वासनाक्षय करनेकी 
आवश्यकता हे | शानबानके लिये किसी प्रकारके अभ्यास- 
की विधि नहीं देखी जाती। अतः जहाँ भी अभ्यास- 
की बात है वह अदृद्बोधकी ही दष्टिसे समझनी चाहिये । 
एक बार बोधबृत्ति हो जानेपर भी विक्षेपादि होने सम्भव ही 
हैं। उन विक्षेपादिकी द्ान्तिके लिये शान्तरसकी बृद्धिकी 
आवश्यकता है | इसीलिये उसे मनोनाश, वासनाक्षय आदिकी 
कक्तेन्यता बतलायी गयी है । 


प्रण-कहते हैं--'श्ञानमुत्पद्यते पुर्सा शक्षयात्पापस् 
कर्मणः |? अर्थात्‌ पापकर्मोंका क्षय होनेसे ही जीवोंको ज्ञान 
उत्पन्न होता है । इसका क्‍या आशय है ? 


ड०-स्थूल पापकी निवृत्ति तो निष्काम कर्म और 
उपासनासे होती है, तथा जो बुद्धिदोपरूप# सृश्म पाप रहता 
है उसकी निद्कत्ति निरन्तर विचारसे होती है । 


प्र०-बोध हो जानेपर राग-द्वेषादि मनके विकार रहते हैं 
या नहीं ! 
उ०-बीतरागभयक्रोधैमु निमियें दपार गे: । 
लिविकलपो हाय दृष्टः प्रप्लोपशामो३हयः ॥| 


इस कारिकासे तो यद्द सिद्ध होता है कि बोध राग-द्वेपकी 
निवृत्ति होनेपर दी होता है । जिसे यह अनुभव होता है कि 
मेरे अन्दर राग-द्वेष हैं उसे कभी बोधवान नहीं समझना चाहिये | 
बोधवानकी दृष्टिमें तो राग-देषका अत्यन्ताभाव दे जाता है। जब 
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# पश्नदशीमें प्रज्ञामान्य, कुतकं, विपयंय और दुराघढ, ये जार 
प्रकारके वुद्धिदोष बतलाये हैं| 


जिन विरक्त भुनियोंके राग, भय और क्रोध निबृत्त हो गये 


हैं उन्होंको ही इस प्रपश्नशुन्य अद्वितीय निनिकल्प जहाका साक्षात्कार 
होता है। 


# पृज्यपाद शीडड़ियायाबाजी मदाराजके उपदेश # 








उसकी समष्टिदृष्टि हो गयी तो उसे राग-देष दो केसे सकते हैं ! 
राग-देष तो मनके विचार हैं ओर उसके मनका तो विवेक- 
कालमें ही सर्वथा अभाव द्वो जाता है ! 


प्रक्ध-मोघवानके लिये समाधिका मुख्य साधन क्‍या है ! 

ड०“नोधवानके विषयमें कद्दा हे-- 

समाधिसथ क्ोणि मा करोतु करोतु वा। 

हृदयेनाससर्वास्थ: मुक्त. प्वोत्तमाशयः # 

अथोंत्‌ “ब्क्षवेत्ता समाधि या कमोंका अनुष्ठान करे अथवा 
न करे | दृदयसे समस्त आस्थाओंके निषृत्त हो जानेके कारण 
वह शुद्धचित्त महात्मा मुक्त ही है |! इससे सिद्ध होता है कि 
समाधिके लिये अभ्यास करना-न-करना बोधवानकी इच्छाके 
अधीन है | यदि समाधि करनी ही हो तो उसे निरन्तर 
टदइयके अत्यन्ताभावका ही चिन्तन करना चाहिये । इस 
विषयमें यह प्रमाण भी है--- 


अस्यम्ताभावसम्पशो. ज्ञातुर्शेबस्थ वस्तुनः | 
युक्तया झासेयंतन्ते ये ते तत्राभ्यासिनः स्थिताः ॥ 


अर्थात्‌ शाताकी श॑य वस्तुका अत्यन्ताभाव निष्पन्न हो 
जानेपर जो लोग शास्त्र और युक्तिपूंक निरन्तर प्रयक् 
करते रहते हैं बे ही उस निष्ठार्म अभ्यास करनेवाले हैं ! 


प्र०-यदि मुक्त होनेके पश्चात्‌ पुनजन्म नहीं दोता तो 
एक-एक जीवके मुक्त होते रहनेसे अन्तमें एक दिन समस्त 
संसारका उच्छेद हो जायगा | किन्तु सष्टिको अनादि और 
अनन्त माना है। ऐसी अवस्थामें इन दोनों मतोंकी संगति 
कैसे लगेगी ! 


ड०-सांख्य; योग अथवा बेदान्त, इनमेंसे किसी दशनने 
भी मोक्षसे पुनरावतंन स्वीकार नहीं किया | इसका कारण यह 
है कि उस अवस्थामें जन्म-मरणरूप संसारका अत्यन्ताभाव 
हो जाता है। अतः जीवभावकी निन्ृत्ति हो जानेके कारण 
उस समय पुनजन्मादिका कोई प्रश्न ही नहीं रह जाता। बोध- 
बानकी दृष्टिमे जीव एक है | यह निखिल प्रपश्न उस एकका 
ही दृष्टिविलास है। अतः उसके मुक्त हो जानेपर उसके लिये 
तो यष्टिका अत्यन्ताभाव ही हो जाता है | किन्तु अशानीकी 
दृष्टिमें जीव अनन्त हैं ओर अनन्त होनेके कारण ही उनका 
कभी अन्त नहीं हो सकता | वे सृष्टिको प्रवाहसे अनादि 
और अनन्त मानते हैं। इसलिये उनके सिद्धान्तानुसार यदि 
एक कल्पके अन्तमें सष्टिका अन्त हो जाता है तो दूसरा 


शै 


कल्प आरम्म होनेपर उसकी पुनः उत्पत्ति हो जायगी | 

प्र०“जड संसारका चेतन ब्रह्मससे उत्पन्न होना कैसे 
तम्भव है ! 

उ०-जगतका अभिन्ननिमित्तोपादान कारण ब्रह्म है-- 
यह वेदान्तका मत है | किन्तु वेदान्तमें रष्टिकी पारमार्थिकी 
सत्ता नहीं है; उसे ब्रह्ममें अध्यस्तमात्र माना है। स्वरूपतः 
तो वह ब्ह्मस्वरूप ही है। इसलिये उस सिद्धान्तके अनुसार 
ब्रह्मसे इसकी उत्पत्ति माननेमें कोई विरोध नहीं है ! अन्य- 
मतावलम्बी ब्रह्मको केवल निमित्तकारण हां मानते हैं, उपादान- 
कारण नहीं मानते; इसलिये उनके सिद्धान्तानुसार भी ऐसा 
कोई विरोध नहीं आता | 


प्र०-ब्रह्त अरूप है, उसमें जगत्‌॒का अध्यास कैसे 
हुआ ! भ्रम तो रूपवान्‌ वल्नुमें हुआ करता है | 


ड०-वस्तुतः भ्रम हुआ नहीं है | जगत्‌ श्रमरूप है-- 
गुरुका यह कथन तो शिष्यके समाधानके लिये है। ओर 
यदि सारा प्रपश्चय श्रमरूप दी है तो तम जो कुछ निश्चय 
करोगे वह भी भ्रम ही होगा | फिर तुम्हारे इस प्रश्नका 
यथार्थ उत्तर कोई किस प्रकार देगा ! क्योंकि वह स्वयं ओर 
उसका उत्तर भी तो जगत्रूप ह्ोनेके कारण भ्रम ही होगा । 
यह भ्रम केसे हुआ--इसका ज्ञान तो अधिष्ठानके शानसे 
होगा | अधिष्ठानका ज्ञान होनेपर इस बातका पता लग 
जायगा कि भ्रम हुआ था या नहीं हुआ ओर हुआ था तो 
किस प्रकार हुआ था | 


प्र०--क्या ईश्वर तकंसे सिद्ध हो सकता है ! 


उ०-नहीं; तकंसे पड़ेश्वयेसम्पन्न ईश्वरकी सिद्धि नहीं 
हो सकती, केवल निर्विशेष अक्षकी सिद्धि हो सकती है । 
ईश्वर तो भावग्राह्म है। उसका अनुभव तो भक्ति और प्रेम- 
से ही होता है | किन्तु यद्यपि हम तकंसे इंश्वरकों सिद्ध नहीं 
कर सकते तथापि ब्रह्मसत्ताको सिद्ध कर सकनेके कारण 
झून्यवाद भी सिद्ध नहीं होने दंगे। हमारा सिद्धान्त झून्यवाद 
नहीं, ब्रह्मवाद है । 


प्र०-क्या गहस्थ भी भगवानकों प्राप्त कर सकता है ! 
ड०-भगवान्‌को तो सभी आशभ्रमोंमें प्राप्त किया जा 
सकता है, बोध भी सभीको हो सकता है । किन्तु यदि “ग्हस्थ' 
दब्दका अथ “गह्दासक्त' किया जाय तो वह भगवानको प्राप्त 
नहीं कर सकता | जो ग्रहस्थाभ्रमर्म रहते हुए उसके राग- 


डेट # अविधय्या सुत्युं तीत्यां विद्यया5सुतमदचुते # 








देषपूर्ण शगड़ोंसे दूर रहकर शान्तिपूर्वक मगवद्धजनमें लगा 


रहता है वह अवश्य भगवत्प्रास्ति कर सकता है| 
प्र०-जीव ब्रह्म है, इसमें क्‍या प्रमाण है! 


उ०-जीव ब्रह्म नहों है, जीव साक्षी ब्रह्म है। इसमें 
शास्र, अनुभव और युक्ति सभी प्रमाण हैं | इसका अनुभव 
करनेके लिये विचार ( सदसद्विवेक ) करना चाहिये । 


प्र०-अधिक कार्य करनेसे दरीरमें तादात्म्य हो जाता 
है। आप कोई ऐसा उपाय बतलाइग्रे जिससे किसी भी 
प्रकार स्वरूपविस्मृति न हो । 


उ०-इसके लिये अभ्यासकी दृढ़ताकी आवश्यकता है | 
दृढ़ अभ्यास होनेपर, केसा ही झंझट क्‍यों न हो, चित्त अपने 
लक्ष्यसे विचलित नहीं होगा | इसलिये शे यको जान लेनेपर भी 
निरन्तर बअज्याकार इृत्तिका अभ्यास करते रहना चाहिये । 


प्र०-अन्तकालमें पीड़ाकी अधिकता रहती है अथवा 
चेतनाझून्य स्थिति हो जाती है, इसलिये उस समय यदि 
स्वरूपकी विस्मृति हो गयी तो मुक्ति केसे होगी ? 
ड०-मुक्ति मरनेपर नहीं हुआ करती | जिसे यथावत्‌ 
सुदढ़ बोध हो गया है वह तो जीवित रहते हुए द्वी मुक्त दो 
जाता है। ऐसा जीवन्मुक्त कैसी ही अवस्थामें देहत्याग करे; 
बह्द मुक्त हो दी जायगा ! 
प्र०-कहते हैं, स्वप्रकी त्रिपुण नयी होती हैं | यदि 
ऐसी बात है तो जाग्रत्‌में उसकी स्मृति किस प्रकार होती है? 


उ०-जाग्रत-अवस्थामें जो अमिमानी है वह जाग्रत्‌ 
अवस्थाका अभिमानी नहीं बल्कि जाग्रत्‌-पुरुषका अभिमानी 
है। जो सम्पूर्ण जाग्रतू-अवस्थाका अमिमानी है उसे स्वप्न नहीं 
होता, बल्कि जाग्रत्पुरुषाभिमानीकों ही होता हैं। स्वप्तावस्था- 
में उससे भिन्न क्रिसी अन्य अन्तःकरणकी उत्पत्ति नहीं होती, 
बल्कि उसे अपने अन्तःकरणपर पड़े हुए. संस्कारोंकी ही 
अनुभूति हुआ करती है | जो यह क॒द्ा जाता है कि स्वम्में 
नवीन त्रिपुटीका उदय द्वोता है वह जाग्रत-अवस्थाके 
अभिमानीकी दृष्टिसे है। जो समष्टि जाग्रतू अथवा समष्टि 
स्वप्रका अभिमानी है उसे ही तत्त्ववेत्ता कहते हैं । वह जिस 
प्रकार समष्ठटि जाग्रतका अभिमानी है उसी प्रकार समष्टि 
स्वप्क्ा भी है। अतः उसके लिये जैसे स्वप्न प्रातिमासिक 
है उसी प्रकार जाग्रत्‌ भी प्रातिमासिक ही है। 
स्तन और जाग्रत्‌ उसके लिये केवल स्वप्तान्तरमात्र हैं । 





अतः जिस प्रकार जाग्रतमें जाग्रतकी त्रिपुटी उसकी दृष्टिका 
विलास है, उसी प्रकार स्वप्नमेँ स्वप्नकी त्रिपुटी भी उसकी 
दृष्टिकी ही सृष्टि है। वह दृष्टियष्टिवादी है; अतः प्रत्येक 
अवस्थामें जित सृष्टिकी प्रतीति होती है बद उसकी दी दृष्टिकी 
नूतन सृष्टि है| 


भ्र०-प्रपश्चका निप्रेध करते समय क्‍या उसके असत्य- 
त्वका भी विचार करना चाहिये !? 


ड०-निषेध दो पकारका है--विवेकीका और बोधवान- 
का । बोधवान प्रपश्चका अवस्तुत्व देखता है; इसलिये निषेध 
करता है; तथा विवेकी उसे अनात्मा जानकर अपनेकों उस- 
से भिन्न अनुभव करनेके लिय्रे उसका निषेध करता है । 
विवेकीके नियेधमें प्रपश्लकी प्रथक्‌ सत्ता रहती है; किन्तु 
बोधवान्‌ उसकी असत्ता देखता है। 


प्र०-हठसमाधि और ध्यानसमाधिम क्‍या अन्तर है! 


ड०-हटसमाधि प्राणकी कसरत मात्र है । उसमें 
निर्विकल्पावस्था नहीं रहती और न उससे शान्ति दान्ति 
आदि गुण ही प्राप्त होते हैं। समाधिसे उत्थित होनेपर वह 
योगी एक साधारण पुरुषके समान रहता है। किन्तु 
ध्यानसमाधिमें चित्त संकल्पश्यून्य हो जाता है और उससे 
उत्थान होनेपर भी वह दिव्यगुणसम्पन्न देखा जाता है। 
दीर्घधधालीन हठसमाधिकी अपेक्षा भी क्षणमरकी ध्यानसमाधि- 
का महत्त्व सैंकड़ों गुना बढ़कर है | 


प्र०-योगी और शानीकी निविकल्पावस्थामें क्‍या 
अन्तर हैं ! 


ड०-योगी सश्टिष्टिवादी है। समाधिमें भी उसकी 
सृष्टि बनी ही रहती है, वह केवल उससे अपनी दृष्टि (चित्त- 
वृत्ति) हठा लेता है | किन्तु ज्ञानी दृष्टिसष्टिवादी होता है; 
उसकी दृष्टि ही सृष्टि है तथा उसकी दृष्टिकी निदृत्ति सम्पूर्ण 
प्रपश्चकी निवृत्ति है | योगीकी दृष्टिमें आत्ममेद, प्रकृतिकी 
सत्ता और ईश्वरकी अन्यता है तथा शानी स्वयं ही सबंरूप 
हैं । समाधि-अवस्थामें प्रपश्चकी अग्रतीति तो दोनोंकों 
दी होती है, किन्तु यह अप्रतीति ही कल्याणका हेतु नहीं है । 
यदि इसीसे कल्याण होता तो सुषुन्तिमें तो सभीको प्रपद्चाभाव- 
का अनुभव होता है; उस समय सभीको मुक्त हो जाना 
चाहिये था । किन्तु ऐसा नहीं होता। अतः आत्यन्तिक 
निःश्रेयलका कारण तो ब्रक्मास्मैक्यबोध ही है । 


# पूज्यपाद भौडड़ियाबाबाजी महाराजके उपदेश * 
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प्र०-भावसमाधि और ध्यानसमाधिमें क्या अन्तर है ! 

उ०-भावसमांधि साधनसाच्य नहीं हे, वह परतन्त्र 
है। जिनका द्वदय कोमल है उन्हें उद्दीपनविभावकी सन्निधिमें 
स्वतः ही उसकी प्राप्ति हो जाती है | किन्तु इससे 
लछोकिक बासनाएँ. निमूंल नहीं होतीं ओर न पूर्ण निर्विकल्पता 
ही होती है। किन्तु ध्यानसमाधि अभ्याससाध्य है। यह 
उन्हींको प्राप्त हो सकती है जो दीघं कालतक निरन्तर अभ्यास 
करते-करते रजोगरुण-तमोगुणसे सर्वथा मुक्त हो गये हैं । 

प्र०-अशानकी निऋत्ति होते दी द्वेतकी निद्नत्ति हो 
जाती है; फिर गुरु-शिष्यादिसम्बन्ध किस प्रकार रहता है ? 

उ०-बोधवानका गुरु-शिष्यादि व्यवहार भी अकद्वितमें 
ही होता है, उसमें द्वेत नहीं है। मरुभूमिमें जो तरंग, फेन एवं 
बुद्बुदा दिकी प्रतीति होती हे वह यद्यपि मरुभूमिके याथात्म्यको 
जाननेवाले ओर न जाननेवाले दं।नोंको समान ही होती हे;तथापि 
जाननेवालेके लिये वह सब मरुस्थल्मात्र ही है। इसी प्रकार 
बोधवान्‌ यद्यपि सब प्रकारका व्यवद्दार देखता हूँ तथापि वह 
उसके शुद्ध स्वरूपसे भिन्न कुछ भी नहीं है | कहीं वह युद्ध 
करता है, कहीं कर्मान॒ष्टान करता है, कहीं उपासनामें तत्पर 
है और कहीं तरह-तरहके लौकिक व्यवहारोंमे संलग्न हैं; 
किन्तु उसकी दृष्टिमें ये सब उसका अपना-आप दी तो है । 

प्र०-पादोष्स्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्थामृतं दिवि! 
इस मन्त्रके (त्रिपाद' शब्दसे क्या अभिप्राय है ? 


उ०-मुझसे एक महात्माने कह था कि सत्‌, चित्‌ 
ओर आनन्द, ये त्रिपाद हैं तथा प्रपश्न एक पाद है | सतकी 
प्रतीति तो सभीको होती है, चित्‌ विवेकीकों प्रतीत होता है 
और आनन्द पूर्ण बोधवानकों प्रतीत द्वोता है । जिसे सत्‌, 
चितू, आनन्द-इन तीनों पादोंका शान हो जाता हे वही पूर्ण 
बोधवान्‌ है और उसीकी आत्यन्तिक दुःखनिृत्ति होती है । 

प्र०-बोधदृष्टि क्‍या हैं? 

उ०-लोकर्म चार पग्रकारकां दृष्टियाँ हैं--(१) भगवान 
सबमें हें--यह भेददृष्टि है; (२) भगवान्‌ सर्वत्र हैं---यह 
विराट्रूपसे भगवानकी उपासना करनेवालोंकी दृष्टि है; (३) 
भगवान्‌ सबसे अछग हैं--यह निर्गुणीपासकोंकी दृष्टि है और 
(४) भगवान्‌ ही मगवान्‌ हं--यह सगशगुणोपासकोंकी दृष्टि 
है, जो भगवानके तिवा और किसी वस्तुकी ओर दृष्टि ही 


इन चारों दृष्टियोंसे अलग है उसे बोधदष्टि कहते हैं । 
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प्र०-यदि वृत्तिका काम आवरणमंग ही है तो दृत्ति- 
व्यासिका क्‍या अर्थ हे ! 

ड०-च्ृत्तिका ख॒ृतः कोई स्वरूप नहीं है। वह जिस 
विषयमें जाती है तद्ग॒प हो जाती है और उसीके अनुसार 
उसका स्वरूप देशकालाबच्छिन्न हो जाता है। फिर उस वस्तु- 
का स्फुरण चिदाभाससे द्वोता है । उसका नाम फलव्याप्ति 
है। यह नियम इदंरूपसे स्फुरित होनेवाले पदार्थोंके विषयमें 
है। आत्मा कोई परिच्छिनज्न अथवा परप्रकाइ्य पदार्थ नहीं 
है। अतः जब समस्त अनात्मवस्तुओंका बाघ करके वृत्ति 
अहमथर्थमें पहुंचती हे तो उसमें कोई परिष्छेद न होनेके 
कारण उससे किसी आकारविशेषका स्फुरण नहीं होता । 
अनात्मपदार्थोका निषेध करते-करते जब अभावाकार वृत्ति 
होती है ते। उसे ही श्रुतिप्रतिपादित# सूक्ष्म बुद्धि कहते हैं । 
उस समय जब गुरु उसे “तत्वमसि” महावाक्यका उपदेश 
करते हैं तब्र उसे तत्त्वबोध होता है । तत्त्वबोधके होते ही फिर 
अनात्मवस्तु कुछ भी नहीं रहती | फिर तो समुद्रसे तरंग, 
सूयंसे किरण और म्त्तिकासे घटादिके समान उसे कोई भी 
बस्नु अपनेसे भिन्न प्रतीत नहीं होती । 

प्र०-किन्तु सूक्ष्म बुद्धि भी तो गुणमयी दी होती है । 
उस गुणमय्री बुद्धिसे ग्रुणातीत वस्तुका दर्शन कैसे हो 
सकता है ? 


उ०-सूक्ष्म बुद्धिसि भी पदार्थकां इदंतया दर्शन नहीं 
हँ।तता, बल्कि उससे वद्द रलक्षित द्वोता हे | बुद्धिवृत्ति केवल 
आवरण भंग करती है; वस्नु तो स्वयंप्रकाश है, उसे प्रका- 
शित करनेमें बुद्धिकी अपेक्षा नद्दीं द्वोती | इसीसे मदावाक्यके 
'तत्‌? और त्वम! पदकी एकता भी अभिधावृत्तिसे नहीं 
हँ।ती; वहाँ भी लक्षणा करनी पड़ती है; क्योंकि परमार्थ- 
तत्त्व किसी भी शब्दका वाच्य नहीं है। 


प्र०-त्याग और वैराग्यमें क्या अन्तर है ! 


उ०-विषयको सामने न रहने देना “त्याग” है और 
सामने रहनेपर उसमें प्रीति न होना “वैराग्य” है । 


प्र ०-शञान और श्ञाननिष्ठामें क्‍या अन्तर है ? 


उ०-परमार्थ वस्तु यह है--इस ब्ातकों जान लेना 
(शान! है; जैसे किसीका पिता यह बतलाकर मर गया कि 


नहीं ह; हमारे पास एक लाख रुपया है ओर यह विश्वास भी हो गया 
नहीं देते | जिसमें ये चारों दृष्टियाँ आ जाती हैं और जो ...... _. त- ै ै 9»|||#|#|॥$&#&$झ$झऊ$&  9७&$फ 


# ट्इयते त्वश्यया बुद्धभा सृक्ष्मया सृश्मबुद्धिमिः। 


छ० # अधियया युत्युं तीत्यों विद्ययाउद्तमछसुते # 





कि हमारे घरमें किसी स्थानपर छाख रुपये गड़े हुए, हैं; 
परन्तु उन्हें कमी खोदकर नहीं देखा और न उनका कोई 
उपयोग ही किया । ऐसी अवस्थामें अपने रूखपती द्वोनेका 
अभिमान होनेपर भी वह रहा कंगाल-क[-कंगाल ही तथा उसका 
भूखों मरना भी नहीं छूटा । इसी प्रकार जबतक अभ्यासद्वारा 
बोधबत्तिकी स्थिरता नहीं होती तब्रतक वस्तु रक्षित हो 
जानेपर भी ब्रह्मानन्दकी प्राप्ति नहीं होती | इस बोधबत्तिकी 
स्थिरताका नाम ही “'शाननिष्ठा? है । 

प्र०-वृत्ति नित्य है या अनित्य ! 

ड०-अशानीकी दृष्टिसे वृत्ति नित्य है | बोध हो जानेपर 
भी जबतक प्रारब्ध शेष है तबतक तो कृत्ति रहेगी ही । 
प्रारब्धक्षय होते ह्वी बृत्ति भी क्षीण हो जायगी ; किन्तु 
अशानियों और उपासकोंको दृत्ति देहपातके पश्चात्‌ भी नहीं 
छूटती, यह अकाटथ सिद्धान्त है। सष्टिसे इष्टिकों हटाना-- 
यह योग है और दृष्टिसे सष्टिको बनाना यह वेदान्त है । इसीकों 
दृष्टिसृष्टिवाद कहते हैं | इस दृष्टिका निठृत्त हो जाना दी 
मोश्न है | 


प्र०-लोग कहते हैं कि अवतार लेनेसे ईश्वरकी व्यापकता 
नष्ट हो जायगी । इस विषयमें आपका क्या मत है ! 


उ०-वृथिवी सर्वत्र व्यापक है; उससे घटादि बना लेनेसे 
भी उसकी व्यापकता नष्ट नहीं होती । उसी प्रकार यदि 
कहीं भगवान्‌ अपने संगुण, साकार विग्रदसे आविभूत हो जाते 
हैं तो इससे उनकी व्यापकताम कोई कमी नहीं आती | 


प्र०-ईश्वर तो निराकार है; वह साकार कैसे हो जाता है ! 


ड०-जब अल्पशक्ति जीव भी अपनी सड्डुल्पशक्तिसे 
साकार दो जाता है तो सर्वशक्तिमान्‌ मगवानके साकार हो 
जानेमें क्या आश्वर्य है ! 

भ्र०-शुद्ध साक्षी किसे कहते हैं ! 

2०-जो स्वमको देखता है उसे स्वमयुरुष कहते हैं, जो 
स्वप्नसे जाग पड़नेपर उसे प्रतीतिमात्र अनुभव करता है उसका 
नाम जाग्रत्पुरष है और जो जाग्रत्पुरुषके सहित इस 
सम्पूर्ण जाग्रतको अनुभव करता है उसे जाग्रदद्रष्टा कद्दते हैं| 
उसीका नाम स्वप्नद्रश भी है और वही शुद्ध साक्षी है, क्योंकि 
वह सम्पूर्ण खप्म और सम्पूर्ण जाग्रत॒का साक्षी है। स्वप्नपुरुष 
और जाग्रत्पुरष केवल स्वप्रशरीर और जाग्रच्छरीरके ही साक्षी 
हैं, इसलिये बे व्यष्टिसाक्षी हैं; किन्तु यह समष्िाक्षी है, 


क्योंकि यह समस्त स्वम्माव्था ओर समस्त जाग्रदवस्थाकों 
प्रकाशित करता है | जिस प्रकार बस्त्रके ऊपर बनाये हुए. 
बेल-बूटे बस्रसे भिन्न नहीं होते तथा मूज्ि पापाणसे मिन्न नहीं 
होती उसी प्रकार यद्द चराचर जगत्‌ आत्मासे भिन्न नहीं है। 


१-शानी और भक्त तीन प्रकारके होते हैं--१ सत्त्वगुणी, 
२ रजोग्रुणी ओर ३ तामसी । जो आत्मरति और भगबत्पेम- 
में लगे हुए हैं वे सत्त्गगुणी हैं; जो सिद्धियोंमें छुग जाते हैं 
वे सजोगुणो हैं और जो अकर्मण्य हैं बे तमोगुणी हैं । 

२-ज्ञानीमें दो बातें नहीं रहतीं--पापमें प्रीति ओर 
साधनजन्य सुख | शानी खस्जी-पुत्रादि साधनोंसे प्रास 
ह।नेवाले सुखमें आसक्त नहीं होता, वह इन सबके त्यागका 
ही आनन्द भोगता है | इस अनासक्तिके कारण ही उससे 
कोई अजश्ञुम कम नहीं होता । उसने तो अश्युभ कर्मोंका त्याग 
करके ही शञानरूप परम धनको प्राप्त किया है; फिर वह उनमें 
क्यों प्रदत्त होगा । यदि ज्ञान होनेपर भी अशुभ कर्म होते 
रहे तें। शञानसे छाभ ही क्‍या हुआ ! तथा शान और अशानमें 
अन्तर ही क्या हुआ ! मुझे गीताका यह छोक सबसे 
अच्छा जान पड़ता है-- 


यस्माक्रोद्ेजतो कोको कोकापझ्ोप्विजते स यः। 

इर्षामपभयोद् गैसुको यः स चर मे प्रियः # 

३-मुक्त होनेपर शरीर छूठ जाना चाहिये--ऐसा नियम 
नहीं है । शरीर भी बना रहता हैं ओर जीव मुक्त भी हो 
जाता हैं; जिस प्रकार कोई मकान-मालिक जब अपने मकान- 
को दूसरेको दे देता दे तो उसे उसके टूटने-फूटनेका भय एवं 
दुःख नहीं रहता । इस प्रकार वह दुःखमुक्त भी हो जाता 
है और मकान भी बना रहता है । इसी तरद ज्ञान होनेपर 
शरीर भी बना रहता है और मुक्ति भी है जाती है । 


४-वेराग्यका फल बोध है और बोधका फर उपरति 
है। इतना अन्तर अबबय है कि वेराग्य होनेपर विषयमें 
ग्लानि हो जानेके कारण उसे भोगा नहीं जाता और उपरति 
होनेपर वस्तु सामने रहनेपर भी उसे भोगनेकी प्रदृत्ति ही नहीं 
होती । उपरतिका फल आनन्द हैँ और आनन्दका फल 
शान्ति है । 


५-उपन्यास-सभमाचारपत्रादि अशाखावलोकनकी अपेक्षा 
दशास््रचिन्तन अन्तरब्ज है, शास्रचिन्तनकी अपेक्षा नामकीर्तन 
अन्तरज्ञ है; नामकीत॑नकी अपेक्षा नामजप अन्तर है तथा 


# पूंज्यपाद भीडड़ियॉबाषाजी महाराजके उपदेश # 
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नामजपकी अपेक्षा ध्यान; ध्यानकी अपेक्षा ध्यानजनित 
आनन्द और उस “ध्यानानन्दकी अपेक्षा नि्बिकल्पता 
अन्तरख्र है | 

६-जो चीज़ मुँहसे छू जाती है बह जूठी हो जाती है | 
शब्द मुखसे निकलता है, इसलिये जो कुछ कद्दा जायगा 
जूठा ही होगा | 

७-पूर्ण बोधकी प्रास्िके लिये जिशासुकों इस क्रमसे 
अभ्यास करना चाहिये | पहले द्रष्टा और दृश्यकों अलग- 
अलग अनुमव करे | फिर सम्पूर्ण दृश्यको एक सत्तामें लाकर 
उससे अपनेको द्रष्टारूपसे प्रथक देखे । तत्पश्चात्‌ दृश्यको 
अपनी ही दृष्टिके विलासरूपसे अनुभव करे और फिर उसे 
लीन करनेकी भी इच्छा न करे ! इस प्रकार अपने लरूत्ष्यका 
पूर्ण निश्चय हों जानेपर उसका उठना-बैठना आदि सभी 
व्यवहार शान्त हो जाता है| प्राणोंकी निःस्पन्दता भी 
अपनेको प्राणसाक्षीरूपसे अनुभव किये बिना नहीं हो 
सकती | 

८-राजाका बल स्थूलशरीरतक है; शाऊखका शासन 
सूक्ष्मशरीरतक है और मायाका प्रभाव कारणशरीरतक है। 
राजा अधिक-से-अधिक फॉाँसी दे सकता है, शास्त्र नरकमें ले 
जा सकता है और माया मोह उत्पन्न कर सकती है | किन्तु 
तत्ववेत्ताकी स्थिति तो इन सबसे परे अपने शुद्धस्वरूपमें 
होती है; इसलिये उसे इनमेंसे किसीसे भय नहीं है ! 

प्र०-अक्षमें अध्यास केसे हुआ ! 

3०-अध्यासका कारण अज्ञानदशामें ढूंढ़ते हो या 
शानदशामें ! अशानदशामे तो जो कुछ भी कारण मिलेगा 
वह स्वयं भी अध्यस्त ही होगा और शानदशामें अध्यास 
रहता नहीं, इसलिये उसका कारण दूं ढ़ना नहीं 
बनता । इसलिये जिज्ञासुकी अध्यासका कारण न 
इंढ़कर अधिष्ठानकी ही खोज करनी चाहिये। अधिष्ठान- 
शानसे यह निश्चय हं। जायगा कि वस्तुतः अध्यास कभी 
हुआ ही नहीं ) यह जो कुछ प्रतीत द्वोता है बिना हुआ 
ही भास रहा है। लोग सूर्यका तिमिरारि कहते हैं; किन्तु 
क्या सूर्यने कमी तिमिर ( अन्धकार ) को देखा है ! 

प्र०-क्या सविशेष उपासना निर्विशेष उपासनाका 
साधन है ! 

डउ०-भगवानमें अध्यास नहीं होता, अध्यास जीवमें ही 
है। भगवानके सोपाधिक और निरुपाधिक दोनों ही रूप 
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स्वयंप्रकाश हैं| सबविशेष उपासना निर्विशेष उपासनाका 
साधन है-यह विचार ठीक नहीं | प्रेमी मगवानके सविशेष- 
निर्विशेष किसी भी रूपसे प्रेम करे वह भगवानसे ही प्रेम 
करता है। भगवानके इन रूपोमे किसी प्रकारका तारतम्य 
मानना ठीक नहीं | हों, भगवानके झुद्ध स्वरूपकों समझनेके 
लिये यदि ऐसा भेद किया जाय तो कोई आपत्ति नहीं । 
परन्तु यह सिद्धान्त नहीं है। भगवानका सगुण रूप भी 
वस्तुतः निगुंण ही है, क्योंकि भगवान भक्तानुम्रदविग्रह हैं । 
भक्तोंकों आनन्दित करनेके लिये उनकी भावनाके अनुसार 
वे भिन्न-भिन्न रूपोर्मे भासते हैं | वस्तुतः तो वे सचिदानन्द- 
स्वरूप ही हैं । श्रीगोसाइंजी महाराज कहते हैँ-- 
निरगुन ब्रह्मु सगुन भए कैसे । 
जलु हिम-ठपक बिरुग नहि जैसें ॥ 


प्र०-संकीत्तनमें जो स्वर-ताल आदिका रस आता है, 
क्या वह बन्धनकारी है ! 

उ०-चह भक्तके लिये तो बन्धनकारक हो नहीं सकता; 
क्योंकि उसकी उसमें भगवद्धावना है; उसे वह श्रवणरस न 
समझकर भगवद्रस समझता है। अतः भगवत्पासिका 
साधन दोनेके कारण वह उसके बन्धनका कारण नहीं हो 
सकता | हाँ; जिशासुकी अवश्य उसमें उपेक्षा रहती है; 
क्योंकि उसको उसमें मगवद्धावना नहीं दोती । 
इसके सिवा उसका लक्ष्य भी भगवत्परेम नहीं होता, वह तो 
भगवत्तत्वका जिशासु है । अतः उसे ये खर-ताल भी 
विपयरूप प्रतीत दोनेके कारण देय दी प्रतीत द्वोते हैं । परल्तु 
बीधवानकी उनमें न तो हेयबुद्धि होती है ओर न उपादेय- 
बुद्धि ही--उसकी दृष्टिस तो सब कुछ ब्रक्मस्वरूप ही है । 


प्र०-प्रपश्चका अत्यन्ताभाव पक्ष है या पिद्धान्त ! 


उ०-स्वरूपसत्तामें पहले अभावसत्ता और फिर भाव- 
सत्ताकी स्फूतिं होती है | परन्तु जिस प्रकार घटाभाव और 
घट दोनों ही म्रत्तिकारूप हैं उसी प्रकार प्रपश्व और प्रपश्चा- 
भाव दोनों ही आत्मसत्तासे भिन्न नहीं हैं। तथापि जिश्ञासुको 
वस्तुका लक्ष्य कराने और उसके कतृत्वका निरास करनेके 
लिये प्रपश्नका अत्यन्तामाव निरूपण किया जाता है। प्रपश्न- 
के अत्यन्ताभावमें दृष्टि रखना ही जीवन्मुक्तिका अभ्यास है । 
परन्तु यह वस्ठ॒स्थिति नहीं है। यह मी एक पक्ष ही है। 
वस्तुतः तो भाव और अभाव दोनों ही आत्मासे भिन्न नहीं 
हैं; क्योंकि आत्मा प्रपश्चका अभिन्ननिमि त्तोपादानकारण है, 


वृरमममपआा का "02२ यजा गयी 


कार्येसे प्रथक्‌ सत्ता तो केबल निमित्तकारणकी ही हुआ 


करती है | 

पर०-शानी और भक्तके सिद्धान्तोंमें क्‍या अन्तर है ! 

उ०-ज्ञानीकी दृष्टिमें परमार्थ वस्तुके साथ प्रपश्चका 
कोई सम्बन्ध नहीं है और भक्तकी दृष्टिमं प्रपश्चसद्दित 
भगवान्‌ परमार्थ हैं । सुबर्णमें जो कुण्डलादिका अत्यन्तामाव 
देखना है वह ज्ञानीकी दृष्टि हे तथा सुवर्णकों कुण्डलादि- 
सहित देखना मक्तिसिद्धान्त है । 

प्र*-माया और प्रकृतिमें क्या अन्तर है ? 

ड०-स|ख्यसम्मत प्रकृति और बेदान्तकों मायामें क्‍या 
अन्तर है ! सांख्य प्रकृतिकी खतन्त्र सत्ता खीकार करता है; 
भक्त या योगी भगवानकी अभिन्न शक्ति मानता है और 
बेदान्ती उसे भश्रान्ति समझता है । भक्तकी दृष्टिमं भगवान्‌ 
और भगवद्विग्रदमें कोई भेद नहीं है; दोनों ही चिन्मय हैं । 


प्र०-काम-क्रोधादिके प्रति बोधवानकी क्या दृष्टि रहती है ! 


उ०-बोधवानकी दृष्टिमें इनका अत्यन्तामाव है। 
जब उसकी दृष्टिमें इनके आश्रयभूत चित्तकी द्वी सत्ता नहीं 
है तो इनकी स्थिति तो हो ही कैसे सकती है ! 


प्र०-अज्ञान भावरूप है या अमावरूप ! 


ड०-यह न भावरूप हे न अभावरुूप, बल्कि 
अनिर्वचनीय हैं । अश्ञान स्वरूपके आवरणको कहते हैं। यह ते 
भाव ओर अभावका कारण है । 


:.. प्र०-जगत्‌का अत्यन्ताभाव और ब्रक्षको अभिन्न- 
निर्मित्तोपादानकारण माननेमें क्या अन्तर है ! 


उ०-समुद्रका शान्त स्वरूप अत्यन्ताभावा और 
उसकी सतरज्ञावस्था अभिन्ननिमित्तोपादानका दिग्दशन 
कराती है। प्रपश्चाभाव शुद्ध चिति है और प्रपश्चसत्ता 
चिद्विलास है | वह निःस्पन्द चिति है और यद्द सस्पन्द चिति 
है। इनमेंसे किसी भी पक्षमें आग्रह नहीं दोना चाहिये । 
श्रुति कहती है-- 

जीवन्मुक्तिपद॑ त्यक्वा स्वदेहे काऊसास्कृते। 

विशस्यदेद मु कत्य पथनणास्पन्द्शासिय ।% 


# अर्थात्‌ अपने देहके कारुकवलित होनेपर बोधवाम पुरुष 
बायुके निःरपन्द दो जानेके समान जीवन्मुक्तिपदकों स्यागकर 
विदेशयुक्ति प्राप्त कर छेता है । 





#* अविद्यया सुस्युं तीत्यों विधयाउशुतमदनुते # 
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भ०-शानादेव तु कैवल्यम” इस वाक्यंमें शान और 
कैवल्यका क्या सम्बन्ध है ! ' 

ड०-शान' शब्दकी व्युत्पत्ति दी प्रकार है-शायते - 
अनेन इति शानम” और '“शायते इति शानम! | इनमें 
पहला शान करणरूप है और दूसरा स्व॒रूपभूत । इस वाक्य- 
में पहला अर्थ लिया गया है । यहाँ शान ही कैबल्यरूप नहीं 
है बल्कि कैवल्यका हेतु है। अतः यह वृत्तिशान है; खवरूप- 
शान नहीं । स्वरूपज्ञान तो प्रपश्चाभाव निश्चय करनेपर ही 
प्रास होता हे । 

प्र०--जीवन्मुक्ति और बिदेहमुक्ति किसे प्रात दोती हैं ! 

उ०---जीवन्मुक्ति, विदेहमुक्ति भी सप्त ही हैं। एक 
ही द्रष्टामे ऐसा कोई व्यापार होना सम्भव नहीं है । यह 
केवल व्यावद्ारिक दृष्टि है। अष्टावक्र मुनि कद्दते हैं-- 

एको व्रष्टासि सर्वस्य मुक्तप्रायोईसि सबेदा | 

अयमेष हि ते बन्धः व्रष्टार पश्यसीतरम्‌ #& 

अतः जीवन्मुक्ति और विदेहमुक्ति मी व्यावहारिक ही 
हैं। ये अनेक द्रष्टा माननेपर ही सम्भव हैं । एक सर्वसाक्षी 
अखण्ड चेतनमें इनका होना सम्मव नहीं है। इनका 
सम्बन्ध स्वभ्रपुरुषोंसे ही हैं। समाधि मी ख्म्नपुरुषकों दी 
होती है, स्वप्रद्रशसे समाधिका कोई सम्बन्ध नहीं है। 
विद्यारण्य स्वामी कद्दते हैं-- 

विक्षेपो भास्ति मे यस्माक्ष समाधिसलतो मम | 

विक्षेपो वा समाधिवाँ मनसः स्थाहिकारिणः #। 

प्र----यो बुद्धेः परतस्तु सःः ( जो बुद्धिसे परे है वह 
ब्रह्म है ) ओर “बुद्धिग्राह्ममतीन्द्रियम? ( जो बुद्धिसे ग्राह्म और 
इन्द्रियातीत है ) इन वाक्योंमें आये हुए “बुद्धि! शब्दके 
अर्थोर्मे क्या अन्तर है ? 

3०--“यो बुद्धेः परतस्तु सः” यह वस्तुका निर्णय है । 
इसमें केवल यह बतलाया गया है कि आत्मतत्त्व ऐसा है | 
यहाँ “बुद्धि! शब्दसे व्यावहारिक बुद्धि समझनी चाहिये | 
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१ जिसके द्वारा जाना जाय उसे शान कहते हैं। २ जो 
जाना जाता है उसे ज्ञान कहते हैं । 

# तू सबका एक ही द्रश है और सबंदा मुक्तप्राय है | यही 
तेरा बन्चन है कि तू अपनेसे भिन्न कोई और द्रष्टा देखता दे । 

| क्योंकि मुझ शुद्ध चेतनमें कोई विक्षेद नहीं है, इसलिये 
मुझे समाधि भी नहीं होती । विश्षेष और समाधि ये तो विकारी 
मनको ही होते हैं। 


$# उ#ंडी आहैं, पीछा रंग, समछ ह नयन, प्रतीक्षा, बेचैनी, | 


#* पूज्यपाद झीडड़ियायायाजी महाराजके उपदेश # 
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इसे भगवान्‌ व्यबसायात्मिका बुद्धि कहते हैं | किन्तु “बुद्धि- 
ग्राह्ममतीर्द्रियम” यह साक्षात्कार है। यहाँ “बुद्धि! शब्दसे 
शुद्ध बुद्धिका अहण करना चाहिये। इसीकों भगवानले बुद्धियोग 
कहां है। यह केवल बृत्तिव्यासि है और व्यवसायात्मिका 
बुद्धिमें शत्तिव्यासि, फलव्याति दोनों हैं। ऐसी झ॒द्ध बुद्धि 
केवल भगवत्कृपासे ही प्रात होती है। राजालोग अपनेकों 
किरीट) कुण्डछ एवं बहुमूल्य वस्तादिसे विभूषितकर स्वयंबर- 
मण्डपमें जाते हैं; वे केवल इतना ही कर सकते हैं। उन्हें 
वरमाला पहनाना तो राजकन्याकी इच्छापर ही निर्भर है। 
इसी प्रकार साधक केवठ साधन कर सकता है, उसे अपना 
साक्षात्कार कराना ते मगवानकी इच्छापर निर्मर है । 

यमेबैण बृणुते तेन कम्यर्तस्येषच आत्मा विदृुणुते तन 
स्वास्‌ । 

प्र०--भक्ति शानका हेतु है या शान भक्तिका हेतु है ! 

डसर---अविश्वासे मुक्त होना शान है। उस ज्ञानमें 
भक्ति ही हेतु है। भक्त जो यह कद्दता है कि मेरा प्रेष्ठ पूर्ण 
है; वद॒ उसकी भावना है। शानी ब्रह्मके जितने लक्षण 
बतलाता है उन सबकी भावना भक्त अपने इृष्टदेवमें करता है। 
वह समझता है कि मेरा प्रियतम विभु है, अनन्त है, सर्व- 
समर्थ है और निरतिशय है | इससे उसे स्वयं ही बोध दो 
जायगा । भक्ति ज्ञानका खतन्‍्त्र साधन है; जिज्ञासापूर्वक 
की हुई भगवद्धक्ति स्वयं ही ज्ञान उत्पन्न कर देती है| ऐसे 
मक्तकों ज्ञानप्राप्तिके लिये सांख्यसम्मत विवेक करनेकी 
आवश्यकता नहीं होती । 


भक्ति दो प्रकारकी है --साधनरूपा और प्रेमलक्षणा | 
जिशासापूर्यवक की हुई साधनभक्ति ही शानकी जननी है| 
किन्तु प्रेमलक्षणा भक्ति तो स्ततः फलस्वरूपा ही है। ऐसा प्रेमी 
शानकी भी इच्छा नहीं किया करता | ब्रद्दाके जितने लक्षण 
दा्तरोंमे बतलाये गये हैं उन सभीकी भावना वह अपने प्रियतम्में 
करता है । प्रेममं कभी पूर्णता नहीं होती; प्रेमी सवंदा 
अपने प्रियतमकी यादमें छटपटाया करता है | प्रेमीके बाह्य 
लक्षणोंका वर्णन करते हुए. किसी फारसी कविने कद्दा है-- 
आहे स्दो रंगे श्दों चबमे तर । इन्तकारी बकरारी बेसबर 


कमगुफ्तने! कमडुदेजे! रूवाने हराम। 
__ आशिकारों नो निशों बाशद पिसर ॥% 





अतृप्ति, मितमाषण, मिताहार और नींद न आना---हे पुत्र * ये 
प्रेमियोंके नो नह हैं | 
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किन्तु शानमें पूर्णता है, कृतकृत्यता है; और निरचल 
शान्ति है। 

प्र०»--अनेक महानुभाओंका मत है कि भगवानका 
मक्त अशानी नहीं रह सकता | श्रीमगवानने मी कहा है-- 

तेषों सतसयुक्ताजां भजतां. प्रीतिपृयंकम्‌ । 

ददामि बुद्धियोग॑ त॑ येग मामुफ्यान्सि से ॥ 

फिर भक्तोमें ऐसी अपूर्णता क्‍यों देखी जाती है ? 


ड०--जिस प्रकार शानीका ख॒भाव भाना जाता है 
उसी प्रकार यह भक्तका स्वभाव है। इससे यद नहीं समझना 
चाहिये कि भक्त अशानी रहता है| हनुमानजी, नारदजी, 
सनत्कुमारजी, शुकदेवजी ओर गेपीजन--ये सब भगबानके 
अनन्य भक्त ये; किन्तु क्या ये अशानी थे । वे सभी पूर्ण 
बोधवान थे, उनकी भक्तवत्‌ चेष्टा तो उनका स्वभाव था | 


प्र०--यदि ज़ाग्रत्‌, स्वप्न और सुषुप्ति, इन अवस्थाओं- 
की सन्धिमें केवल शुद्ध स्वरूप ही रहता है तो इनकी स्मृति 
किस प्रकार होती है ! 


ड०--दृष्यिदष्यिवादकी रीतिसे प्रत्येक अबस्या 
चेतनकी केवल दृष्टिमात्र है। वह नवीन ही मासती है। 
जिस समय जिंस अवस्थाकी स्फूर्ति होती है उसी समय 
उसके पदार्थ, पदार्थशानमें उपयोगी त्रिपुणी और अनुभूत 
पदार्थोंकी स्मृतिका भी स्फुण हो जाता हे। अतः प्रत्येक 
अवस्थाकी स्फूर्तिक समय उसमें प्रतीत होनेबाले पदार्थ; 
संस्कार एवं स्मृति आदि भी नवीन दी स्फुरित होते हैं । 

प्र०---हमारा व्यवहार कैसा होना चाहिये ! 

ड०--हमें सवंदा गुण ही देखना चाहिये। 
दोष कभी किसीका नहीं देखना चाहिये। महा- 
पुरुषोंका यह स्वभाव होता है कि वे अपने विरोधीका 
भी गुण ही देखते हैं । बोधवानकी दृष्टिमें सारा प्रपश्च 
बोधस्वरूप है | इसमें सब प्रकारके पाप-पुण्ध, निन्दा-स्तुति; 
राग-द्वेष और देवी एवं आसुरी प्रकृतियोंकी प्रतीति हो 
रही है| इसीसे क्या वह उनकी सत्ता स्वीकार कर छेता 
है ! सारे प्रपश्नको मायाका विलास समझनेके कारण उसे 
किसी भी घटनासे कुतूहल नहीं होता । 

अपि शीतरुचावयक॑ सुतीक्षेम चेन्दुमण्डले | 

अप्यधः प्रसरत्यपौ औवम्मुक्तो न विस्मयी #& 





+ थदि सूये शीतल शीतल किरणोंवाला हो जाय, चन्द्रमा तेजीसे 
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ऐसे महात्मा लोग स्वभावसे ही अत्यन्त निर्भाक होते 
हैं । संसारकी बड़ी-से-बड़ी आपत्ति उन्हें अपने निश्चयसे 
चलायमान नहीं कर सकती । और तो क्या; प्र्यकालीन 
विस्फीटसे भी उनके चित्तमें किसी प्रकारका क्षोम 
नहीं होता । 

प्रकयस्याषि हुढ्लरैश्वछाचफविचाफकै: । 

विक्षोभ मैति यस्यासर्मा स महारमेति कथ्यते ॥९ 


बे उदारताकी तो मूर्ति द्वी होते हैं । उनके लिये कोई 
भी पदार्थ अदेय नहीं होता। वे अपने विरोधीका भी 
उपकार ही करते हैं और जो मान चाहते हैं उन्हें सम्मान 
प्रदान करनेमें भी किसी प्रकारका संकोच नहीं करते। 
एक बार एक दिग्विजयी विद्वान भारतके भिन्न-भिन्न 
नगरोंमें अनेकों पण्डितोंको परासत करता काशामें आया। 
उस समय काशीमें एक मद्दात्मा सबसे बड़े विद्वान्‌ समझे 
जाते थे | उनके सदरतों शिष्य थे। दिग्विजयीने उनके 
पास जाकर कहा कि यदि आप मुझे पराजयपत्र लिखकर 
दे द तो मैं अनायास द्वी महान्‌ कीतिमान्‌ हो सकता हूँ। 
मद्ात्माजीनी बिना किसी प्रकारकी आपत्ति किये उसे 
पराजयपत्र लिखकर दे दिया | तब वह दिग्विजयी अपनी 
विजय घोषित करता बड़ी धूमघामसे बाजे-गाजेके साथ 
काशीके राजमार्गससे निकुछा | इसी समय उसे उन महात्मा- 
जीके कुछ शिष्य मिले । उन्होंने सारा समाचार जानकर 
उसे शाख्रार्थके लिये आमन्त्रित किया; ओर थोड़ी दी देरमें 
उसे एक शिष्यने पराजित कर दिया । इससे उसका बड़ा 
तिरस्कार हुआ ओर उसे वहीं अपनी सवारी छोड़नी पड़ी । 
जब भद्दात्माजीक। यह समाचार विदित हुआ तो उन्होंने 
उस शिष्यकी प्रवृत्तिपर खेद प्रकट करते हुए, यह कहकर 
कि “इस प्रकारके वेदान्तश्रवणसे क्या छ|+ है !”? आजन्म 
मौन धारण कर लिया | 


मदात्माओंके चरित्र ऐसे ही विलक्षण हुआ करते हैं । 





वे स्वयं किसीकी निन्‍्दा नहीं करते ओर यदि उनके सामने 
कोई व्यक्ति किसी अन्य पुरुषकी निन्‍्दा करता है तो मी . 
वे उसके गुणोंपर ही दृष्टि देते हैं ।. एक बार किसी पुरुषने. 
एक भद्ात्माको कोई सड़ा हुआ कुत्ता दिखाकर कहां-- 
“देखिये, यह कैसा मलिन जीव है ! कितनी हुर्गन्ध कर 
रहा है !! महात्माजीनी कहा-“अद्दा! इसके दाँत 
कैसे उज्ज्वल हैं ! यह इसके पुण्यकर्मोका ही फल है ।! 
इस प्रकार उन मद्दात्माजीने एक सड़े हुए. मरे कुत्तेके भी 
गुणोंपर ही ध्यान दिया। एक बार सुकरातने कहा था-“जानते 
हो, भगवानले कान दो और जिह्ा एक क्यों दी है ! श्ससे 
भगवानका यही अभिप्राय है कि सुनो बहुत और 
बोलो कम ।! 

अतः हमें भी ऐसे महापुरुषोंके आचरणोंका दी 
अनुकरण करना चाहिब्रे और निन्दा-स्तुति, हानि-लाम 
एवं मानापमानकी ओर दृष्टि न देकर सब प्राणियोंके 
साथ सद्ददयता) प्रेम और उदारताका बर्ताव करना चाहिये। 
यदि कोई क्रोध करे तो उसके प्रति क्रोध न करना चाहिये, 
कोई कटठुमभाषण करे तो मदुभाषण करना चाहिये, सब 
प्रकारके अपवादोंकों सहन करना चाहिये और कभी किसी- 


का तिरस्कार न करना चाहिये--- 
कुष्पन्त न प्रतिकुष्येदाकुष्ट: कुशल वदेत । 
नातिवादांस्तितिक्षेत नावमन्येत कझान #॥ 


सुने न काहकी कही, कहे न अपनी बात 
नारायन वा रूपमें मगन रहै दिन रात ॥ 
इस प्रकार जो निरन्तर भगवत्स्मरणमें तत्पर है, सब 
प्रकारके कार्य करते हुए, भी जिसकी मनोबृत्ति भगवत्सुखा- 
स्वादनमें ही लगी रहती है, उस प्रशान्तात्मा महद्ात्माके लिये 
मंसारमें कुछ भी दुर्लभ नहीं है । 
यस्य सित॑ निविषय द्वृदय यसय शीतकम। 
तस्य मित्र जगरसवे तस्व मुक्तिः करस्थिता # 


«०००० है है कुणाड:.....>००.... 
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तपने लगे और अभि नीचेकी ओर फँलने लगे तो भं जीवन्मुक्त महात्माको कोई आश्चये नहीं होता 
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७ चराचरकों विचलित कर देनेवाले प्रलयकालीन विस्फोटके होनेपर भी जिसका चित्त श्षुब्ध नहीं होता वह महात्मा! कहा 


जाता है । 


| जिसका चित्त विषयशुन्य है और हृदय शान्त है उसका सारा संसार मित्र है तथा मुक्ति भी उसकी मुट्टीमें है। 


साधन-सग्रह 


( एक लोकसंग्रही महात्माका प्रसाद ) 


ब्रश--भगवन ! सुना है महात्मालोग तो अपनी कृपासे 
ही सबका उद्धार कर सकते हैं; फिर क्‍या कारण है कि 
उनकी शरणमें आनेपर भी जीवका सांसारिक बन्धन 
नहीं दृदता ! 

उक्तर--जीवके उद्धारके लिये चार प्रकासकी $पा 
होनी चाहिये--ईश्वरकृपा, शाख्रकृपा, गुरुकृपा और आत्म- 
कृपा ) शात्र और गुर केवल आवरण भंग करते हैं। 
ग्रे केवल प्रकाशमात्र हैं। वस्तुके देखनेमें प्रकाश तो केवल 
सहायता ही करता है, देखा तो अपने ही नेत्रोंसे जाता है । 
अतः आत्मकल्याणके लिये महात्माओंकी कृपाके साथ- 
साथ आत्मकृपा भी अत्यन्त आवश्यक है। ईश्वर और 
महात्माओंकी कृपा छुद्ध चित्तमें ही प्रतिफलित होती है । 


प्रशभ--महात्मा लोग तो सदा सबके कस्याणकी दी 
जे करते हैं; फिर इसका क्‍या कारण है कि उनके बार-बार 
चेतानेपर भी चित्तका मर निदृत्त नहीं होता | कृपया इस 
जीवके उद्धारका कोई सरल साधन बतलाइये | 


उच्तर--जिस समय जीवका अशुभ कर्म सम्मुग्व होता 
हैं उस समय उसपर महद्दात्माओंके सदुपदेशका भी कोई 
प्रभाव नहीं पड़ता; किन्तु जिस समय उसके शुभ कर्मोंका 
'उदय होता है उस समय उसे जो कुछ उपदेश किया जाता 
है वही घर कर जाता है | ऐसा संयोग बड़े पुण्यसे प्रात 
होता है । यह प्रुण्योदय भगवानकी कृपासे ही दोता है। 
बिना भगवत्कृपाके ऐसा सुअवसर नहीं मिलता; और 
भगवत्कृपासे सत्संगका सुअवसर मिलनेपर ही विवेक होता 
है। श्रीगोसाहंजी महाराज कद्ते हैं--- 
बिनु सतसंग बिबेकु न हाई १ रामकृपा बिनु सुकम न सेई ॥ 

इस प्रकार सत्संग होनेपर विवेक होता है और विवेकसे 
समस्त सांसारिक विषयोंमे वैराग्य हो जानेपर चित्त भगवान्‌- 
की ओर लग जाता है । इसलिये यदि भगवध्पासिकी 
इच्छा हो तो जितने सासारिक पदार्थ हैं उनको दुःखरूप 
निश्चय करो | भछा विचारो संसारमें तो सुख हे फहों | पुरुष 


स्रीको सुखरूप देखता है और जी पुरुषको सुखरूप देखती है| 
परन्तु वस्तुतः सुख है कद्टाँ--इसका उन दोनोंमेंसे किसीकों 
पता नहीं है | यदि स््रीमें सुख होता तो वह पुरुषकी इच्छा 
क्यों करती और यदि पुरुषमें सुख दोता तो उसे ज्रीकी 
इच्छा क्‍यों होती | खांड क्‍या मिठाईके लिये किसी अन्य 
वस्तुकी इच्छा करती है ! अतः यह सोचना चाहिये कि 
सुख विषयोंमें हे या आत्मामें | समस्त शास्त्र और मद्दा- 
पुरुषोंके अनुभवसे यही सिद्ध होता है कि सुखका अखण्ड 
भण्डार तो आत्मा ही है। इस आत्मदेवकी उपछूब्धिके 
लिये ही बड़े-बड़े राजा लोग अपना धन-धान्यपूर्ण राजमवन 
छोड़कर वनवासी हे जाते हैं-- 
जासु अणस्नपंकज अनुराणी १ होहें भुए ताजे राजु बिणगी 0 
यदि विषयोंमें सुख होता तो ये उपतिगण राज्यलक्ष्मी- 
को ठुकराकर वनकी विपत्तियोंको अपने सिरपर क्‍यों लेते ! 
जीव अनादिकालसे विषयोंमें आसक्त हे; अपने वास्तविक 
सुखस्वरूपकोी भूलकर वह जन्मजन्मान्तरसे सुखकी ही 
खोजम नाना प्रकारके विषयोमें मटकता रहा है; इसीसे 
मनुष्यजन्ममें भी उसकी स्वाभाविक प्रब्ृत्ति तो विषयोंकी 
ही ओर हुआ करती है | किन्तु जबतक उसे आत्मतत्त्वकी 
उपलब्धि नहीं होती तबतक उसकी सुखाभिलाषा शझ्ान्त 
नहीं होती | देखो, एक भोरा है। उसे सुगन्ध इतनी 
प्रिय है कि वह उसीके लिये मतवाला हुआ कभी गुलाबपर 
बैठता है, कभी जुद्दीपर जाता है; कभी ब्रेलेपर गुनगुनाता 
है और कभी मालतीपर गूँजने लगता है। इस प्रकार 
अतृप्तिपूवंक भटकता-भटकता जब वह सार्यकालके लगभग 
विकसित कमलकुसुमपर पहुँचता है तो उसकी मतवाली 
सुगन्धर्म ऐसा विमुग्ध दो जाता है कि वहाँसे उड़ना 
भूल जाता है | तब सूर्यदेवके अस्ताचलकी ओटठटमें होते ही 
बह कमलकोश मुंदता है और वह भ्रमर उसीमें बेंघ जाता 
है । इसी प्रकार यह जीव सुखकी इच्छासे विविध विषयोंमें 
भटका करता है। इस प्रकार भटकते-भठकते जिस समय 
इसे सत्संग-सुख प्रात होता है उस समय यह अन्यत्र जाना 


४६ # अविशया खत्युं तौत्थों विधयाइशूतमइलुते # 





भूलकर उसीमें बंघ जाता है। किन्तु उस सत्संग-सुखको 
प्रात्त करनेके लिये इसे विषयोंसे दूर रहना चाहिये। जिस 
प्रकार बहुत-से छिद्रोंबाले घड़ेमें जल नहीं ठह्दर सकता 
उसी प्रकार विषयलम्पट चित्तमें भज़नका आनन्द नहीं 
ठद्दरता। अतः सबसे पहले चित्तकी विषयासक्तिका माजन 
करना चाहिये | इसके लिये-- 
मातृबत्परदारेष परव्रध्येध छोहबत। 
आध्मवस्सवंसूतेदु यः पश्यति स पण्डितः ॥& 
-इस 'छोकके तात्पयेपर सवंदा दृष्टि रखनी चाहिये । 
प्रश्च-आजकल यह सब होना तो बहुत कठिन है; 
कोई सुगम उपाय बतलाइये | 


उत्तर--सुगम कुछ भी नहीं है। जबतक प्रेम नहीं 
होता तबतक कोई भी साधन सुगम नहीं होता। प्रेम 
होनेपर तो समी सुगम हो जाता है। देखो, स्लीलम्पर्टोंको 
स्लीकी प्रासिकि लिये कितना उद्योग करना पढ़ता है, 
धनेच्छुकोंको धनोपाजनमें कितनी ऋझंझटोंका सामना करना 
होता है तथा विद्यार्थियोंको विद्यालाभमके लिये कितने 
परिश्रमकी आवश्यकता दोती है; किन्तु जिनका उनमें अनुराग 
है वे सब प्रकारकी अड़चनोंका सामना करके भी उनके लिये 
प्रयक्ष करते ही हैं । इस प्रकार जब साधारण विषयोंकी 
प्रासिके लिये इतने प्रयासकी आवश्यकता है तो मगवद्यासि- 
के लिये उद्योग करनेमें डरनेका क्‍या कारण है ! हमारा यह 
भय हमारी रूगनकी कमीके कारण है। जिन्हें तीज अनुराग 
और सुदृढ़ विश्वास है उनके लिये कुछ भी कठिन नहीं होता। 

एक बार एक वेहयने गोस्वामी तुलसीदासजीके पास 
जाकर उनसे भगवदशन करानेकी प्रार्थना क्री । उसका 
अधिक आग्रह देखकर श्रीमोसाईजीने कहा--'तुम एक 
वृक्षके नीचे साला गाड़कर उसके ऊपर कूद पड़ो। इससे 


तुम्हें भगवानका दर्शन हो जाबगा।” वेश्यने जाकर एक पेढ़के - 


नीचे माला खड़ा किया और वृक्षपर चढ़कर उसपर कूदने- 
का विचार किया । परन्तु प्राणोंके लोमने उसके चिक्तमें 
हलचल वैदा कर दी |! इतनेद्टीम॑ उधर एक क्षत्रियकुमार 
# जो परखियोंमें मांताफके समान, परपनमें मिट्टीके ढेलेके 
समान और समस्त प्राणियोंमें आत्माके समान दृष्टि रखता है 
वह पण्डित है । 


आ निकला | उसने यह सब देखकर उससे उसका कारण 
पूछा | बैश्यने सारा रहस्प बतला दिया। यदद सुनकर . 
क्षत्रियकुमारने उस वैश्यको थोढ़ासा धन देकर विदा किम्र 
ओर।; यद्द सोचकर कि गोसाइंजीका वाक्य कमी मिथ्या 
नहीं हो सकता, स्वयं वृक्षपर चढ़कर उस भालेके ऊपर 
कूद पड़ा | किन्तु भगवानने भालेतक पहुँचनेके पूर्व ही उसे 
अपनी गोदमें ले लिया । इस प्रकार श्रद्धा और विश्वासकी 
मह्मासे वह सदृजहीमें भगवदशंन पाकर कृतार्थ हो गया ! 
अतः यदि विश्वास द्वो तो संसारमें कुछ भी दुलंभ नहीं हे ! 

प्रश-लोग कहते हैं कि संतोँकों सर्वस्व समर्पण करने- 
पर फिर कोई भय नहीं रहता । 

उत्तर-समपणका अर्थ तो यही न है कि फिर उसपर 
हम अपना ख्त्व न समझें । यदि हम समर्पित वस्तुपर 
अपना अधिकार समझते रहें तो समपंण द्वी कहाँ हुआ ! 
अतः यदि इम किन्हीं संतको अपना चित्त समर्पित कर देते 
हैं तो न्‍्यायतः उसपर हमारा अधिकार नहीं रहना चाहिये, 
और जब उसपर हमारा कोई अधिकार नहीं है तो इम 
विषयसेवनमें उसका उपयेग कैसे कर सकते हैं ! इस 
प्रकार जब हम चित्तको विषयोंकी ओर न जाने देंगे तो हमें 
भगवत्पाप्ति हो ही जायगी ओर भगवत्पामति हो जानेपर हमें 
किसी प्रकारका भय रहना भी सम्भव नहीं हे । 


प्रश-परन्तु इसका क्‍या कारण है कि इच्छा होनेपर भी 
हमारा भगवानमें प्रेम नहीं होता ? 


उत्तर-जिसका जिसकी ओर आकर्षण होता है उसे 
उसकी याद बनी ही रहती है | यदि हमारे मनका मल 
निवृत्त हो जाय तो, भगवानकी ओर उसका आकर्षण हो 
सकता है । हम मगवानके सच्चे प्रेमी तमी कहे जा सकते 
हैं जब हम उनकी आशाओंका पालन क. | भगवानकी 
आशा है--सत्यं वद; धर्म चर, माठृदेवों भव, पित॒देवों भव) 
आचायंदेवो मव” इत्यादि । अतः यदि हमें भगवसत्मेम उपार्जन 
करना है तो सबसे पहले भगवानकी आशाओंका पालन 
करना चाहिये | जो मनुष्य अपने स्वामीकी चापदसीमें तो 
लगा रद्दता है परन्तु उसकी आशाओंकी ओर कुछ भी 
ध्यान नहीं देता, उसे सथ्ा स्वामिमक्त नहीं कह्दा जा सकता । 
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प्रश्ष-किन्तु कया हमारा जन्मान्तरका संस्कार हमें 
पार्पोषर बिजय प्राप्त करने देगा ! 


उत्तर-यदि हमारा अभ्यास प्रबल हो तो हम जन्मान्तर- 
के संस्कारोपर भी विजय प्रांत कर सकते हैं | यदि जीबमें 
ऐसी खतन्त्रता न होती तो शाहक्नविह्ित साधनोंका क्‍या 
प्रयोजन हो सकता था | यदि पू्॑संस्कारॉपर विजय प्राप्त 
करना सर्वथा असम्भव होता तो सत्संगादिसे भी क्‍या छाम 
होता | परन्तु बात ऐसी नहीं हे । यदि दृढ़ निश्चय हो तो 
भगवत्मेमकी प्राप्ति हो. ही जायगी। इस विषयमें एक 
आख्यायिका प्रसिद्ध है। एक फकीर थे, बे एक भद्दात्माकी 
कीति छुनकर उनके दशेनाथ गये | मदात्माके आश्रममें, जहाँ 
वे नमाज़ पढ़ते थे; तीन गढ़ें बने हुए थे ! उन्होंने उनका 
कारण पूछा तो माल्म हुआ कि नमाज़ पढ़ते समय महात्माके 
घुटने और मस्तककी रगड़ छगते-लगते वहाँ तीन गढ़े दो 
गग्रे हैं! यह सुनकर फकीरको महात्माके प्रति अत्यन्त श्रद्धा 
और कुतृददल हुआ । कुछ देरमें महात्मा नित्यकर्मसे निवृत्त 
दोनेकी चले गये । उसी समय यह्द आकाशवाणी हुई कि 
'ुझे इस साधुकी नमाज़ मंजूर नहीं है |” यह सुनकर फकीर 
साहब रोने लगे । उन्होंने सोचा, जब इतने बड़े तपस्वीकी 
उपासना भी ईश्वरकों मंजूर नहीं है तो मेरी क्‍या गति होगी ! 
इतनेहीमें महात्माजी नित्यकरमंसे निश्नत्त होकर छोटे और 
उन्हें रोते देखकर उसका कारण पूछा । जब उन्हें सारा 
वृत्तान्त विदित हुआ तो मे हर्षसे नाचने छगे और उन 
फकीरसाइबसे कहा--'भाई, तुम मेरे विषयमें कही हुई 
बातकों सुनकर क्‍यों दुखी होते हो, मुझे तो इसीसे परम 
सनन्‍्तोष है कि मगवानको मेरी उपासनाका पता तो है।? 
महात्माके यद्द कहते ही पुनः आकाशवाणी हुई--मंजूर 
है, मंजूर दे ।” इसी प्रकार यदि हमारा अटल निश्चय हो तो 
हमें भगवद्यापि हो ही जायगी ! 
प्रश्न-माता तो अपने कुपुत्रपर भी कृपा ही करती है; 
हसी प्रकार क्‍या परमकृपाद भगवान्‌ हमारे अवगशुणोंकी 
ओर न देखकर हमपर अपनी अपार कृपाकी वर्षा न 
करेंगे ! 
उक्तर-नहीं, यदि पुत्र निरन्तर कुकर्ममें ही प्रशृत्त रहे 
तो माता भी उसका त्याग कर देती है। हों, यदि वह 
अपने पापाचारके लिये पश्चात्ताप करके भविष्यमें उससे 
बचनेकी प्रतिशा करे तो माता उसके पूर्बकृत दुष्कर्मोंको 
भुला देती है। इसी प्रकार यदि हम अपनी हुष्प्रदूत्तिके लिये 


॥ 
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पश्चाताप करें और भगवानकी कृपापर हमारा पूर्ण विश्वास 
हो जाय तो प्रभु हमें क्षमा. कर देंगे | किन्तु जबतक हम 
पापोंकी ओर. प्रवृत्त रहूँगे तबतक हमारे उद्धारकी कोई 
आशा नहीं है। जो पुरुष परख्त्रीगमनादि पापोंमें निरत 
हैं उनपर भगवत्कृपा नहीं हो सकती ! 


हों, हमारा यह अनुभव अवध्य हे कि बिना पूर्व धुण्यों- 
के जीवकी भगवानकी ओरे प्रवृत्ति नहीं होती, ओर मगवान: 
की ओर प्रहति होते ही किसी प्रकारके पाप-त्ताप नहीं टिक 
ध्षकते | जिस समय कोई कुलीना स्री पनघटपर आती है 
उस समय यदि वहाँ कोई मेली-कुचेली निम्नजातीया स्त्री 
होती है तो वह स्वयं दी दृट जाती है | इसी प्रकार भक्तिका 
आविर्भाव होनेपर कुप्रवृत्ति स्वयं ही दूर दो जाती है । 

प्रश्च-इसका क्या कारण है कि बहुत-से लोग भगवन्नाम 
लेनेपर भी पापमुक्त नहीं होते ! 


उक्षर-हमने तो ऐसा एक भी पुरुष नहीं देखा जो 
मगवन्नाम ठेता हो ओर पार्पोमें भी प्रदत्त हो । हाँ, जो 
दम्भपूर्वक केवल दिखानेके लिये ऐसा करता है वह अवश्य 
पापग्रस्त रहता है | अन्यथा नामके प्रभावसे तो पाप तत्काल 
नष्ट द्वो जाते हैं | श्रीगोसाईंजी मद्दाराज कहते हैं--- 

नामप्रभाठ जान सिद नौंके | कारकूट फलु दौन्द्र अमीके ॥ 

नामजप करते-करते भगवत्पेम होता है, और उसके 
प्रभावसे सारे पाप तत्काल दग्ध हो जाते हैं । जिसे भगवान- 
के प्रति प्रेम है उसपर तो स्वतः ही पूर्ण भगवत्कृपा हो 
जाती है | इस विषयमें हम एक दृश्टान्त सुनाते हैं--एक 
बहुत दरिद्र आदमी नित्यप्रति कलक्टर साहबकी कोठीके 
कुएंपर स्नानकर कोटठीके सामने सलाम कर आता था। 
उसका नित्यग्रतिकां यही नियम था। उसने कमी कोई 
कामना प्रकट नहीं की । कलक्टर साहबके सेवकोंने 
बहुत पूछताछ भी की, परन्तु उसने कोई इच्छा प्रकट नहीं 
की | धीरे-धीरे यह बात कलक्टर साइबके कानोंतक पहुँची | 
उन्होंने उसके नियत समयपर बाहर आकर उससे इसका 
कारण पूछा । उसने केबछ यही कहां कि मुझे कोई इच्छा 
नहीं है; आप हमारे शासक हैं, इसलिये आपको प्रणाम 
करना में अपना कर्तव्य समझता हूँ । उसकी इस निःस्प्हता- 
से कलक्टर साहब बहुत प्रसन्न हुए। कल्पना कीजिये कि 
यदि वह आदमी किसी अपराधमें बन्दी होकर कलक्टर 
साहबके सामने आगयेगा तो वे बथादाक्ति उसे दण्डमुक्त 
करनेकी ही चेष्टा करेंगे । इसी प्रकार जो पुरुष नित्य निष्काम- 


छेट 


# दावियया सुत्युं सीत्थों विधयाउयूतमइसुते # 








मावसे भगवानकी वन्‍्दना करता है उससे यदि प्रमादवश 
कोई अपराध हो भी जाता है तो भगवान उसे क्षमा हो कर 
देते हैं। किन्तु उचित तो यही है कि यदि हम भगवद्धजन- 
में तत्पर हैं तो हमारा आचरण भी उसीके अनुरूप होना 
चाहिये । “यथायोग्यं तथा कुर! | इस विषयमें एक कदावत 
है--“मु्दंका स्वोंग तो 'सी'का क्या काम! । यह प्रसज्ध इस 
प्रकार है--एक बार एक चोर राजाके यहाँ चोरी करके 
भागा | राजाने कुछ खोजियोंके साथ उसका पीछा किया | 
चोर भागता-भागता एक नदौके तीरपर द्मश्ानमें पहुँचा । 
वहाँ कई मुद्दे पड़े हुए. थे । आगे जानेका कोई मार्ग नहीं 
था। अतः वह कफन ओढ़कर मुर्दा बन वहीं लेट गया। 
कुछ देर पीछे राजा अपने खोजियेकि सहित वहढ़ों पहुँचा | 
राजाने एक खोजीको चोरका पता लगानेकी आज्ञा दी। 
खोजीने इधर-उधर घृमकर देखा तो उसे वहाँसे भागकर 
निकलनेका कोई मार्ग दिखायी न दिया | अतः उसने राजा- 
से प्रार्थना की, “महाराज, मेंने बहुत खोजा किन्तु यहसे 
भागकर निकलनेका कोई मार्ग दिखायी नहीं देता; मादूम 
होता है, चोर नदीमें ड्वब गया ।? इसपर राजाने कद्दा--- दम 
कोई बदाना नहीं सुनना चाहते; या तो चोरका पता लगाओ, 
नहीं तो तुम्हें प्राणदण्ड दिया जायगा।' तब खोजीने 
प्रत्येक मुर्देके कपर कूद-कूदकर देखा; वद्द उस चोरके 


ऊपर भी कूदा; परन्तु वह टससे मस न हुआ । खोजीने 
फिर निरादा प्रकट की । परन्तु राजाने पुनः डपठकर कहां-- 
या तो चोरका पता लगाओ।, नहीं तो अभी मार डाले... 
जाओगे ।* तब उसने एक भाला लेकर प्रत्येक मुर्दकी छेदना 
आरम्भ किया । उस चोरकों मी छेदा, माला उसकी जंघाफे 
आरपार हो गया, छोहूकी धारा बहने छूगी; परन्तु चोरने 
सी न की | खोजीने लोहूकी धारासे पहचान छिया कि यह 
मुर्दा बनकर पड़ा हुआ पुरुष ही चोर हे, किन्तु उसकी 
ऐसी हिम्मत देखकर उसने उसके प्राणोंकी संकटमें डालना 
उचित न समझा । अतः राजासे प्रार्थना की--“अन्नदाता; 
चोर इन मुदोंमें ही है; परन्तु यदि आप उसे प्राणदान दें 
तो मैं उसे बता सकता हूँ ।' राजाने कद्ठा--“जिन मुर्दोंको 
तुमने छेदा है यदि इनमेंसे ही कोई चोर है तो में उसे क्षमा 
करता हूँ ।” राजाका यह वचन सुनते ही चोर उठ खड़ा 
हुआ और छककर राजाका अभिवादन किया | राजाने 
उसके इस प्रकार निश्चठः रहनेका कारण पूछा तो उसने 
कटद्दा--“मद्दाराज, मुर्देका स्वॉंग तो (सी'का क्या काम |” इसी 
प्रकार हमें भी उचित है कि यदि हम संसारमें मक्त ओर 
सत्पुरदष कहलाते हैं तो हमारा आचरण उसीके अनुरूप 
होना चाहिये । हमें अपनी वुच्छ वासनाओंकी पूर्तिके लिये 
भक्त और संतोंके बानेकी कलड्लित नहीं करना चाहिये | 





अधिकारकी आवश्यकता 


( एक गड्नातीरनिवांसी विरक्त मद्बात्माकां प्रसाद ) 


प्र०-संसारसे चेराग्य और परमात्माकी ओर प्रवृत्ति 
कैसे हो ! 

उ०-शाख््रके अनुसार प्रयक्ष करनेसे ऐसा हो सकता 
है; कदने-सुननेसे क्‍या होगा ! देखो, सभी विषयोमें तारतम्य 
है; अतः इनकी प्राप्तेति कभी शान्ति नहीं मिल सकती | 
अधिक-से-अधिक वेमवशाली पुरुषका भी पराभव होता 
देखा जाता है। इस प्रकार विषयोकी नाशवान और दुःखमय 
देखकर यदि इनमें विष्ठाके समान ग्लानि हो जाय तो फिर 
इनकी ओर किस प्रकार प्रवृत्ति दो सकती है ? अतः निरन्तर 
वैराग्य और अभ्यासका ही आश्रय लेना चाहिये । 


प्र०-अभ्यास किस प्रकार किया जाय ! 
ड०-इस कार्यको हम अवश्य कर लेंगे--इस प्रकारके 
मानसिक उत्साहका नाम अभ्यास है। “तत्न स्थितों बको5- 


भ्यासः? । नदौकै दो प्रवाहोंके समान मनके भी दो प्रवाद हैं--- 
(१) संसारकी ओर और (२) परमात्माक्री ओर। यदि संसार- 
की ओर होनेवाले प्रवाहमें वन्‍्ध लगा दिया जाय तो चित्त- 
नदीका प्रवाद स्वभावतः दी परमात्माकी ओर द्वो जायगा। 

प्र०-वैराग्य किसे कहते हैं ! 

3०-पदार्थोमें ग्लानि हो जाना ही वैराग्य है| वेदान्त- 
का तो यद सिद्धान्त है कि भनुष्य विवेक-वैराग्यादि साधन- 
चतुष्टयका सम्पादन किये बिना वेदान्तभश्रवणका अधिकारी 
ही नहीं होता । पहले पदार्थोंकी असलियतपर विचार किया 
जाता है; जब चित्तमें उनकी अनित्यता और अश्युच्ििताका 
पूर्ण निश्चय दो जाता है तब उनकी ओर आकर्षण नहीं रद्दता । 


इसीको वैराग्य कहते हैं | 


प्र०-कोई ऐसा उपाय बतलछाइये जिसके द्वारा खुगमतासे 
ही काम बन जाय ! 


# अश्लेल-बेदान्तका सदुपदेश * 
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भिकांगरहम भर आना भय 


उ०-पूरा काम तो, जेसा पदा-लिखा जाय उसीके 
अनुकूल आचरण. करनेसे हो सकता है । चित्तके तीन दोष 
हैं--मल, विशेष और आवरण | इनमें शुभकमोंसे मलकी 
निजृत्ति होती है; उपासनासे विक्षेपक्री शान्ति होती हैं और 
शानसे आवरण भज्ञ दोता है | उपासना दो प्रकारकी है-- 
साकार ओर निराकार। पहले साकार-उपासनाद्वारा जब 
चित्त कुछ संयत हो जाता है तब उसकी प्रवृत्ति निराकार 
उपासनामें हों सकती है--हृश्यते त्वग्यया बुद्धचा' । मल? 
पापोंकों कहते हैं और “विश्लेप' चित्तकी चश्चबल्ताको। मल 
ओर विक्षेपसे मुक्त हो जानेपर चित्त झुद्ध हो जाता है । इस 
प्रकार मल और विक्षेपसे मुक्त हुआ साधनचतुष्टयसम्पन्न 
चित्त ही बेदान्तश्रवणका अधिकारी है | जो छोग इस तरह 
अधिकार प्राप्त करके परमार्थपथमम प्रश्न होते हूँ वे ही पूरी 
सफलता प्रास कर सकते हैं 


प्रण-साधनचतुष्यय कोन-कोन-से हैं ! 


ड०-विवेक, वैराग्य, शम-दमादि पद्सम्पत्ति # और 
मुमक्षुता | ये ज्ञानप्राप्तिकि बहिरज्ञ साधन है । 


प्र०-अन्तरज्ञ साधन कोनसे हैं ? 
उ०-अ्रवण, मनन और निदिध्यासन | अद्वितीय तत्त्व 





औफक-बनगगफगएगएएफए-त+- 
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और उसके प्रतिपादक महावाक्योंका अर्थश्रवण “श्रवण” 
कहलाता है, मेदकी बाधक और अभेदकी साथक युक्तियोसे 
विचार करना 'मनन' है तथा सजातीय बृत्तियोंके प्रवाहका 
नाम निदिध्यासन है | 

प्र०-भगवन्‌ | आजकल पूर्णतया साधनसम्पन्न होना 
तो बड़ा कठिन है; कोई सरल उपाय बतलानेकी कृपा कीजिये | 

ड०-भाई ! सरल तो संसारमें कुछ भी नहीं है | साधारण 
रुपये-पैसेके लिये भी मनुम्यक्ों कितना प्रयक्ष करना पड़ता 
है और उसे कितना गुप्त रकच्रा जाता है ! फिर ब्रह्मबोध-जेसी 
अमुल्य वस्तुके लिये कया ढीलसे काम चल सकता है ! 
अतः इसके लिये खूब अभ्यास करना चाहिये । 

ध्र०-कहते हैँ; भगवान्‌ और महात्माओंकी ते इृपासे 
दी तत्त्वसाक्षात्कार हो जाता है | 

ड०-भगवान्‌ और महापुरुषोंकी क्रपा तो सभीषर है; 
परन्तु बह प्रतिफलित शुद्ध चित्तपर ही होती है। टीक-ठीक 
रंग तो स्वच्छ वश्नरपर ही चढ़ सकता है; इसी प्रकार तत्त्वका 
साक्षात्कार भी अधिकारीकाी ही हो सकता हैं । अतः उस 
कृपाकी प्राप्तिके लिये अधिकार प्राप्त करना चाहिये | 





अद्वित-वेदान्तका सदुपदेश 


( श्रीमत्परमह स परिब्राजकाचाय जद्वानिष्ट श्रीस्वामी १ ०८श्री जयेन्द्रपुरीजी महाराज मण्डलेश्वरजीके विचार ) 


याद रखो ! हिन्दूधमंका मूलस्तम्म एवं निखिल- 
शक्तियोंका केन्द्र एकमात्र ब्रह्मविद्या है, इसी आनन्दप्रदा- 
यिनी अत्युत्तम परम पवित्र ब्रह्मविद्याके बलसे ही हिन्दूजाति- 
का पूर्ण समुत्थान हुआ था और होगा | अतएव भगवान्‌ 
गीतामें कहने हँ--- 

राजविद्या राजगुदां पविश्नमिदमुत्तमम ।! 

ब्रह्मविद्याके सेवनसे ही मनुष्य ओजमस्वी, तेजस्वी, 
प्रतापी, धीर; बीर। गम्भीर; उदार; स्वार्थत्यागी एप 
आनन्दभागी होता है। इस ब्रह्मविद्याके सले उपासक 
सारे प्रमाद ए.यं विधयासक्तिका परित्याग कर सदाके लिये 
निर्मय हो जाते हैं। कायरता, दुबंछता, मलिनता आदि तो 
उनके पास फटकनेतक नहीं पाती | उपनिषद्‌ ही अक्मविद्या- 


(ना... स्पा) आत»वन्‍्जाममगकन--,.. ऑन का, ॥+-कमका » मना 


करन... अभय गम». बम पान आर नाकाम बना आ- की बा... आ 8 «ने अयनमनानन रा हम बन. ७+.मकममम+---.. हम, 


# शम, दम, उपरति, तितिक्षा, समाधान और श्रद्धा । 
। 


का पवित्र भण्डार हैं | उपनिषदोंसे ही गीताका जन्म हुआ 
है । ब्रह्मविद्या ही विशुद्ध भगवत्पेम एवं अनन्य भक्ति है । 
>< >< >< >< 

याद रकत्नों ! अगर सिरपर तोपके गोले 4रसाकर वि/वध 
दुःखोॉको बुलाना पसंद करते हो तो अपने शुद्ध सच्चिदानन्द- 
स्वरूपको भूलकर तुच्छ देहाभिमानरूपी कीच इमें बेशक फेस 
जाओ । अगर चूनंके गोलेकों मास्वनका पेड़ा समझकर 
उसे खाना पसन्द करते हो तो सत्य तत्तकी अवज्ञा कर 
मिथ्या नाम-रूपके पीछे पक्के खाओ । अगर फूसकी प्रचण्ड 
आगमें पच-पच्कर मरना चाहते हो तो संसारको सत्य मान- 
कर उसमें आसक्त बने रहो । सावधान ! हमें आ जाओ | 
निश्चय करो, एकमात्र ब्रह्म-आत्मा ही शाइवत है | यह ध्रुव 
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५० | # अवियया अुत्यूं तीसथों विद्ययाइयुतमहजुते # 


सत्य है। तमाम संसार धोकेकी टड्टी है, श्वृठके पीछे पड़ने- 
याछेका बेडा गरक हो आयगा ) श्रुति मगवती डंकेकी चोट 
पुकारती है-- 

“सम्रेपैक॑ जानथ भात्मानमस्या धात्रो विशुज्थ' 


( मु० उ० ) 
'सत्यमेष जयते मागुतस' ( झु० उ० ) 
“उस एक आत्माको ही जानो, अन्य वाणीको छोढ़ो |” 
“सत्यकी ही जय होती है; झठकी नहीं ।! 
>< >< »< >< 


सर्वात्मदृष्टिकों स्थिर करो; सर्वात्मदष्टि तभी स्थिर 
होगी, जय तमाम संसारसे अच्छी-बुरी भावना निकल जायगी। 
भेद-मावना हृदय-भवनमें रहने ही न पायेगी । सर्वात्मदृष्टिको 
छोड़कर राग-द्वेषरूपी प्रचण्ड अग्निम्में जलते रहना नितान्त 
मूखंता है | समुद्रकी छोटी-बड़ी, ऊँची-नीची, तिरछी-सीधी 
आदि अनेक तरजञ्लें हों; उससे कया ! परन्तु निश्चय करो; 
उनकी सत्ता, उनका जीवन समुद्रसे अछग नहीं है। इसी 
प्रकार अच्छे-बुरे, अमीर-गरीब, ख्री-पुरुप आदि तर्ज हैं, 
उन सबसमें एक द्वी निर्विकार ब्रक्मरूपी समुद्र ओत-प्रोत है । 
सर्वोत्मिदष्टि होनेसे सम-धी यानो समाधि हो जायगी; छाती- 
में शीतछता आ जायगी; दृदय आनन्दोद्रेकसें लबालब भर 
जायगा; बस यही युरुषार्थ हैे। विषमदृष्टिके रहते 
शान्ति कहाँसे हो ? अतः सर्वात्मदृष्टिको दृढ़ करो। सर्वात्म- 
दृघ्तिका महान्‌ फल है| थेद भगवान्‌ स्पष्ट शब्दोंमें कहते हैं--- 

न पश्यो र्ृत्युं पर्पति न रोगं नोत दुःखताम। 

5 ह पश्यः पदयति सर्वमभामोति सवंशः ॥ 
( छा० उ० ) 
अथे-जब इस महद्दापुरुषकी सर्वात्मदष्ट स्थिर हो जाती 
है; तब उसके पास रोग, दुःख एवं मौत फटक नहीं 
सकते | उस सर्वाभिन्नतस्वका साक्षात्कार कर लेनेपर क्‍या 
नहीं जाना जाता क्या नहीं मिल सकता ? अर्थात्‌ सब कुछ 

जाना जाता है; हर प्रकारसे तमाम पदार्थ मिल जाते हैं । 
>९ >< >८ भर 

याद रक्‍्खों ! देहके जीवनसे आपका जीवन नहीं है । 
देहके भरनेसे आप नहीं मर सकते | देदके मान-अपमानसे 
ओर निन्दा-स्तुतिसे आपका मान-अपमान ब निन्‍्दा-स्नुति 


नहीं हो सकती | प्राणोंकी क्षुता-पिपासासे आप क्षुधावाले 
एवं पिपासावाले नहीं हो सकते | मनके राग-देधादिसे आप 
रागी-दैषी नहीं बन सकते ।, बस्तुतः आप देशादिकू सम्पूर्ण 
प्रपश्नसे प्थक हैं, असड्ञ हैं। आकाशकी तरह सम्पूर्ण 
ब्रक्षाण्डके बाहर-मीतर परिपूर्ण रूपसे विराजमान हैं। आप 
अचल हैं, और सब चलायमान है। आप ही अक्षाण्डके 
आधार हैं। आपके तटस्थ द्वोनेपर किसीकी भी सत्ता सिद्ध 
नहीं हो सकती । आपकी ही सत्तासे यह मन आदिक विश्व 
नाचता फिरता है । इस असछी तत्त्वका सतत अनुभव करो, 
दृढ़ पुरुषार्थके सामने कुछ भी असम्भव नहीं | 


+< २५ म( २५ 


दृढ़ निश्चय करो | मैं अल्प नहीं हूँ। अभि मुझे 
दग्ध नहीं कर सकती । तीश्ण अख्न-शस्त्र मेरे दुकड़े नहीं 
कर सकते । पवन मुझे सुखा नहीं सकता । जल भिगो नहीं 
सकता | विकराल काछ मुझे मार नहीं सकता। में 
अजर-अमर हूँ, निष्काम हूँ, झुद्ध हूँ, असंग हूँ, सर्वंगत 
हूँ; अचल हूँ, सनातन हूँ, सब्चिदानन्द हूँ | अद्ढी ! यह 
सब आनन्द ही है। में वही आनन्द हूँ; अमिन्न हूँ; एक; 
अद्यय, व्यापक वासुदेव हूं । अदा !! सब जगद सब समय 
आनन्द-दी-आनन्द है !! 

>< >< >< ५८ 


अपने व्यापक अविनाशी आत्मामें “अई अह्मास्मि 
इस प्रकार अरक्षपनेका अमिमान अवश्य कच्याणकारी है। 
वस्तुतः 'अहं ब्रह्मास्म' ऐसा माव अभिमान नहीं, किन्तु तुन्छ 
परिच्छिन्न देहादिके अभिमानका नाश करनेवांली सच्ची 
भावना है | 

“अहं बअश्ञास्मि! यही सच्चा मन्त्र है, यही संसाररूप 
सर्पके भयंकर विघका नाशक है। भगवती श्रृति स्पष्ट 
अक्षरोमें कह रही है-- 

'अईं अज्ञा्षि! मम्त्रोज्य शानानन्द प्रबच्छति । 

सप्कोटि. महामस्त्र जस्मकोटिकतभतदस # 

सर्वंमण्त्रान्‌ समुत्तज्य पृतं मन्त्र समभ्यसेत। 

सो भमोक्षमवाप्तोति भास्ति सम्देहमण्यपि # 

( तेजोबिन्दूपनिगत्‌ इलो० ७१-७४ ) 


कल्याण जा 


0 ज॑मलीकक क न जी श्याम 
मै जे लनमन कक ५० अम्मी 


| 5 





जगदुगुरु श्रीमध्वाचाये 


. # माध्यसिद्धाम्त # 


५१ 


न्न्न्फ्न्म्््व्म्न्य्स्य्य्य्य्ल्य््स्््चच््््खख्ओललखट््टथ्चचचचच्ध्थ्स्स्न्यस्भ्भस््सम्य्य्य्स्प्स्भ्स्स्य्स्म्म्ज्स्स्य्स्स्स्स्य्स््भ्स्स्स्स््स्म्स्स्प्स् 


अर्थ---'अ्द अक्षास्मि! यह महासनन्‍्त्र शान और 
भानन्दको देनेवाला है। और जो सात करोड़ महामन्त्र हैं, वे 
करोड़ों जन्मोंके देनेवाले हैं। अतः इन सब मन्त्रोंकी छोड़कर 
अधिकारीको इसी मन्त्रका बार-बार अभ्यास करना चाहिये। 
इसका अभ्यासी शीघ्र मुक्तिकों प्रात्त होता है, इसमें 
अणुमात्र भी सन्‍्देह नहीं है। 

>< »< ५८ ५८ 

साधको ! भावना करो-में देह नहीं हूँ, एवं इन्द्रिय, प्राण; 
मन ओर बुद्धि भी नहीं हूं, अल्प-परिच्छित्न नहीं हूँ, किन्तु 
सर्वोन्तयांमी साक्षी अक्ष ही में हूँ | (अद्दं ब्रक्मास्मि! | 'सो5हम! । 
6» इस शुरू मन्त्रकी हरवक्त अपने सामने रक्‍सों। इस 
मन्त्रकों एकबार समझकर अलंबुद्धि मत करो, बार-बार इसके 
असली तत्त्वका अनुसन्धान करो | यही मगवानकी असली 
पूजा है। याद रक्‍्लो ! जीना-मरना, क्षुधा-पिपासा; सुख- 
दुःख) राग-देष, मान-अपमान; निन्दा-स्तुति, अमिमान, 
काम, क्रोध) छोभ; नाम, रूप, जाति; सम्बन्ध ये सब धर्म 
देहके हैं | जब आप देहसे प्रथक्‌ हैं, तब देहके धर्म आपमें 
कैसे हो सकते हैं । 

>< >< >< ओ८ 

निश्चय करो !! यद्द संसार संकल्पका बना हुआ है; 
इसमें जो कुछ है, या जो कुछ होगा वह सब संकल्पके 





आधार हे | अशानसे ही संकल्पकी सृष्टि हे। मनुष्य जैसा 
श्नना चाहे, वैसा दृढ़ संकल्प करके बन सकता है | संकद्प 
कमी निष्फल नहीं होते; चाहे वे शुद्ध हों या अशुढ, देर 
था सबेर, इस जन्‍्ममें या जन्मसान्तरमें उनका फल अनरय 
मिलेगा । अशानके नाशसे ही संकल्प-सष्टिका नाश होता है, 
अतः अशानके नाशके लिये शानका सम्पादन करो | 
५८ >८ ञ< 9८ 
याद रक्‍्लो ! नाम और रूप (आकृति ) सवंदा बदलते 
रहते हैं। जितने पदार्थ बदलते रहते हैं, वे सब मायाके हैं; स्वप्ममें 
देखे हुए, अनेक पदार्थ, मस्ख्थलका जल, जादूगरके पदार्थ और 
रस्सीमें सर्प, सत्य नहीं हैं। अस्ति-माति-प्रियरप सश्िदानन्द 
ब्रक्म ही केवडठ कभी बदलता नहीं, किन्तु सदा एकरस 
रहता है। चिदांत्मार्मे जितने नाम और रूप दीखते हैं, वे 
सब भिथ्या हैं, उनका बाघ करो। "नेति-नेति! इस श्रुति- 
प्रमाणसे द्वेतप्रपश्चका अभाव निश्चय करो। उसका बाघ 
करके देखोगे तो एक अद्वेत तत्त्व ही परिशिष्ट रहेगा, यही 
सबका आत्मा आनन्दरूप है । तुम, हम और यह समस्त 
जगत्‌ उससे भिन्न नहीं है। उसी तत््वमें अपने मनकी 
इृढ़ धारणा करो। यही मुमुक्षु साधकोंका प्रधान उद्देश्य 
होना चाहिये | 
प्रेषक--स्वामी भ्रीवासुदेवानन्दजी 


ुकऋड४75* 
माध्वसिद्धान्त 


( लेखक---श्री मन्मभ्वसम्प्रदायाचार्य दाशैनिकसावभौम, साहित्यदर्शनाथाचार्य, तकरल, न्यायरल् गांस्मी भ्ीदामोदरजी शास्त्री ) 


अंहः संहरदखिल सहदुदयादेव सकककोकरथय । 
तरणिरिव तिमिरजरूयि जयति जगस्मक्ुऊं हरेगॉम ॥ 


अखिल विश्वर्मं चेतनाचेतनात्मक दो ही पदार्थ हैं, 
अचेतनसंबद्ध विचारशास्रकों विशान' कहते हैं और 
चेतनसम्बन्धी निर्णयशासत्रको “दर्शन! कहते हैं । इस 
“दर्शन'के मुख्य दो विभाग हैं--वैदिक और अवैदिक; 
पुनः प्रत्येकके दो भेद हैं--ईश्वरवादी और अनीश्वरवादी; 
इस प्रकार कुछ चार विभाग हुए.। इन चार विभागोंमे 
प्रत्येकके तात्ययंभेदसे अनेक अवान्तर भेद हैं | 

वस्तुतस्तु-सर्वेतमन्वयदष्टिसे यथार्थ विरोध कहीं भी 
नहीं है, जिसकी मीमांसा अन्यत्र की गयी है । 

इन दर्शनोंमें जो ईश्वरवादी बेदिक दहन हैं उनमें 
अनेक कारणोंसे “उत्तरमीमांसा' नामक वेदान्तदशन ही 
सर्वेप्रधान है, जिसमें सर्वतोमावेन अद्यतस्वोषपादन दी 


मुख्य उद्दे श्य है| इसमें भी दो मार्ग हैं--निर्विशेष बक्मवाद, 
जो 'अद्वैतवाद' के नामसे प्रसिद्ध है, और सबिशेष 
ब्रश्नगाद । यह सविशेष ब्रक्षबांद पाँच प्रकारका है--- 
विष्णुपरक, शिवपरक, शक्तिपरक, सूर्यपपरक और 
गणपतिपरक । इनमें भी हर एकके कई प्रभेद हैं, प्रथम विष्णु- 
परक विभागके चार विभाग हैं--विशिश्द्वैतवाद, झुद्धादत- 
बाद, दैताद्वेतवाद और द्वेतवाद | 

इनमें अन्तिम जो दैतवाद” है, उसके सर्वप्रथम 
उपदेश चतुर्मुल भीजझदेव हैं । अनन्तर परम्परासे कल्युग- 
में भीमदानन्दतीर्यापरनामक “ओमध्वाचार्य' ही प्रथम 
उपदेश हुए, अतणए्व देैतसिद्धान्तप्रतिष्टापनाचार्य विरुदसे 
भी इनका परिचय प्रसिद्ध है! इन्होंने जिस अनादिसिद्ध 
सम्प्रदागका प्रकाश या प्रचार किया उसीको शास्तोंमे एवं 
व्यवहारमें 'माधथ्यसम्पदाय' कहते हैं। 

इस सम्प्रदायके प्राचीन एवं अर्वाचीन आचायेनि सिद्धान्त 


*#* अवियया दुत्युं तीत्या विद्ययाउसृतमदलुते # 





तथा उपासनाके विषयमें प्रमाण-प्रमेयोंके विचारमें जितने 
ग्रन्थ लिखे हैं उसका हिसाब अनुष्दुपछन्दके परिमाणसे 
नियुत ( दस लाख ) से कम न होगा; अतः आचार्योने 
अति संक्षेपसे दिग्दशन करानेके अभिप्रायसे माध्वसम्प्रदायके 
मन्तव्योंका एक शादूंलबिक्रीडितदृत्तमें संनिविश कर दिया 
है; उसीको हम नीचे उद्धृत करते हैं-- 


झीमन्मध्यमते इरिः परतरः सत्य जगत्तस्थतो 
मेदो जीवगणा हरेरनुचरा मीचोशभाव॑ गता: । 
मुक्तिनेजसुखानुभूतिरमछा भक्तिश्न तत्साथमं 
हाक्षादिश्रितर्य प्रमाणमखिकाज्ञ/नेकवेचों हरिः ।। 


इसमें नो सिद्धान्त कहे गये हैं, इन्हींमें सम्पदायका सारा 
रहस्य आ गया है--- 


( १) भ्रीमध्वसम्प्रदायमें श्रीविष्णु ही सर्वोच्च तत्त्व हैं । 
अथांत्‌ चेतन दो प्रकारके हैं--जीबव और ईश्वर । 
दोनोंका स्वरूप हे सचिदानन्दात्मक; परन्तु “जीव” माया- 
मोहित है, अतएव अनादिकालसे बद्ध हे, तथा अशत्वादि 
नाना धर्मोक्रा आश्रय हैं और 'इंश्वर', जो विष्णु नामसे प्रसिद्ध 
हैं सवशत्व, अनन्तद्मक्तिसंपन्नत्व आदि अपरिमित अप्राकृत 
कल्याणगुणोंके आश्रय हैं, अतएब चेतनद्वयमें अति प्रशर हैं | 


( २ ) जगत्‌ सत्य है; अर्थात्‌ 'रज्जुसप' न्यायसे मिथ्या 
नहीं है। क्योंकि स्वतःप्रमाण बेदने भगवानकं। सत्यसंकल्प 
कहा है; सत्यसंकल्पका बनाया पदार्थ मिथ्या नहीं हो 
सकता । 

( ३ ) भेद वास्तविक है | भेदशब्दम जो एकबचनार्थक 


विभक्ति छगी हुई है, वह भेदत्वरूप धर्मके तात्पयसे हैं; वैसे 
तो भेदके भी पॉच अवान्तर भेद समझने चाहिये--जीव- 


ईश्वरका भेद; जीव-जडका भेद, ईश्वरजडका भेद, जीवोंका 
परस्पर भेद और जड़ोंका परस्पर भेद | ये सभी भेद 
बस्तुतः हैं; इनमें कोई भी औपचारिक नहीं है । 

( ४ ) जीवगण सब इंश्वरके अधीन हैं अर्थात्‌ जीबों- 
का सकल सामथ्य भगवदधीन है । 


(५ ) जीवोंमें तारतम्य है अर्थात्‌ केवल संसारदश्याममें 
ही नहीं प्रत्युत मोक्षमें भी मिथः जीवोंका तारतम्य 
रदइ्ता है । 

( ६ ) स्वरूपघटक आनन्दका प्रतिददन्द्रिसग्पकंरहित ही 
आवरणसून्य साक्षात्कार जीवका मोक्ष है । 


(७ ) मोक्षका मुख्य साधन 'अमला भक्ति! है| 
अर्थात्‌ फलामिसन्धिरूप, मलरहित जो भगवानमें प्रीति है 
वही मुक्तिका प्रधान उपाय है | 

( ८ ) समस्त वेदोंके द्वारा वेद्य भगवान्‌ विष्णु ही हैं, 
अर्थात्‌ यद्यपि वेदोंके प्रतिपाद्य आपाततः बहुत प्रतीत हंते हैं, 
तथापि साक्षात्‌ और परम्परासे वेदोंका तात्पर्थ प्रधानतया 
भगवत्तल्वप्रतिपादनमें ही है । 


(९ ) प्रत्यक्ष, अनुमान और दाब्द---ये तीन ही प्रमाण 
हैं। भाव यह कि वस्तुसिद्धि प्रमाणाधीन हें.ती है, अतः 
उक्त प्रमाणोंसि ही अखिल प्रमेय साधित होते हैं। अन्य 
दादनिकोंने इससे न्यून तथा अधिक भी प्रमाण माने हैं, 
परन्तु इनसे अधिक प्रमाण इन्हींमें गतार्थ हो जाते हैं, और 
न्यूनतामें निर्वाह नहीं हे.ता; अतः तीन ही प्रमाण माध्वसिद्धान्त 
को मान्य हैं । 


इस प्रकार माध्वसिद्धान्त “स्थालीपुलाक' न्यायसे 


दिखलाया गया। इसके मीतर सभी मन्तव्योंकी प्रामाणिकता 
है जिसका निरूपण विस्तारभयसे छोड़ दिया गया है । 





वेदान्तज्ञानकी प्रक्रियाएँ& 


( लेखक---ओऔरीभरबिन्दजू ) 


भागवतसत्ताके होनेका भाव ओर ज्ञान हमें इन्द्रिय- 
ग्राह्म शानके परे पहुँचने ओर भौतिक मन-बुद्धिकी मीतकों 
मेदनेसे प्राप्त होता है । इस ज्ञानके जो साधक करण हैं उनमें 
सबसे पहला करण विश्युद्ध बुद्धि है | मानव बुद्धि द्विविध है, 
मिश्र या अन्याश्रित,और विशद्ध वा खाश्रित | बुद्धिका कार्य मिश्र 
तब होता है जब बह अपने-आपको इन्द्रियानुभवकी परिधिमें 
बाँध रखती है; उसीके निवमक्रो परम सत्य मानती है और 
टन्द्रियग्राह्म विषयोके अर्थात्‌ विपयोंके वाह्मरूपोंके परस्पर 
सम्बन्ध, उनके क्रम और विविध उपयोगके ही परिशानमे 
अलवान्‌ रहती हे । इसके विपरीत बुद्धिका विशुद्ध कार्य तब 
क्रहता है जब आरम्भ तो इन्द्रियानुभवसे दी होता है पर 
उन्हीं अनुभवोंमें वह बंधी नहीं रह जाती बक्कि उसकी तहमें 
पहुँच जाती है और वहाँसे जाँचती है, अपनी ही सत्तासे कार्य 
करती है और ऐसे सर्वमान्य तथा अपरिवर्तनीय विचारोंकों 
स्थिर करनेका प्रयत्न करती है जो विचार पदाथोंके बाह्य- 
रूपोंसे बद्ध नहीं हैं बल्कि वाह्मरूपोंके परे जो कुछ है उससे 
सम्बद्ध हैं । एसी बुद्धि बाह्यरूपकों देखतेके साथ दी तदन्तः- 
स्थित वस्नुपर ही सीधे पहुँचकर परीक्षण कर निर्णय 
कर लेती है | परन्तु विशुद्ध बुद्धिकी अनुभूतियाँ भी 
अपने प्रारम्मिक अनुभवका उपयोग निमित्तमात्रके 
लिये करतो हैं और तस्वनिर्णयपर पहुँचनेके पहले 
ही उस अनुभवकों बहुत दूर पीछे छोड़ देती हैं, 
इतना दूर कि अन्‍न्तमें होनेवाला अन्‍न्तस्तत्त्वसम्बन्धी 
निर्णय इन्द्रियजन्य अनुभूतिसे जेंचनेवाले निर्णयके सबंथा 
विपरीत हो सकता है। विशुद्ध बुद्धेकी अनुभूतियोंका 
यह विशिष्ट व्यापार है | बुढ़िका यह व्यापार सर्वथा 
न्याय्य और अपरिहाय है; कारण, मनुष्योंका जो 
सामान्य अनुभव है वह विश्वधटनाका केब्रक एक अति 
क्षुद्र अंश है और इस क्षुद्र क्षेत्र; भीतर भी इस 
अनुभव ऐसे ही साधनों या करणोंका उपयोग द्वोता है जो 
दोषयुक्त हैं और इसलिये इनके द्वारा नाप-जोखके लिये 
नकली तुला और नकली मान ही प्रास हेते हैं। बुद्धिके 
दारा इन्द्रियमूत मनकी गलूतियोंको दुरुस्त करना बड़ी भारी 
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# ओऔअरबिन्दप्रणीत “[भाट 7.6 ॥॥ए70८" ( भागवत जीवन ) नामक ग्रन्थसे संगृहीत एवं अनुवादित । 


शक्ति है जो मनुप्यने प्राप्त की है, और यद्दी जगतके 
प्राणियोंमें उसकी श्रेष्ठताका मुख्य कारण है । 


बुद्धिकां पूण उपयोग दोनेसे मनुष्य भौतिक शानसे 
निकलकर आध्यात्मिक ज्ञानमें प्रवेश करता है। आध्यात्मिक 
शानके सिद्धान्तोंसि यद्यपि विद्युद्ध बुद्धिका समाधान द्वोता है।क्योंकि 
उसकी सत्ता इन्हींसे है; तथापि हमारा खभाव दो आँखोंसे 
दो रूपोर्म सब पदार्थोंकी देखा करता है---एक भावना और 
दूसरा वस्तुतत्त--और इसलिये हमारे लिये प्रत्येक सिद्धान्त 
तबतक अपूर्ण ओर हमारे स्॒भावके कुछ अंशके लिये 
मिथ्या ही रहता है जबतक वह हमारे अनुभवक्रा विषय 
नहीं हो जाता | परन्तु ये वस्तुतत््व जिनकी बात यहाँ कही जा 
रही है, हमारे सामान्य अनुभवके विषय नहीं हैं, बल्कि 
बुद्धिग्राह्ममतीन्द्रियम! हैं | इसलिये इनके अनुभवके लिये 
अनुमवका कोई दूसरा करण होना चाहिये जिससे हमारे 
स्वमावकी यह इच्छा पूरी हो और यह करण, इस जडातीत 
स्षेत्रमें, मानसिक अनुभवके बढ़ानेसे ही प्रात हो सकता है| 


बुद्धिसे होनेवाले शानके समान। मानसिक अनुभव 
भी मनुष्यक्रे अन्दर द्विविध कार्य कर सकता है--मिश्र या 
पराश्रित, और; विश्ुद्ध या स्वाश्रित | इसका मिश्र कार्य 
प्रायः तब होता है जब अन्तःकरण बाह्य जगत्‌ अर्थात्‌ 
विपयोंको जाननेका यत्र करता है, ओर विश्वुद्ध कार्य तब होता 
है जब वह अपने-आपकों अर्थात्‌ धर्माको जाननेका 
यज्ञ करता है । पूर्वोक्त कार्यमें वह इन्द्रियोपर निर्भर 
करता है और इन्द्रियोंकी अनुभूतिके आधारपर उसका 
ज्ञान होता है; पिछले कायमें अन्तःकरणका कार्य अपने अन्दर 
ही होता है और उसे पदार्थों के साथ एक प्रकारके तादात्म्यसे उन 
पदार्थोंका साक्षात्‌ ज्ञान प्राप्त होता है। इस प्रकार हमें अपनी 
मनोजृत्तियोंका शान हो जाता है; अपने क्रोधादिका शान हो जाता 
है, क्योंकि इम ही तदाकार बन जाते हैं। यथार्थमं अनुभवमात्र- 
का ही वास्तविक स्॒रूप तादात्म्यसे हनेवाला ज्ञान है; पर 
इसका यह वास्तविक स्वरूप हमसे इसलिये छिपा रह 
जाता है कि हमने अपने-आपको पार्थक्य-वृत्तिके द्वारा दोष 
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जगत्से प्रथक कर लिया है; अपने-आपको बिषयी ओर शेष 
सब पदार्थोंकोी बिषय मान लिया है; और इसलिये हमें ऐसे 
साधन साधने और करण तैयार करने पढ़ते हैं जिनसे हम फिर 
उन सबके साथ) जिन्हें हम अपनेसे प्रथक्‌ कर चके हैं, 
सम्बन्ध स्थापित कर सके | 


इससे यह मतरूब निकला कि हमारे जो वतमान बन्धन 
हैं बे हमारे लिये अनिवार्य नहीं हैं। अन्तःकरणके लिये 
यह दाक्‍्य है-और ऐसा करना सखवाभाविक भी होगा-- 
कि यह अपने-आपको जड़प्रकृतिका प्रभुत्व भाननेकी 
बसिसे मुक्त कर ले और ब्रिना इन्द्रियोंकी सहायताके 
द्वी इन्द्रियार्शोकी ग्रहण करनेका सामर्थ्य प्राप्त कर ले | 
निद्राभिभूतिके प्रयोग तथा ऐसी ही अन्य मानसिक 
प्रक्रियाओंमें यही तो होता है। हमारी जाग्रत-अवस्थाक्री 
चेतना जीवमके विकासक्रमसे प्राप्त अन्तःकरण और 
विपयके सामज्नस्यसे नियत और मर्यादित होती है; इस 
कारण इस अतीन्द्रिय परिशानका होना हमारी 
सामान्य जाग्रत-अवस्थामें प्रायः सम्भव नहीं द्ोता और 
इसलिये इस अतीन्द्रिय अर्थज्ञानके लिये जाग्रतू मनको एक 
प्रकारकी निद्रावस्थामें लाना पड़ता है। जिससे वास्तविक 
अन्तःकरण खतन्‍त्र हो जाता है। तब अन्तःकरण अपने 
बास्तविक स्वरूपमें आ जाता है--अपने-आपको एकमात्र 
सर्वबतः स्वतन्त्र इन्द्रिय जानने लगता हे और 
इन्द्रियार्थोको जाननेका पराश्रित मिश्र मांग परित्यागकर अपने 
स्वरूपसे ही स्वतन्त्रतायृूबंक स्वाश्रित विश्ुद्ध कार्य करनेमें 
समर्थ होता है | मनःशक्तिका यह पिस्तार-साधन वास्तवमें 
असम्मव भी नहीं है, पर हमारी जाग्रत-अवख्थामें ऐसा होना 
, कुछ कठिन अवश्य है । 


इन्द्रियस्वरूप मन--अन्तःकरण--का स्वाश्रित विशुद्ध 
कार्य होने लग जाय तो उसके द्वारा, हमारे सामान्य इन्द्रियोंके 
अतिरिक्त, जो अन्य इन्द्रिय हैँ उनका भी विकास-साधन किया 
जा सकता है । उदाहरणाथं, ऐसी शक्ति साधी जा सकती 
है जिससे दाथपर रक्खी हुई किसी भी चीजका टीक-टठीक 
तौल, तुलासे तोले बिना ही, जाना जा सके । ऐसे अवसरमें 
इन्द्रिवका काम केवल आंम्ममें. रहता है, पीछे मन ही 
अपनी अर्थग्रदणशक्तिसे उसे ठीक-ठीक नाप या जोख 
लेता हे, और जो बात विशुद्ध चुुद्धिकी हे वही इन्द्रियार्थप्राही 


मनकी है; अर्थात्‌ यहाँ भी इन्द्रियानुभूतिके द्वारा; जो 
आरम्मिक अवस्था है, आगे चलकर उस शानकी प्राप्ति की 
जा सकतो है जिसका इन्द्रियोंसे कुछ भी सम्बन्ध नहीं दे 
बल्कि जो प्रायः इन्द्रियानुभूतिके विपरीत होता है । 
यह शक्ति-विस्तार केवल बाह्मरूपॉतक ही मर्यादित नहीं 
है । प्रत्युत यह सम्भव है कि किसी भी इन्द्रियके 
द्वारा किसी भी बाह्य पदार्थके साथ संयोग होते ही 
मनःशक्तिका ऐसा प्रयोग किया जा सकता है कि उस 
पदार्थके भीतर जो-जो कुछ हो वह सब मामा हो जाय; 
उदाहरणार्थ, दूसरॉँके विचार या भाव भी, बिना उनके 
किसी वाक्य, संकेत, कार्य, या मुखाकृतिकी सद्दायताके, 
जाने जा सकते हैं और ऐसे जाने जा सकते हैं कि वैसे 
इस सब अधूरी और भ्रामक सामग्रीसे नहीं जाने जा सकते। 
अन्तमें, इन अन्तःम्करणों अर्थात्‌ इन्द्रियोंकी अधिशात्री 
द्क्तियोंके प्रयोगले, उनके विशुद्ध मानस सूक््म कममके 
द्वारा ( भौतिक कर्मदवारा नहीं, जो उनके पूर्ण और 
व्यापक कर्मका केवल बाह्मजीवनोपयोगी प्रथक्क॒त अंदामात्र 
है ), हम इन्द्रियानुभवों, पदार्थोंोक़े उन रुर्पों और 
प्रतीकोंको भी ग्रहण कर सकते हैं जो जड जगतकी सीमाके 
अंदर नहीं हैं ! 


परन्तु इन सब शाक्तियोंके संवर््धनसे हमारे लक्ष्यकी सिद्धि 
नहीं होती अर्थात्‌ अन्तःकरणको उन सत्योंकी अनुभूति नहीं 
होती जिनका इन्द्रियोंद्वारा ग्रहण नहीं होता, अपितु जो बुद्धिसे 
ही ग्राह्म हैं (“बुद्धिग्राह्ममतीन्द्रियम!) । उपयुक्त शक्तियोंके 
तिस्तारसे ग्राह्म विषयोंका क्षेत्रभर विस्तृत दो जाता है और उन्हें 
ग्रहण करनेके अधिक अमोघ साधन प्राप्त हो जाते हैं। पदार्थोंका 
जो सत्म्वरूप है वह तो इन्द्रि यग्राह्म होता ही नहीं | तथापि 
विश्व-जीवनकी बनावठके मीतर ही एक ऐसी सुन्दर व्यवस्था 
अन्तर्निद्दित है कि जहाँ कहीं बुद्धियाद्य तत्व हैं वहाँ 
उस बुद्धिसे युक्त करणसमूहके अंदर ही उन तत्त्वोंको 
जानने या अनुभवसे जॉचनेका साधन होता ही है। एक 
साधन जो हमने अपने अन्तःकरणमें रख छोड़ा है बद उस 
तादात्म्यके द्वारा होनेवाले ज्ञानका विशेष लक्षण है जिसके 
द्वारा हम अपनी सत्ताको जान पाते हैं। इमारे आत्माके 
अंदर क्या-क्या हे इसका शान अपने आत्माके ही न्यूनाधिक 
चैतन्य शानपर निर्भर करता है। और भी अधिक 


सामान्यरूपसे कईँ तो यह कह सकते हैं कि व्याप्यका शान 
व्यापकके शानके अन्तगंत है। इसलिये यदि दम अपने 
मानसिक स्वानुभवकी शक्तिको अपने भी परे और अपने 
बहिःस्थित आत्मा या बक्षके अनुमेवतक आगे बढ़ावे तो अपने 
उपनिषदुक्त आत्मा या विश्वव्यास बक्षकी ठत्ताके अन्तर्गत जो 
सत्य हैं वे हमारी अनुभूतिके विषय दो सकते हैं। इनकी हस 
अनुभवगम्यतापर ही भारतीय वेदान्त स्थापित है। इस वेदान्त- 
ने आत्माके शानके द्वारा विश्वके शानका अनुसन्धान किया है | 


परन्तु वेदान्तमें मानसिक अनुभूति और बोद्धिक विचारों - 
की अधिक-से-अधिक अन्तःकरणकी तदाकारतामें पड़े हुए 
प्रतिबिम्बमात्र माना है; स्वतःसिद्ध परम अद्वेत-तत्त्व नहीं। यहाँ 
हमें मन और बुद्धिके परे जाना पड़ता है। हमारी 
जाग्रत-अवस्थाकी चेतनामें जो बुद्धि जागत रद्दती है वह 
अखिल जडीभूत चेतन ( जदहाँसे हम अपने ऊर्घामिमुख 
विकासमें निकलते हैं ) ओर परम चेतन विश्वात्मा ( जिसकी 
ओर हमें यह विक्रास ले जाता है ), इन दोनोंके बीचमें केवल 
एक मध्यम्थका काम करती है। ये, जडीभूत चेंतन और परम 
चेतन, दोनों उसी अग्विलके रूप हैं| जडीभूत चेतनका विशिष्ट 
काय जीवन है, परम चेतनका विशिष्ट कार्य प्रकाश है। जडीभूत 
चेतनमें ज्ञान अथवा चेतना कर्मके अन्तर्गत है; कारण, कर्म ही 
जीवनका सार है। परम चेतनमें, कर्म पुनः प्रकाशर्म प्रवेश करता 
है और यहाँ शान उसके अन्तगंत नहीं है, यहाँ तो वह स्वयं 
परम चेतन्यमें निवास करता है । अन्तर्जान वह है जो दोनोंमें 
समान है; और अन्तर्शनका आधार है शाता और शेयके 
बीच सशान तादात्म्य | यह उमयसामान्य स्वतः सिद्धताकी 
बद अवस्था है जिसमें श्ञाता और शेय शानके द्वारा एक हो जाते 
हैं। पर जडीभूत चेतनमें अन्तर्शानकी कममें समर्थ अभिव्यक्ति 
दती है, ओर शान अथवा सश्ान एकात्मता सर्वथा अथवा 
न्यूनाधिक रूपमें कर्ममें छिपी रहती दे | इसके विपरीत, परम 
चेतनमें प्रकाश ही धम और प्रकाश ही तत्त्व होनेसे, 
अन्तशन सज्ञान एकात्मतासे उद्धृत शानके रुपमें 
अर्थात्‌ अपने असली स्वरूपमें व्यक्त होता है, और 
कमंक्री समर्थता आनुर्षणगिकरूपसे प्रकट होती है; 
मूल तत्व बनकर अपने स्वरुपकों नहीं छिपाता । 
इन दो अवस्थाओंफे बीचमें बुद्धि और मन मध्यस्थका ऐसा 


काम करते हैं जिससे आंत्मा ज्ञानकों कमंके बन्धनसे मुक्त 
करने और अपने मुख्य एवं मूल खरूपको पुनः प्राप्त 
करनेके लिये तैयार हो जाता है | मनोगत आत्मबोध जब 
व्याप्य और व्यापक दोनोमें, ख्वात्मा ओर परात्मा दोनोंमें 
प्रयुक्त होकर ज्योतिमंय स्वप्रकाश तादात्म्यकों प्राप्त होता 
है; तब बुद्धि भी अन्तज्योतिमय अन्तर्शानमें परिणत हो जाती 
है। हमारे शानको ग्रात्त हो सकनेवाली यह परमावस्था दे 
जब अन्‍न्तःकरण परात्पर विशानमें पहुँचकर अपने पृणेत्वको 
प्राप्त होता है । 


अति प्राचीन वेदान्तके सिद्धान्त मानबी ब्रुड्धोेकी इसी 
व्यवस्थापर स्थित हैं । 


कैवल्यस्वरूप, अनिरवंचनीय, अनन्त; निर्विशेष सदृब्ाक्ष 
वेदान्तके विश्वसम्बन्धी विवेचनका अन्तिम सिद्धान्त और 
नामरूपात्मक विश्वके प्रत्येक कर्म और रूपके मूलमें रहनेवाली 
वह मूल सत्ता है जो वेंदान्तके अनुभवसे जानी जाती है। 
यह स्पष्ट है कि जब इस सिद्धान्तकों हम उपन्यस्त करते 
हैं तत्र हम उस ख्थानपर पहुँच जाते हैं जो इमारे 
सामान्य बोध और अनुभवके सबंथा परे है। इन्द्रियों 
तथा इन्द्रियमूत्त मनको शुद्ध अथवा निरपेक्ष तत्त्का कुछ 
भी शान नहीं है। हमारी इन्द्रियानुभूतिमें केवल रूष 
और कम ही आते हैं | रूपोंका भी असखित्व है, पर ऐसा 
अस्तित्व है जो शुद्ध अथवा कैवस्यसवरूप नहीं; इनकी रत्ता 
मिलाबटी) सांघातिक, सामूहिक एबं सापेक्ष होती है ) जब हम 
अपने आत्मामे प्रवेश करते हैं तब बेंघे-बंघाये रूपसे तो हम 
मुक्त हो जाते हैं; पर कमसे, परिवर्तनसे मुक्त नहीं हो सकते। 
देश-दिग्लवप आकाश जडप्रकृतिका चलन-कम और कालमें 
परिवर्तनकी क्रिया, यही तो जीवनका लक्षण प्रतीत होता है । 
हम लोग चाईं तो यह निःसंकोच कद्द सकते हैं कि यही 
जीवन है और जीवनकी इस कल्पनाक्री अनुसारिणी कोई 
उपलब्धियोग्य सत्ता नहीं है। अधिक-से-अधिक इतनाही है कि 
अहंबोधके इस रूपमें या इसके पीछे कभी-कभी किसी 
अचल और अविकारी सत्ताकी झलक मिल जाती है, किसी 
वस्‍्तुका स्पष्ट-सा भान होता है अथवा इम यह कल्पना करते 
हैँ कि हम जीवन-मरणके परे हैं--सब विकारों, रूपों और 


जद 





कर्मोंके परे हैं | इमारे अंदर यही एक द्वार है जो कभी- 
कभी खुल जाता है और हम किसी दूरस्थित सत्यकी झलक 
पा जाते हैं, और यद्द द्वार फिर बंद इोनेके पहले इतना 
कर जाता है कि उस सत्यकी कोई किरण हमें स्पर्श कर जाती 
है--हमें कोई आलोकमय संकेत मिल जाता है जिसे 
हम, यदि हममें उतनी झाक्ति और हृढ़ता हो तो; 
अपने विश्वासके अंदर कायम रख सकते हैं, ओर उसे हम 
इन्द्रियभूत अन्तःकरणसे भिन्न प्रकारके चेतन्यकी क्रीडाक़ा -- 
अन्तशानकी क्रीडाका प्रारम्भिक साधन बना सकते हैं | 


कारण, यदि हम ध्यानपूवंक विचार करें तो हमें मालूम 
होगा कि अन्तर्शान ही हमारा प्रथम गुरु है। यह अन्तर्शान 
हमारे मन-बुद्धि आदिके व्यापारोंके पीछे छिपा रहता 
है। यह अन्‍्तर्शान अन्तद्दित, अशात परसात्माके यददाँसे 
मनुष्यके पास उन दिव्य सन्देशोंकों पहुँचाता है 
जहाँसे उसके परम ज्ञानका आरम्भ होता है! बुद्धिका 
प्रवेश यहाँ पीछे होता है वह इस बातकों देखनेके लिये 
कि इस दिव्य खेतीसे वह कोई लाभ उठा सकती है 
या नहीं । दम जो कुछ जानते और जो कुछ अपने- 
आपको समझते हैं उसके परेकी सत्ताका अंदाजु हमें 
अन्तर्शान ही कराता हैं और यहाँ अनुमान मनुष्यकी 
बुद्धि ओर सामान्य अनुभवके विरुद्ध उसका पीछा करता है 
और उसे इंश्वर; अमृतत्त्व, स्वग आदि अनेक भावोंमें स्पष्टतर 
उस अरूप दर्शनकों सिर करनेके लिये प्रेरित करता हैं जिसके 
द्वारा हम उस तत्वका मन-बुद्धिका बोध करानेका यज्ञ करते हूँ | 
क्योंकि अन्तर्शानका भी वैसा ही जोर है जैसा कि स्वयं प्रकृतिका; 
प्रकृतिकी अन्तरात्मसत्तासे ही उसका उदय होता है और ऐसे 
अन्तर्शाकी मन-जुडिके विरोधों और अनुभवोंके 
निषेधोंकी कुछ परवा नहीं होती। अन्तर्शान जानता है 
जो कुछ कि है; क्‍योंकि वह है और वह ख़यं॑ उसीका 
है, उसीसे निकला है; और इसलिये जो चीजें बनी 
हुई हैं ( पहलेसे हैं नहीं) और जो भासित होती 
हैं उनके द्वारा किये गये निर्णयेकि सामने बह सिर नहीं 
झुकाता । अन्तर्शान सत्ताका निरूपण नहीं करता, किन्तु 
सतका करता है, क्योंकि हमारे अंदर जो ज्योति है उसीसे 
अन्तशोनकी उत्पत्ति होती हैं और यही इसकी विश्येपता 


# अवियया सुत्युं तीत्या विधया5इसुतमइनुते # 


है, यहींसे हमारी स्वानुभूतिका कभी-कभी द्वार खुल 
जाता है। प्राचीन वेदान्तने अन्तर्शानके इस सन्देशको 
प्रदणकर इसीको उपनिषदोंके निम्नलिखित तीन महावादूद्मोमें 
निबद्ध कर दिया--'में वही हूँ! 'तुम वही हो) है 
श्वेतकेतु !? “निश्चय ही यद्द सब ब्क्ष है; यद आत्मा बक्ष हैं? ! 


परन्तु अन्‍्तर्शानकी क्रिया मनुध्यके अंदर परिसीमित 
होनेके कारण वह सत्यकों सुव्यवस्थित एवं सुस्पष्ट रूपमें 
हमारे सासने नहीं रख सकता जेसा कि दमारी प्रकृति 
चाइती है। अन्‍्तर्शानके द्वारा हमारे अंदर अपरोक्ष शानकी 
ऐसी पृर्णता सिद्ध दो, इससे पहले इस अन्तर्शानकों हमारी 
ब्राह्य सत्तामें ( अन्तःकरणादिमें ) अपने-आपको ठहराना 
ओर सुब्यवस्थित करना पड़ता है और वहाँ इसके प्रमुख 
अंगपर अधिकार करना पड़ता हैं। पर हमारी ऊपरी सत्तामे 
अन्तर्शान नहीं बल्कि बुद्धि ही सुब्यवस्थित है ओर वही हमारी 
अनुभूतियों, विचारों और कर्मोंकी व्यवथ्वा करनेमें हमारी 
सहायक होती है। इसी कारण प्राचीन औपनिषदिक 
विचारधारासे यूचित हेनिवाले अन्तर्शानयुगके अन्तर 
बौद्धिक ज्ञानका युग आया; अपौरुषेय वेदका स्थान दर्दन- 
शाखने ले लिया, जिस प्रकार आगे चलकर दशन- 
शान्रका स्थान प्रयोगात्मक मौतिक विज्ञानने छे लिया । और 
यह क्रम यदत्रपि ऊपरसे नीचेकी ओर जाता-सा प्रतीत द्वोता 
है; यथार्थमें उन्नतिका ही चक्र है। कारण, इसमें 
प्रत्येक यूरतर्मं यही देखनेमे आता है कि निम्नश्रेणीकी 
वाक्तिकं|ं उन्नश्रेगीकी शक्तिक्े द्वारा प्रदत कुछ-न-कुछ 
अपने भरसक ग्रहण करना ही पड़ता है और उच्चश्रेणीकी 
शक्तिसे प्रात्त उसी तत्ततको अपने ही ढंगसे पुनः ख्ापित 
करनेकी चेष्टा करनी पड्ढती ट्ै। इस प्रयकसे निम्नश्रेणीकी 
दाक्तिका क्षेत्र पहलेसे अधिक व्यापक हो जाता है और 
अन्तमें जाकर ,उदच्चभ्रेणीकी द्याक्तियोंके साथ वह और भी 
अधिक घुल मिल जाती है। 


इस क्रमकी हम उपनिषदों और बादके भारतीय 
दशनोंमें पाते हैं। वेद और वेदान्तका आधार ऋषियोंका 
अन्तर्शान और आध्यात्मिक अनुभव ही था। उपनिषदोमें 
कहीं भी वेदान्त-सिद्धान्तोंकी पुष्टिमं तकका आशभ्रव नहीं 
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लिया गया है । ऋषियोंका यद्दी सिद्धान्त मालूम होता है 
कि अन्तर्शनका संशोधन और मी अधिक पूर्ण अन्तर्शानसे 
होना चाहिये; तकके द्वारा अन्तर्शानकी जाँच हो नहीं सकती । 

तथापि मानवी बुद्धि अपने सन्तोषका मार्ग चाहती ही है। 
इसलिये जब ताकिक विचारका युग आरम्म हुआ; तब भारतीय 
तत्ववेत्ताओने, प्राचीन परम्पराका पूर्ण आदर करते हुए, 
अनुसन्धेय तत््वोंके प्रति अपनी शानबृत्ति द्विविध रक्‍्खी। भ्रुतिको 
उन्होंने अन्तर्शान अथवा अपोरुषेय श्ञानका, जो बुद्धिकी अपेक्षा 
अधिक प्रामाणिक है, पहला फल माना है | पर साथ-ही-साथ 
इन छोगोंने बुद्धिसि भी विचार आरम्म किया और उसके निर्णयों- 
की जाँचने छगे, और केवल उन्हीं निर्णयोंको सत्य माना 
जिनकी श्रुतिसे भी प्रुष्टि होती थी। तथापि बुद्धिकी अपनी 
प्रधानता स्थापित करनेकी जे स्वाभाविक प्रगृत्ति है उसने बुद्धिकी 
अधीनताके सिद्धान्तपर विजय प्राप्त कर ली । इसीसे 
परस्परविरोधी मम्प्रदायोंकी सृष्टि हुईं; इनमेंसे प्रत्येकने 
सिद्धान्ततः वेदका आधार लेकर भी उसका उपयोग एक 
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फिर भी प्राचीन वेदान्तके मुख्य सिद्धान्त ही अंशतः 
भिन्न-भिन्न दा्शनिक मतवादोंमें रह गये ओर समय-समयपर 
ऐसे प्रयत्ञ होते रहे कि इन सबको पुनः एकत्र करके 
अन्तदंष्युक्त विचारकी प्राचीन उदारता और एकताकी कोई 
मूर्ति पुनः निर्माण की जाय । इन सब सम्प्रदायोंके विभिन्न 
विचारोंके पीछे मूल सिद्धान्त, उपनिषदोंका पुरुष, आत्मा या 
सद्ब्रक्ष) तो बना दी रद्दा; बहुधा इसे कल्पना या मानसिक 
अवस्थाका श्रोडिकरूप भी दिया गया; पर फिर भी 
अनिर्वच्चननीय सत्तारूप इसका पहला लक्षण बना ही रहा | 
इस सर्गक्रियाका, जिसे हमलोग जगत कहते हैं, इस निर्विशेष 
अद्वितीय ब्रह्मके साथ क्‍या सम्बन्ध हों सकता है और यह 
अदृद्जार; जो चाहे इस क्रियासे उत्पन्न हुआ हो या उसका कारण 
हो; किस प्रकार वेदान्तद्वारा घोषित उस सत्य आत्माको प्राप्त 
हो सकता है, इन्हीं ताकिक एवं व्यावहारिक प्रश्नोंका विचार 


दूसरेका खण्डन करनेमें ही किया । हिन्दुस्तानमें सदासे होता आया है। 
--<54%5:<... 
वेदान्त 


( लेखक-महामहोपाध्याय डा० श्रीयद्गानाथजी झा, एम० ए०, डी० लिट, एल-एल० डी० ) 


वेदान्तके विषयर्में लोगोने--विशेषतः अमिनव वेदा- 
न्तियोंने ही--ऐसी श्रान्ति फैला रक्‍्खी है कि सामान्यतः 
अब ऐसा संस्कार दृढ़ हो गया है कि वेदान्त “नास्तिक' है | 
इसके विरोधियोंने इसे “प्रच्छन्ननोद/ तक कह डाला | 
कारण इसका यह कहा जाता है कि वेदास्तमें कर्मकाण्डा- 
नुष्ठान; पुण्य-पापादि भेदका कहीं स्थान नहीं है | 


यदि ये बातें सत्य हैं तो अवश्य वेदान्त 'नास्तिक' है। 
परन्तु वेदान्तके मूल्यन्थोंको--अर्थात्‌ ब्रह्मसत्र तथा शड्बरा- 
चायोदिकृृत भाष्योंकी जो कोई आय्यन्त पढ़ेगा उसे स्पष्ट हो 
जायगा कि ये लाब्छन उचित नहीं हैं। कमकाण्डोक्त 
कमंकलापोंकी परम आवश्यकता वेदान्तके अनुसार भी 
उतनी ही है जितनी और किसी मत या धर्मके अनुसार । 
जातकमौदि संस्कार, अह्मचयोंदि आश्रमचत॒ुष्टयके धर्मोके 
सम्यक्‌ अनुष्ान;--तथा और भो नित्य-नैमित्तिक घर्मोके 


अनुष्ठान इत्यादि समीको वेदान्ती भी आवश्यक समझते हैं। 
€८-- 


बात असल यद्द है कि हमारे हिन्दूधर्में अनुष्ठानके 
योग्य एकमात्र धर्म सभी मनुप्योंके लिये नहीं कहा गया 
है। अनुष्ठाताके सामथ्यंकों चित्तमं रखकर ही हमारे 
आचार्योने उपदेश किया है। “आचार्यवान पुरुषो वेद! इस 
मिद्धान्तके अनुसार जब्र कोई जिज्ञासु आचायके पास उपस्थित 
होता है तो पहले आच्चार्य उसकी बुद्धि इत्यादि योग्यताकी 
परीक्षा--साक्षात्‌ अथवा दिव्य दृष्टिसे---कर लेते हैं और 
तदनुसार द्वी--शिष्यके समझने और अनुष्ठानके योग्य ही- 
धर्मका उपदेश करते हैं। और साथ-साथ यह भी सूचित 
करते हैं कि अभी तुम्हारी योग्यताके अनुसार इतना ही 
पर्यौप्त होगा । इसके अनुसार परिशीलन तथा अनुष्ठानके 
अनन्तर जब नचित्तमें शुद्धि आबेगी तब तुम्हें अग्निम काष्ठा- 
का अधिकार होगा | इस तरह क्रमशः चित्तशुद्धिदारा-- 
एक दिनमें अथवा एक जनन्‍्ममें अथवा अनेक जन्मोंमें 
(पूर्य संस्कारके अनुसार)--जब सभी काष्ठाएँ पार हो जाती 
हैं तमी--उसको उस चरम काष्टाका उपदेश दिया जाता है 


५८ # अविचया सुत्युं तीत्थों घिचया5सुतमहलुते # 





जहाँ केवल “शिवो5हम; शिवो5हम इतना ही कतंव्य रह 
जाता है । 

इस काष्टातक छाखोंमें कोई एक मनुष्य पहुँच 
सकता है, ऐसा कहें तो भी अत्युक्ति नहीं है; पर भ्रान्तिवश 
छोग ग्न्थोंका पूर्वापर न देखते हुए, मनुष्यमात्रका 
यही “शिवोध्हम! धर्म ह--ऐसा समझकर सकल शाखस्रोक्त 
कर्मकलापको त्याग बैठते हैं । इससे कितना अनर्थ हुआ है; 
यह सभी भारतवासी देख रहे हैं | हमारे हिन्दूधर्मका यही 
वैशिश्य है कि सब दरजेके मनुष्योंके लिये कमंकी येग्यताके 
अनुसार इसमें कतंव्यविधि मौजूद है | इस वेशिप्टयसे 


बह्दिभूत वेदान्त मी नहीं है । इलीसे सभी प्रण्थोंके आरम्ममें 
प्रायः “अधिकारिनिरूपण! ही देखा जाता हे । 

बिना इस वेशिष्टयको द्वदयमें रंकले वेदान्तका अध्यय्स 
अनिष्टकर ही होता है और होगा | 

भगवद्दीतामें भी इसी वेशिष्यके अनुसार सभी दरजेके 
अधिकारियोंके उपकारार्थ समुचित उपदेश हैं, जिन 
उपदेशोंमें लोगनि परस्पर विरोध! समझकर नाना कल्पनाएँ 
की हैं। उपदेशॉमें 'विरोध' कहीं नहीं है--केवछ अधिकारि- 
भेदेन “'भेद' हे। इसीसे वेदान्तके 'प्रस्थानत्रय में भगवद्गीता 
भी अन्तगंत है । 


बा ० /“3 88 
दर्शनोंमें वेदान्तदशैनकी मुख्यता 


( लेखक--वेदाचाय , 


अध्यात्मविद्याके ग्रन्थोंमें “दर्शन” दब्दका स्थान-स्थानपर 
प्रयेग हुआ है। अध्यात्मविद्याके रूढ़ धर्मोको परीक्षाकी दृष्टिसे 
देखकर आचायोंने दूसरोंको जिस (ज्ञान ) का दर्शन कराया 
है, उसको दश्शनशाऊख्र कहते हैं । दशंनशाम्रमें इन 
अध्यात्मनूूट धर्मोको तीन प्रकारसे विभाग करके 
दिखाया गया है | कई आवचाय “भूतग्राम!; “दैवतग्राम' 
और “आत्मग्राम', इस तरह पुरुषविभागके द्वारा इनके 
तीन भेद करते हैं ! कई 'स्थूलशरीर', “सूक्ष्मशरीर' 
और “कारण-शरीर', इस तरहसे दरीरबिभागके द्वारा तीन 
बिमाग करते हैं, और कई “भूतमात्रा' “प्राणमात्रा” 
और “प्रज्ञामात्रा'; इस तरह प्रत्ययविभागसे इनका त्रिविध 
भेद बतलाते हैं । 

वैशेषिकदर्शन पुरुषके बहिरज्ञाश्रित धर्म और भूत- 
ग्रामात्मक स्थुलशरीरसम्बन्धी पदार्थोंको प्रधानतया दिखलाता 
है, ओर उसके साथ-साथ तत्सम्बन्धी बहुत-से अन्य धर्मोका 
मी प्रतिपादन करता है। सांड्यदशन पुरुषके अन्तरज्ञाभरित 
घर्म और देवग्रामात्मकः सूध्मशरीरसम्बन्धी पदार्थाकों 
मुख्यतया दिखलाता हैं और साथ दी तत्सम्बन्धी अन्य घ्मो- 
का भी प्रतिपादन करता है। और शारीरकदर्शन अन्यय, 
अक्षर ओर क्षर; इन तीन विभागों विमक्त पुरुषके स्वरूप- 


44 १०८ 'ह 'धुसू (नगी ओझा ) ) 


भर्मोका और आत्मग्रामात्मक आत्मसम्बन्धी पदा्थोंका 
प्रधानतया दर्शन कराता है, और साथ-साथ तत्सम्बन्धी अन्य 
धर्मोंको भी प्रतिपादित करता है । 

इन तीनों ही शास्त्रोंका 'दशन' शब्दसे व्यवद्दार होता 
है, ओर इनमें अध्यात्मविद्याका निरूुषण किया गया है। 
यद्मपि इन तीनों दशनोंमें तीन प्रकारसे विभाग किये हुए, दी 
धर्मोका प्रतिपादन होना चाहिये-जेसे “स्थूलशरीरानुबन्धी 
भूतग्राम!, 'प्रकृतिमण्डलानुबन्धी देवतग्राम'/ और “कारण- 
शरीरानुबन्धी पुरुषत्रयलक्षण आत्मग्राम'; तथापि प्रत्येकमें 
कुछ-न-कुछ विलक्षणता मातम होती है। जिस शाख््रमें जो विषय 
प्रधानतया निरूपित होता है उस शाख्त्रमें वह मुख्य समझा 
जाता है, और दूसरे गौण समझे जाते हैं। मुझय विषयक्रा जिस 
तरह विस्तरदः प्रतिपादन होता है; उस तरह गौण विषयोका 
नहीं होता । अतः जो विषय जिसके लिये प्रधान है उसमें 
उसीका प्रतिपादन मुख्यतया मिलता है। तीनों दी दशंनोंने 
अपना अलग-अलग आंत्मा मान रक्‍खा है । आत्माके तीन 
प्रकार द्ास्रोंमें प्रसिद्ध हैं; आत्माको ही पुरुष भी कद्दते हैं। ये 
भेद हैं--क्षर, अक्षर और अव्यय | आत्माके इन तीन 
भेदोंमेंसे इन तीनों दशनोंने क्रमशः एक-एक भेद प्रधानतया 
स्वीकृत किया है। अर्थात्‌ वेशेषिकदर्शनने आत्माकों 'क्षर! 


+ दश्शनोमें वेदास्तवशंनकी मुख्यता # 


५० 
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माना है) सांख्वदर्शनने “अक्षर, और शारीरकदरशेनने, जिसको 
बेदान्तदर्शन भी कइते हैं, आत्माको “अव्यय' स्वीकृत किया 
है। पहला सब विकारोंका उपादान परिणामी और अव्यक्त 
है । दूसरा कुम्मकारकी तरद्द निर्माण करनेवाला, अन्तयोमी, 
नियन्ता; निर्विकार, अपरिणामी और अव्यक्त है; और तीसरा 
कार्य-कारणातीत, असंग और अव्यक्त है। यह स्मरण रखना 
चाहिये कि पहला क्षर पुरुष है; दूसरा अक्षर पुरु+। और 
तीसरा अच्यय पुरुष है । 


इन तीनों पुरुषोंमें जो क्षर पुरुष है, उसके वैशेषिकोने 
द्रव्य, गुण) कर्म, सामान्य, विशेष और समवाय-ये छः भेद 
कर रकक्‍टे हैं | इन्हों षोढा विभक्त क्षर पदा्थोंमें व्यापक 
अक्षर आंत्माकों ये लोग जीवात्मा और परमात्मा, इस 
तरहसे दो प्रकारका मानते हैं। इसके अतिरिक्त “अव्यय! 
नामधारी कोई आत्मा श्नके मतमें नहीं है । जितने (अश्षर” 


आत्माके धर्म हैं; और जितने “अव्यय' आत्माके घम  " 


'उन सब धर्मोका इसी स्वमतसिद्ध “क्षर” आत्मामें वे अन्तर्माव 
कर लेते हैं। इतनेमें ही वे संतारकों कृतकृत्य समझते हैं, 
और इतना मम जाननेवाले मनुष्योंको भी वे कृतकृत्य मान 
लेते हैँं। 'सर्वे खल्विदं अ्रह्म'। “अहोवेदं सर्वम!, इन 
श्रतियोंमे 'ब्रह्म' शब्दसे उनके मतमें जगत्मकृतिभूत क्षर 
आत्माका ही ग्रहण होता है। उसीको वे अधिष्ठाता भी 
मानते हैं, क्योंकि उनके मतमें परिणामी और क्षरगुणक 
अच्यक्त तत्तत ही आत्मा है। यह है संक्षेप वेशेषिकदर्शन 
नामक प्रथम शास्त्रकां सिद्धान्त | 


वेशेषिकदर्शनकी युक्तियोंसे सनन्‍्तोष न पाकर सांख्य- 
दशशनके निर्माता आचायोनि इससे अधिक सूक्ष्म मार्ग ग्रहण 
किया । वे लोग वैशेषिकामिसम्मत क्षर आत्मासे मिन्न; 
गुणत्रयसमष्टिरूप। जगद्मकंति किसी अव्यक्त पदार्थको 
आत्मा मानते हैं, और उसको “अक्षर! कहते हैं । इस 
अक्षर! के अतिरिक्त दूसरा 'अब्यय' आत्मा इनके सिद्धान्त- 
में भी नहीं हे । इस अव्यक्तके ही व्यक्त होनेसे हनके मतमें 
सम्पूर्ण जगतूकी उत्पत्ति हो जाती है। अथवा दूसरा आत्मा 
'अव्यय? भी इनके मतमें हो सकता है, किन्तु वह इनके 
मतमें केवल चेतन और भोक्ता ही है, सष्टिनेमौणमें इसका 
सड्टत्वरूपसे कोई भी उपयोग नहीं होता | सब कुछ प्रकृति ही 
कर छेती है, इसलिये इसीको वे अक्षर पुरुष मानते हैं । यह 

द्वितीय शास्त्र सांख्यदर्शनका मत | 





अब इन दोनों शास्रतरोंसि अत्यन्त श्रेष्ठ शारीर्कशास्रका 
सिद्धान्त सुनित्रे । भूत और भविष्यत्‌को जाननेवाले ये वेख्तन्ती 
आत्माकी खूब अच्छी तरह जानते हैं। वे 'छर!' और 
'अक्षर' इन दोनोंसे ही सन्तुष्ट नहीं होते ओर इन दोनों 
पदार्थीसे मी अत्यन्त उत्कृष्ट “अव्ययः नामक विश्वरूप 
आत्मा मानते हैं। “सब खल्विदं अद्म!; “अद्मेवेद सम? 
इत्यादि श्र॒तियोमें अ्रक्षपदसे अव्यय आत्माका ही ग्रहण 
होता है-- 
द्ायिमों पुरुषों छोके क्षशश्राधर दूध आ। 
क्षरः सर्वाणि भूतानि कृटर्थोउक्षर डच्यते # 
उत्तमः पुरुषस्त्थन्य: परमास्मेत्युदाहतः ! 
यो कोकग्रयमाविश्य बिमत्येब्यम इेशवरः ॥ 
यस्मात क्षरमतीतो5इमक्षरादपि चोक्तमः । 
अतोउश्ति कोके येदे ते प्रथितः पुरुषोत्तमः 
नल ( गीता १५ । १६--१८ ) 
अथांत्‌ “संसारमें दो पुरुष हैं, क्र ओर अक्षर | सम्पूर्ण 
प्राणी तो क्षर कहलाते हैं, और कूटख ( जीव ) अक्षर 
कहलाता है। और इन दोनों पुरुषोंसे भी उत्तम एक दूसरा 
पुरुष है, जिसको परमात्मा कहा जाता है; ओर जो अविनाशी 
ईश्वर तीनों लोकोंमें व्यात द्वोकर सबका धारण और पोषण 
करता है । क्योंकि में 'क्षर और “अक्षर! दोनों पुदषोसे 
अति उत्तम हूं, इसलिये मुझे बेदमें ओर लोकमें “पुरुषोत्तम! 
नामसे पुकारा गया है !' ये श्रीमद्धगवद्भगीताके वचन इसमें 
प्रमाण हैं। “ऐतदात्म्यमिद सर्बम! इस श्रुतिके प्रमाणसे इस 
दर्शनमें 'सर्य ब्रह्म” ( सब कुछ ब्रह्म है )-यह सिद्धान्त स्वीकृत 
किया गया है। इसीलिये संसारकों अव्यक्तकसार और प्रधान- 
मात्रपयवसायी माननेवाले सांख्योंका मत श्रीकृष्णने गीतामें 
अप्यापत घोषित किया है । यथा--- 
अम्सक्त ध्यक्तिमापन्‍न मन्यन्ते मासबुदुयः । 
पर भावमजानम्तो समसष्ययमनु्तमस्‌ ॥ 
नाई प्रकाशः स्वस्थ योगमायासमादतः । 
मूदोज्य गासिजानाति छोको मासअमव्ययम ४ 
(७ | २४-२५ ) 
त्िभियुंणणयैभावेरेस: सबेमिद_ अजगवद । 
मोहित नामभिजानाति मसामेम्यः परमब्ययम्‌ ॥ 
देवी क्ैेषा गुणमणी मम साया दुरत्यया। 
ममेव ये प्रफणम्त सायासमेतां तरमन्सि ले 6 
(७ । १३-१४ ) 
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# अविदया सृत्युं तीत्थों विद्ययाउयतमइसुते # 








जन्पक्ताद व्यक्तयः: सव्वोः प्रभवम्ध्यहरागस । 
राभ्यागमे. भरकीयन्से 3७४5 । ना 
८ | ९८ 
परस्तस्थाक्तु भायोउन्यो $धयक्तो अ्यक्तात्‌ सनातनः । 
यः स सर्वेजु भूतेषु नश्यस्सु न विनइयति॥ 
अब्यक्तो5क्षर दत्युक्ततमाहु: परमां गतिम्‌ । 
ये प्राप्य न निवतेन्ते तद्धाम परम मम ॥ 
पुरुषः स परः पार्थ भ्क्‍त्या छम्यस्स्थनन्यया | 
यस्यान्तःस्थानि भूतानि येन सर्वरसिदं ततम्‌॥ 
(८ ।२०-२२ ) 
अर्थात्‌ 'मेरे अव्यय, अनुत्तम ओर वास्तविक भावकों 
नहीं जाननेवाले मूले लोग मुझ्न अव्यक्तकों भी व्यक्तिको 
प्रात हुआ समझते हैं | योगमायासे ढका हुआ में सबको 
दिखायो नहीं पड़ता, अतः मूढ़ संसार मुझे अज ओर 
अव्यय नहीं समझता । सतच्त्वः रज; तम--इन तीनों 
गुणोंके धर्मोंसे यद् सम्पूर्ण जगत्‌ मोहित दो रद्द है; ओर 
मुझे इन तीनों गुणोंसे अतिरिक्त श्रेष्ठ ओर अव्यय 
नहीं मानता | मेरी यह गुणमयी देवी माया बड़ी 
दुरत्यय हैं, अर्थात्‌ इसका नाश बड़ी कठिनतासे हंतता है | 
जो मनुष्य मुझे प्रात कर लेते हेँ थे ही इस मायाक्रो पार 
कर सकते हैं | ब्रह्माके दिनके प्रवेशकालमें अर्थात्‌ कल्पके 
आदिमें अव्यक्तसे सब व्यक्तियाँ उत्पन्न हर्ती हैं, ओर 
ब्रह्माकी रात्रिके प्रवेशमें अर्थात्‌ प्रढयके समय उसी अव्यक्तमे 
वे लीन हो जाती हैं। उस अव्यक्तसे भी दूसरा एक ऐसा 
सनातन अव्यक्त पदार्थ है जो सब भूतोंके नष्ट हानपर भी 
नष्ट नहीं होता। अव्यक्त ही अक्षर कद्दा गया हैं; यही 
परमगति हैं जिसक। प्रात्त करके मनुष्य वापस नहीं आता; 
वह्दी मेरा परमधाम है | हे अजुन ! वह परम पुरुष अनन्य 
भक्तिसे प्राप्त द्ोता हैं जिसके भीतर सम्पूर्ण संसार स्थित है; 
ओर जिसने यद्द सब व्यात कर रक्खा हूँ |” 
भ्रम परं॑ भावम्‌' ( मेरे परम भावकी )- यहाँ “मेरे” 
दब्दसे शरीरका अमिमान होनेसे शारीरक प्राश आत्मा 
विवक्षित है। उस शारीस्क प्राशके आत्मत्वमें क्‍या प्रमाण 
है? यह पूछनेपर संख्याचाय यही उत्तर देते हैं कि वह 
अव्यक्त और अक्षर है अर्थात्‌ अव्यक्ताक्षरपरमता हो 
इसके आत्मत्वमें मूल है। और गीताके मतमें उसका मूल 
हे अक्षरालम्बनचिदव्ययपरमता । अथवा श्रीमद्धगवद्गीतामें 
जहाँ कद्दीं मी “अस्मत्‌” शब्दका प्रयोग आया है) वहाँ सब 
जगद् वह “अव्यय आत्माका ही प्रतिपादन करता है। जैसे- 


त्रिभिगुंणमयैभांवैरेभिः सर्वभ्िद जगद । 

मोहित नामिजानासि सामेम्थः परमसष्ययस्‌ # 

“इस शछोकमें “अस्मत्‌” शब्दसे “अव्यय” आत्माका ही 
निर्देश किया गया है | वही शारीरक हो सकता है, प्राश आत्मा 
शारीरक नहीं हो सकता। यहाँ दो प्रकारका “अव्यय 
समझना चाहिये--एक तो जीवाब्यय, और दूसरा परमा- 
व्यय | जीवाव्यय शरीराभिमानी है; और परमाव्यय 
विश्वाभिमानी | इसलिये 'परं भावमजानन्तों मम इस 
वाक्यमें “अस्मत्‌” झब्दसे शररराभिमानी जीवात्मा छक्षित होता 
है, और उसका परमभाव विश्वाभिमानी परमाव्यय समझना 
चाहिये । वही परमाव्यय इस जीवाव्ययका परमधाम है । 
वह द्विविध अव्यय ही योगमायाके कारण साख्याभिमत 
इस “अक्षर में एकीभावकों प्रास दो गया हे | इसीलिये, यह 
“अव्यय! “अक्षर! ( प्रकृति ) से प्रथक्‌ सब लोगोंको मान नहीं 
है।ता। यही समझकर संख्यकारोंने आत्माको अव्यक्तमात्र- 
पर्यवसायी प्राश मान लिया है | किन्तु गीता तो कहती है कि 
इस सूक्ष्म परमाव्ययका सम्यक्‌ निधौरण करना चाहिये | 

अथवा यह भी दं। सकता है कि स्थूलारुन्धतीन्यायसे 
इन तीनों दशनोंका अर्थात्‌ वैशेपिक, सांख्य और वेदान्त- 
का क्रमिक बिकास हुआ हूं।। जैसे किसी सूक्ष्म वस्तुका 
एक बार हीं ज्ञान न हंकर धीरे-धीरे स्थूलबस्तुशानपुरस्सर 
ज्ञान होता है ओर शनेः-शनेः स्थूल वस्तु उसके सिद्धान्तसे 
हटती जाती है, वैसे ही इन द्शनोंम मी समझना चाहिये । 
पहला दशन स्थूल वस्तु बतलाता हैं; दूसश उससे कुछ 
यूश््म ओर तीसरा यूक्ष्मतर वस्तु बतला रहा ६, जिससे अधिक 
सूक्ष्म कोई चीज नहीं है। प्रथम--बश्येपिक नामक द्शानकी 
गति “क्षर' पुरुषतक ही समाप्त हो जाती है, वह इससे आगे 
नहीं जा सका | दूसरा साख्य नामक दशॉन इससे कुछ आगे 
बढ़ा ओर अव्यक्त+ अक्षर पुरुपतक जाकर रुक गया; 
इससे आगे वह भी न जा सका। तृतीय शारीरक- 
दर्शनने तत्त्यका स्पद् कर लिया | वह कहीं भी रुका नहीं, 
उसने अपना काम पूरा कर लिया । इस तरह हो सकता दे कि 
जिशासु लोगोंकी सुगमताके लिये एक शात्नके हीयगे तीन 
प्रकरण हों। अतः इन तीनों दशनोंका जो वेपम्य है, वह 
क्रमनिर्देदानिबन्धन है; सिद्धान्ततः परस्पर विरोध नहीं हे | 
एक आरम्ममें 'क्षर! को ब्रक्ष मानता है; दूसरा उसके बाद 
“अक्षर! को; और तीसरा अन्तमें जाकर निर्णय कर देता है 
कि न क्वर ब्रह्म है ओर न अक्षर, किन्तु परमाव्यय दी अक्ष 


# बदानोम बेदास्तद्वोनकी सुख्यता # ६१ 








है। अतः उपाधिभेदसे हुए, क्रमनिर्देशनिबन्धनमें इस शाख््र- 
वैषम्यकी उपेक्षा ही करनी चाहिये । 
सगुणरूप क्षर अक्षकों विस्तारसे निरूपण करनेवाले 
वैशेषिकोने और अक्षर ब्रक्षका विस्तृत विवेचन करनेवाले 
सांख्याचायोंने जो बातें अवशिष्ट रख दीं, अथवा विपर्यस्त 
लिख दीं; उन सब बातोंकों साधुतवा विवेचन करके 
बतलानेके लिये इस वेदान्तदशनका निर्माण हुआ, ऐसा 
समझना चाहिये | परमाव्यय अक्ष ही श्रीमद्धगवद्गीता, 
ब्रह्मसूत्र आदि बेदान्तग्रन्थोंका परम मुझ्य प्रतिपाद्य विषय 
है। यद्यपि कई लोग इस सिद्धान्तकों नहीं मानते कि 
थ्झसूत्र' आदि वेदान्त-ग्रन्थोका परम प्रतिपाद्र विषय 
परमाव्यय ब्रह्म ही है, तथापि साधुतया विवेचना करनेपर 
उन लोगोंका आश्षेप निर्मूल ही ठहरता है। आश्षेपक छोग 
कहते हेँ कि “अकह्मयूत्रमे --- 
अथातो अद्वाजिशासा” 
'जम्माशस्व यतः 
'शारत्रयोनिश्यात! ( १।९॥३ ) 
'दक्तु समन्वयात! ( १॥१॥४ ) 
-इत्यादि सूत्रोंमें शास्त्रकारने सामान्यरूपसे ही “ब्रह्म” 
शब्दका निर्देश किया है । वह निर्दिष्ट ब्रह्म क्षर पुरुष ही 
हो सकता है; परमाव्यय पुरुष नहीं हो सकता । 


तब्मादेशददू बहा नाम रूपमश्नझ जायते । 

“उससे यह “ब्रह्मम नाम, रूप ओर अज्न उत्पन्न 
होते हैं ।” 

“इस श्रुतिमें भी “ब्रह्म! शब्दका अर्थ क्षर पुरुष 
ही किया गया है, जेसा कि सम्मव है। “परअझ' दाब्दसे 
अव्यय और “परम” शब्दसे अक्षरका अभिप्राय ग्रहण करने- 
वाली श्रीगीताने भी “बअ्रह्माक्षरसमुद्धवम” इस पद्चाशसे 
'ब्रह्म” शब्दका क्षर पुरुष ही अर्थ माना है। जब 
उपनिषद्‌ और गीता आंदि समान विपयवाले शात्रोंमें भी 
“ब्रह्म” शब्दका “क्षर पुरुष' अर्थ मिलता है तो कोई कारण 
नहीं कि ब्रह्मयूज़वाले बक्षका भी वही अर्थ न किया 
जाय | इसीलिये ब्रक्मयूज़कारने भी “जन्माद्रस्थ यतः इस 
सूत्रसे क्षर ब्रक्षका ही लक्षण किया है--“जिससे इस 
संसारके जन्म आदि हों; वह अह्म है? | क्षर ब्र्मससे ही यह 
संसार उत्पन्न होता है, उसीमें इसकी स्थिति है ओर उसीमें 
इसका लय हो जाता है। “परमाव्यय” ब्रह्म अपरिणामी 


( १॥१।१ ) 
( १॥१॥२ ) 





है और अक्षर ब्रह्म भी अपरिणामी है, अतः उन दोनोंसे 
कभी भी विकार उत्पन्न दोना सम्मव नहीं है ! इसलिये क्षर 
ब्रक्षका ही निरूपण करनेके लिये बह्मयूत्र प्रदत्त है। “परमाव्यय” 
अह्ष इसका प्रतिपाद्य विषय कमी भी नहीं है, ऐसा 
आश्षेप करनेवाले उन मद्दानुभावोंसे हमारा कहना है कि 
एक स्थलूपर, जहाँ ब्रक्मको कार्यारम्भक और उपादान 
माना है, क्षरत्व सिद्ध होनेसे ही क्या सभी स्थलॉमे उसको 
क्षर माना जा सकता है ? ऐसा यदि मान लिया जाय तो 
सत्य शानमनन्तं ब्रह्म, “नित्य विजशञानमानन्द बहा” 
इत्यादि समग्र श्रुतिवाक्योंका फिर कौन-सा विषय रह 
जायगा जहाँ ये चरितार्थ होंगे ? इसलिये “श्रतैरनव- 
काशत्वात्‌' यह विवेचना करनी चाहिये कि सामान्यरूपसे 
प्रयुक्त यह “ब्रह्म” रब्द क्या है! वह अव्यय, अक्षर और क्षर; 
तीनोंका वाचक है; या प्रत्येकका! पूर्वोक्त दोषके कारण 
बह प्रत्येकका बाचक नहीं हो सकता; किन्तु तीनोंका दी 
बाचक है| बह क्षर भी है, अक्षर भी है, और अब्यय भी; 
किन्तु क्षरकी अक्षरसे भिन्न सत्ता नहीं है; और न अक्षर- 
की अव्ययसे भिन्न सत्ता है। अतः अन्तमें जाकर अव्यय 
ही रह जाता है, उसके बिना उन दोनोंकी स्थिति ही नहीं 
है। क्षरककी अक्षरमें सिथति है और अक्षरकी अव्ययमें, 
अतः ये तीनों वस्तुतः एक ही हैं। इनका एकपदार्थत्व 
पतात्स्थ्यात्‌ ताच्ठन्यम! ( जो जिसमें रहता है, वह उसी 
शब्दसे कहा जाता है )-इस न्यायसे “अव्यय” में ही होता 
है, क्योंकि अव्ययके बिना क्षर और अक्षर रद्द ही 
नहीं सकते | 

यह त्रिपुरुष ( क्षर-अक्षर-अव्ययरूप ) पुरुष दो 
प्रकाका है, एक परमात्मा और दूसरा प्रत्यगात्मा । 
विश्वाभिमानी ईश्वर 'परमात्मा' कहलाता है और यह 
शारीरक जीव “प्रत्यगात्मा” कद्दा जाता है। इन दोनों पुरुषों- 
का) अर्थात्‌ ईश्वर और जीवका परस्पर एकत्व है अथवा 
विभिन्नत्व-इसका निरूपण ही इस वेदान्तदशंनका मुख्य 
प्रतिपाद्य विषय है। दूसरे दद्शनोंके सिद्धान्तोंके अनुसार 
जब क्षर पुरुषसे अथवा अक्षर पुरुषसे ही स्वाथंसिद्धि हो 
जाती है तो क्‍या आवश्यकता पड़ी है कि हम तृतीय 
अव्यय पुरुषकी अतिरिक्त मानें। इन्हीं शह्लाअओंके समाधानके 
लिये वेदान्तदशनके एक प्रकरण, गीताशाल्रकी उत्पत्ति 
हुई है । और उसमें इन प्रश्नोंका ऐसा उत्तर दिया गया 
है जो महाताकिकोंके लिये भी अत्यन्त दुर्मेध है। शिवम । 


- *+-*- कं कविं28१५०--- 


देहतत्व ओर मुक्ति 


( छेखक--महामहोपाध्याय पं० ओगोपीनाथजी कबिराज, एम० ८०, प्रिसिपछ, गबनेमैंट संस्कृत कारेज, काशी ) 


देह किसे कहते हैं; देहकी उत्पत्ति किस प्रकार होती है, देह- 
का स्वरूप और धर्म क्या है, देह कितनी तरहकी है एवं आत्मासे 
इसका सम्बन्ध किस प्रकारका है ? साधारणतः अधिकांश 
जिशासु मनुष्योंके चित्तमें ये प्रश्न एवं इसी तरहके अन्यान्य 
प्रश्न उठते ही नहीं । क्‍योंकि प्रायः सब लोगोंका ही विश्वास है 
कि यह सर्वताधारणका सुपरिचित विषय है। इसके सिवा 
बहुतोंकी यह घारणा मी है कि मुक्ति प्रास करनेके लिये आत्म- 
तत््वकी उपलब्धि आवश्यक है; सुतरा परमार्थलिप्सुके लिये 
छानबीनके साथ देहतत््वकों जाननेकी चेष्टा करना काकदन्‍्त- 
परीक्षाके समान निष्फल है । 

परन्तु वासतवमें ऐसी बात नहीं हे । क्योंकि जिनको 
पारमार्थिक आत्मशान प्रात करनेकी सश्बी उत्कण्ठा है उनके 
लिये देहतत्त्वका प्रकृष्ट शान आवश्यक है | “शरीरमा्द्र सड़ 
घर्मसाधनम” यह अति गभीर सत्य है। किसी भी प्रकारसे हो; 
जीव जबसे किसी अनादि और अनिरवंचनीय शरक्तिके 
प्रभावद्वारा संसारपाशमें बेंधा है, तमीसे देहाध्यासवश 
उसका आत्मबोध देहको आश्रय करके ही अभिव्यक्त 
होता है | वस्तुतः जीव आत्मविस्मृत हो गया है एवं उसकी 
विश्युद्ध चेतना मलिन ओर परिच्छिन्नतत्‌ होकर देश, काल 
और कार्यकारणभावके अधीन रूपमें प्रतीत होती हे। 
“देह कोई वस्तु नहीं है, यद्द अनित्य एवं नश्वर है” इस प्रकार 
सोचकर देहदके विचारोंको दूर करनेकी इच्छा करनेपर भी; 
प्राकतिक शक्तिके अव्यर्थ आघातसे जीवका देहात्मबाध 
निरन्तर ही जाग्रत होता रहता है| साधारण जीवके लिये 
आत्मा ओर देहको परस्पर पृथक भावसे ग्रहण करना सम्भव 
नहीं हैँ । लछोकायतसम्पदाय अथौत्‌ चार्बोक्मताबलम्बी 
जडवादीगण भी यह अच्छी तरद्द समझते हैं। नहीं तो 
बृहस्पतिको “चेतन्यविशिष्टकायः पुरुषः-आत्माके इस 
लक्षणयूत्रकी रचना करनेकी आवश्यकता न होती | पश्चान्तर- 
में विश्युद्ध आत्मवादी दाशनिककों भी विदेह-कैवल्य प्रमाण 
करते समय, नाना प्रकारसे देदकी सत्ताको अद्जीकार नहीं 
करना पड्ठता । जो विदेदमुक्तिर्प मोक्ष स्वीकार करते हैं, 


उनके मोचक जश्ञानका उद्धव भी देहावच्छेदकालमें ही होता 
है ! सुतरां छौ किक शानवाले जीवके लिये विशुद्ध जड या विशुद्ध 
चैतन्य, इनमेंसे किसी भी एक पक्षका आशय ग्रहण करना 
सम्मव नहीं है। प्रस्थानमेदसे शास्त्रीय परिभाषाका तारतम्य 
रहनेपर भी वस्तुस्थिति सर्वत्र प्रायः एक प्रकारकी दी 
देसी जाती है। “देह” कहनेसे साधारण मनुष्य जो समझते 
हैं, शात्रदृष्टिसे वह स्थूछठ देहका ही प्रकारमेद मात्र हैं-- 
वस्त॒ुतः वह देहतत्त्वके भोतिक विकासके सिवा दूसरी कोई 
चीज नहीं है। रज और वीय॑ंके संयोगसे हो या 
उस संयोगके बिना हो, जब भौतिक अणुराशि किसी एक 
विशिष्ट स्थानपर अवस्थित होकर विन्दुभावको प्रात्त होती है, 
तब उसे ही स्थूल देहका बीज समझना चाहिये। यह 
देहबीज बाह्य उपादान अहण करके पृष्टि प्राप्त करता है 
और यथासमय कार्यक्षमरूपसे अभिव्यक्त द्ोता है। रज 
ओर वीय॑रूप रक्त और शुक्ल बिन्दुद्वय प्राकृतिक अथवा आद्वाय 
कामके प्रभावसे विक्षुन्ध होकर परस्पर मिलते हैं. एवं बीजरूपमें 
आत्मप्रकाश करते हैं । जबतक मनुष्य ब्रह्मचय॑- 
साधनके क्रमिक उत्कर्षके द्वारा स्थिररेता और 
ऊध्व रेता अवस्थाकी उपलब्धि नहीं कर पाता तबतक उसकी 
अधोरेता अवस्था स्वाभाविक है | साधारणतः मनुष्यमात्रकी 
यही स्थिति है। इस अवस्थामें कामजय न होनेके कारण 
विक्षोभके द्वारा वीयंकी गति अधोमुखी या बाह्य हुए 
बिना नहीं रह सकती | इस गतिवगसे शक्त्यात्मक व्यापक 
विन्दुसत्ता बाष्पराशिक्रे संघातसे उत्पन्न घनीभावक्े समान 
घनीमावको प्राप्त होती है और क्रमदः अधोभूमिमें अवती० 
होने-दोते तेजल एवं तरल अवस्थाको प्राप्त होकर नाभिके 
निम्न देदमें आ जाती है। वह्माँसे रेतोवहा नाडीके द्वारा 
मध्याकर्षणशक्तिके नियमानुसार बाहर निकल जाती है| 
यही प्राकृत कामका यष्टिरस्प है। परन्तु जो अह्मचारी 
और जितकाम हैं, उनको स्थूछ सृष्टिके कार्यमें प्रदत्त होनेकी 
आवश्यकता होनेपर, पहले इच्छाशक्तिके द्वारा या क्रिया- 
कोशलसे कामको विक्षुब्ध करना पड़ता है। क्योंकि विन्दुके 









क्षोम प्रात्त हुए बिना किसी प्रकारकी गतिका 
विकास संभव नहीं है । एवं गति न होनेसे, सृष्टि 
आकाशकुसुमके समान है। ऊर्ध्वरेताओंका निष्काममाव 
सांसिद्धिक है; इसलिये प्राकृत मनुष्योंके समान उनमें 
कामप्रशत्तिकी सम्भावना नहीं है। इस सृज्यमान कामको 
आहार काम कहते हैं । 

प्राचीन समयमें ब्रद्मचयंसिद्धिके बाद यहस्थाश्रममें 
प्रवेश इनेसे, प्रजातन्‍्तुकी रक्षाके लिये इसी प्रकार कामका 
आवाइन करके कार्यसिद्धि करनी पड़ती थी। बाह्मदृष्टिसे 
दोनों दी सष्टिके भेद प्रायः एक-से ही हैं । क्‍योंकि 
दोनोंमें ही शुक्रशोणितके मिलनकी आवश्यकता है। 
यही मैथुन-सृष्टि अथवा योनिज देहका उत्पत्ति-विवरण है। 

परन्तु यद्द कोई नियम नहीं है कि स्थूल देह सर्दृन्न 
योनिज ही हो । अयोनिज देद्द भी हती हूं | सीता जैसे 
अयोनिसम्भवा थीं, बेसे दी ओर मी अनेक देवता, मुनि- 
ऋषियोंकी देह भी अयोनिज सुननेमें आयी है। झुद्ध सहूुल्पसे 
परमाणु आकृष्ट होकर, यथावत्‌ स्थानमें स्थित दो देहका 
उत्पादन करते हैं । प्रछयके बाद) साष्टिके आरम्ममें जो देह 
निर्मित द्ोती हैं; थे एक हिसाबसे अयोनिज स्थूल देहका ही 
उदाहरण हैँ। इस प्रकारकी देद्द सष्टिकतोक्े संकल्पवदश 
परमाणुपुञ्ञके संघटनसे उत्पन्न द्वोती है । 


हम पहले ही लिख चुके हैं कि ऊध्वरेताका शक्तिस्ोत 
ऊपरकी ओर प्रवबदनशील हेनिपर भी आइहाये कामके 
प्रभावसे कुछ समयके लिये अधाबृत्त दो जाता है । यह टीक 
हैं कि कामको आइरण करना या न करना स्वतन्त्रता- 
मूलक है । जो कामका आवाहन नहीं करते अथवा हस 
तरह आदहरण करनेकी स्वतन्त्रता जिनको नहीं है, वे 
इस प्रकारकी मेथुनी रष्टिम पव्त्त नहीं होते, परन्तु शुद्ध 
कामके आश्रयमें केवल नाभि, द्वृदय और मस्तक प्रभृतिका 
अंगुलिसे स्प्श करते हैं अथवा देहसम्बन्धके बिना भी 
योगीजन गर्भसञ्लार कर सकते हैं। यह भी एक प्रकारकी 
रजोबीर्य-संघातकी प्रक्रिया है, परन्तु यह पूर्ववर्णित प्रक्रियासे 
अत्यन्त यूक्म है। जो कामाश्रयके अत्यन्त विरोधी हैं वे 
इस सूक्ष्म प्रक्रियका भी अवलम्ब लेनेकी इच्छा नहीं करते । 


पू्वोक्त आलोचनादारा यह समझमें आ जायगा कि 


# देशतस्‍्य और मुक्ति # 


ध्दे 
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व्यवहारमें जिस प्रकारकौ स्थूल देह देखते हैं वे अधःलीत 
वीयंदारा उत्पन्न होनेके कारण स्वभावतः अश्यचि ओर अशथ्ुद्ध 
हैं। साधनाविशेषके प्रभावसे इस काम|शकों शरीरसे शोधित 
किये बिना देदशुद्धि नहीं होती । यहद्द सर्वत्र प्रसिद्ध स्थूल देह 
प्रथम श्रेणीके अन्तर्गत है। ऊर्ध्वरैता जीवके संकल्पप्रभावसे 
आहाय॑े कामके सम्बन्धद्वारा अधोड्डत्ति उदित दोकर जो देह 
उत्पन्न होती है, वह द्वितीय श्रेणीकी स्थूछ देह है। यह 
अपैक्षाकृत झुद्ध इेनेपर भी मलिन है। क्योंकि यह भी 
मैथुनसे उत्पन्न हुई है । ऊध्वरेता जीवके संकल्पसे 
शुद्ध कामका आहरण करके अंगुलिद्वारा ख्रीके नाभि, दृदय, 
मस्तक प्रस्टति ऊर्ध्वाइके स्पर्शसे जो स्थूल देइ उत्पन्न दोती है 
वह तृतीय श्रेणीकी स्थुल देद्द है | एवं स्पर्श न करके केवल 
दर्शन या चिन्तनके द्वारा जहाँ गर्भसआ्लार द्ोता हें एवं 
उसके फलस्वरूप जो देह उत्पन्न होती है वह चतुर्थ 
श्रेणीकी स्थूल देह है । तीसरी और चोथी स्थूल देह ख््री- 
पुरुषके बाहरी मिथुनीभावसे उत्पन्न न होनेके कारण शुद्ध 
है । फिर भी तीसरीकी अपेक्षा चोथी देह और अधिक 
शुद्ध है। परन्तु जिस देहके उत्पन्न करनेमें बाह्य स््रीपिण्डकी 
अथवा उसके गर्भयन्त्रकी आवश्यकता नहीं दोती वह और 
भी अधिक पवित्र देह है । यह टीक है कि सूक्ष्म योनितत्त्व- 
की आवश्यकता सवंदा हू रहती है । क्‍योंकि “योनेः शरीरम' 
इस नियमके अनुसार थोनिकी सहायताके बिना केवल 
लिड्वज्योति यूष्टिकायमें व्याएत नहीं हो सकती | योगीके 
संकल्पप्रभावसे भीतिक उपादानराशि आऊकृष्ट  हे.कर 
सम्मिलित द्ोती हैं एवं देह निर्मित करती है। यह देह 
पॉँचवीं प्रकारकी है एवं यह अत्यन्त शुद्ध है। बोद्ध एवं 
पातद्नलगणकी निर्माणदेह, जेन छोगोंकी आद्वारक देह 
प्रझति कुछ अंशाॉमें इसी प्रकारकी हँ। किसी-किसी स्थानपर 
शास्ज्रमें इसको औपपादिक देद कहकर भी वर्णना की गयी 
है। निर्मोगदेह एवं औपपादिक देहमें परस्पर अत्यन्त 
बैलक्षण्य होनेपर भी किसी-किसी अंशमें समानता दोनेके 
कारण ये एक श्रेणीके अन्तर्भुक्त की गयी हैं । 


इनके सिवा और भी एक प्रकारकी देह है। जेसे 
पहले स््रीपिण्डके बिना भी देहोत्पत्तिकी बात कद्दी गयी 





६७ # अधियया झूत्युं तीत्थों विधयापस्तमइलुते # 


है, देसे ही अवस्थाविशेषमें पुरुषपिण्डके बिना भी देह 
उत्पन्न हो सकती है। शाक्त-सिद्धान्तकी मूल बात यही है । 
मानवीय भाषामें इस तत््वको प्रकट करना हो तो कहना 
होगा कि यह देह अक्षतयोनि कुमारीसे उत्पन्न 
सन्तानदेह है। खीरस्टीय धर्म-साहित्यमें जो ]॥9- 
९ए्रो४८ (००7८९८5४०४ प्रति मतवादकी बाते सुननेमें 
आती हैं, वे केवल मतवाद ही नहीं है। इसका गम्भीर 
रहस्य सूक्ष्मदर्शा तत्त्वविदोंके सिवा अन्य लोगोंके बोधगम्य 
नहीं है। यह प्रसिद्ध हे कि इंघु खीस्टकी माता मेरी ("7780 
शकाए ) कुमारी थी। श्रीकृष्ण, बुद्ध प्रशति अवतारों 
अथवा महापुरुषोंका आविभाव भी किसी-किसी अंशर्मे 
इसीके अनुरूप है | स्त्री कुमारी रहकर भी अर्थात्‌ विक्ृत न 
होकर भी सन्तानकी जननी हो सकती है। हिन्दू तन्त्र 
शार्ममं जगदम्बाको कुमारीरूपसे वर्णन करनेका यही 
तात्यय है । क्योंकि ऐसा होनेसे विश्वजगत्‌ प्रयूत होनेपर भी, 
उनकी स्वरूपस्थिति ओर निविकारभाव नष्ट नहीं होता। 
यह ठीक है कि उनका सधवा रूप भी है, यहाँतक कि 
विधवा रूप मी है ( जैसे धूमावती ); पर उसका रहस्य 
स्वतन्त्र है । 

अयोनिज देहके सम्बन्धमें जो कुछ लिखा गया है उसके 
द्वारा आपाततः यह विचार आ सकता है कि योनिक्री 
सहायताके बिना भी देहकी उत्पत्ति संभव है। परन्तु 
वास्तवमें यद्द बात नहीं है| यहाँ “योनि! शझब्दका साधारण 
प्रचलित अर्थ ही समझना चाहिये | सूक्ष्म अर्थके अनुसार 
सोचनेपर यह स्वीकार करना द्वी पड़ेगा कि किसी प्रकारकी 
देद भी अयोनिज नहीं हो सकती | ऊध्यमुख तिकोण एवं 
अधोमुख त्रिकोण, ये दोनों त्रिकोण ही योनिस्वरूप हैं । 
लिज्ज्योतिरूप बिन्दुके क्षुब्ध होकर गतिशील होते ही 
योनि्में आकर्षणशक्तिका उदय होता है। यदि बिन्दु 
अधोगतिशील होता है, तो यह प्राकृत या निम्नयोनिमें 
प्रविष्ट होकर सष्टिका विकास करता है। परन्तु क्षोमपात्त 
विन्दु ऊध्वंगतिशील भी हो सकता है; इस अवस्थामें 
उसका समावेश अप्राकृत या ऊध्वंयोनिमें होता है, प्राकृत 
योनिमें नहीं होता । शसके फलस्वरूप अपग्राकृत, दिव्य, एवं 
बिशुद्ध देदका उद्धव होता है । यद्द ऊध्वयोनि स्थान एवं 
शुद्धिके भेदसे कई प्रकारकी है। इसमें जो सबसे ऊर्ध्व॑ है 
वह मनुष्यके दिरोदेशमें अवस्थित है। वह योगिसमाजमें 





नल ७३८३ भिद >-ह व-न रा सह त पिद/ पैक पिजत ५७/०-३अर न ०७ दा "ज+# पेपर यकनफेकी पक इं० है स्‍मके देकर गड# "नरक पिन पल कर न # "मेजर पद हम े.# बहार पह  अतफ फेज थक .३०+ ३८ 3 पद ला नली ये फेम परी ८ >+ ३००# मे; नह आना हट केक जनक भ०+ ० पते पारि नर पक ये+जर "कर चप पकेहय,# केक ३-७४ प-- “पेपर फेर न मम 


ब्रह्मयोनिके नामसे प्रसिद्ध है। इसी योनिसे विशुद्ध शान- 
देहकी सृष्टि होती है | परन्तु कहना नहीं होगा कि यह 
भी एक प्रकारकी स्थूल देहके सिंवा और कुछ नहीं है। 


लोकिक स्थल देह ( वेदान्तदशनका अजन्नमयकोश ) 
साकोशिक देहके नामसे परिचित है | इसकी रचनामें पञ्ञ- 
भूतोंकी उपयोगिता ही रहती है | दाशंनिकोंमें इस सम्बन्धमें 
काफी मतभेद है कि इसका उपादानकारण एक दी भूत 
है या पाँचों भूत हैं । पर एक भूतकों उपादान या समवायी 
कारण माननेपर भी अन्य भूतोंकी उपष्टंभकरूपसे निर्मित्तता 
माननी ही पड़ेगी। सारांश, इसमें सारे भूत ही हैं। हों; 
पृथिव्यांद भूतविशेषका प्राधान्य होनेके कारण यह 
पार्थिव आदि नामोंसे प्रसिद्ध होती है । 


जिस प्रकार इस देहके सम्बन्ध बिना जीवका कतृत्व 
निष्फल है, उसी प्रकार भोक्त॒त्व भी निष्फल ही है। अथांत्‌ 
जो जीव स्थूल देहधारी है उसीका कममें अधिकार है 
अतएव वह्दी कता होता है । एवं भोगका आश्रय या भोक्ता 
भी वही हो सकता है । क्योंकि इस देहका अभिमान रहने- 
तक ही एक ओर कतृत्व एबं दूसरी ओर भोक्तत्व प्रकट द्वोता 
है। जिस प्रकार कार्यके साथ कारणका अथवा हेतुके साथ 
फलका सम्बन्ध है, उसी प्रकार कर्तृत्व एवं भोक्त॒त्वका भी 
परस्पर सम्बन्ध है। “में कमंका कतो हूं इस प्रकारका कर्ृत्वा- 
भिमान नष्ट होनेके बाद सुख-दुःखभोगकी आवश्यकता दी 
नहीं रहती । क्योंकि वास्तवर्में उस समय कम ही नहीं हेंता | 
अभिमानहदीन पुरुषके लिये कर्म और उसका फल नहींके 
बराबर हैं | परन्तु देहका अमिमान रहते कम भी करने ही 
पड़ते हैं। एवं उसीके अनुसार फलभोग भी जरूरी है | 
देहामिमानका मूल अवियया है, अतः अविद्या ही कर्मफल 
मय संसारचक्रकी प्रवर्तक है | ज्ञानोदयके द्वारा अविद्याकी 
निवृत्ति होनेसे अभिमानका नाश होता है । तब जोब कर्म 
और भोगकी बेड़ीसे छुटकारा पाता है | 


स्थूल देहको भोगायतन इसलिये कहते हैं कि इस 
देहका आश्रय लेकर ही पूर्व कर्मोका फलभोग सम्मव है। 
सूद्म और कारणदेद्द भोगायतन नहीं हैं। जिस देहसे कम 
होता है वह क्मदेह है एवं जिसके द्वारा भोग होता है 


# देहसस्‍््य मौर मुक्ति # 


द्ण 








वह भोगदेद है । ओर जिस देहके द्वारा कर्म एवं भोग 
दोनों होते हैं वह उमयात्मक देद्द है। कहनेकी जरूरत नहीं है 
कि ये सब स्थूल देहके ही भेद हैं | चोरासी छाख योनियोर्मे 
परिश्रमण करके जीव स्थावर; उद्धिज, सवेदज, अण्डज 
प्रद्तति अवस्थाओंके ग्रहण ए.वं परिद्दारपूर्वक क्रमशः स्वभावके 
मोतसे अन्तमें जरायुज श्रेणीको प्राप्त होता दे। फिर 
क्रमशः जरायुज श्रेणीकी ऊध्वंतम सीमापर पहुँचकर दुलभ 
मनुष्यदेह पाता हैं । एक-एक श्रेणीमें नाना प्रकारकी क्रमों- 
त्कृष्ट देहकी प्राप्ति होती है। जिस प्रकार नदीका सोत खवभावतः 
ही ऋमदाः समुद्रकी ओर प्रवाहित होता है, उसी प्रकार पुरुष- 
मंसर्गके बश विक्षुब्ध प्रकृतिका अन्तःल्लोत भी पुरुषकी ओर 
दी प्रवाहित हूं.ता है। इसीलिये जीव बीजरूपसे प्रकृतिके 
गर्भमें आविभूंत होकर क्रमशः ऊँना उठता रहता है 
एवं क्रमशः उत्कृष्टतर देह प्रात करता रहता है। यह कृतकमंका 
फल नहीं हे । प्राकृतिक लोतके स्वाभाविक परिणामका फल 
है। अहंभावकी स्फूर्ति न होनेतक जीवका कर्माधिकार नहीं 
होता । अतएवब मनुष्यदेदह पानेके पूर्वतक चौरासी लाख 
देहोंमें सश्चरण केवल प्राकृतिक व्यापार ही है, उसके मूलमें 
व्यक्तिगत इच्छा या कमंप्रेरणा नहीं है। परन्तु मनुष्य- 
देहके साथ संसर्ग होते ही कतृत्वामिमान उत्पन्न हो जाता 
है, एवं इसीलिये कर्मांधिकारकी उत्पत्ति एवं फलभोग 
आवश्यक होता है। उस समय प्राकृतिक खोतका प्रभाव 
नहीं रहता एवं जीव खकूत कम्मोंके अनुकुल ऊर्ध्वे या 
अधोगति प्रास करता है। प्राकृतिक गति सरल और ऊध्व॑- 
मुख्वी है; पर कमंकी गति वक्र, चक्राकार एवं अनन्त 
वेचित््यमयी है ! क्योंकि अभिमानके विकाससे अनन्त 
प्रकारकी लीलामय इच्छाका स्फुरण होता रहता है।इस 
अभिमानके निदृत्त होनेसे ही स्वाभाविक सरल गतिका सूत्र 
पात होता है। इस सरल स्वाभाविक गतिकों फिर पानेके 
लिये ही दीक्षादि अहण करके योगादि साधनोंके अनुश्ञानकी 
आवश्यकता होती है । 
मनुष्यदेदकी विचित्रता सूक््मदर्शा साधकोंके सिवा 
दूसरोंके गोचर नहीं होती। शक्ति यन्त्रद्वधारा नियमित 
होकर प्रकाशित होती है । मुक्त शक्ति अव्यक्त है; उसका 
स्फुण नहीं होता। उसी प्रकार पुरुषसंसर्गवश चेतन- 


शक्ति जड प्रकृतिके गर्भमें प्रविष्ठ होकर उससे निकलते 
समय जडका सत्ताश आकर्षण करके प्रकाशित होती है। 
जिस प्रकार दीपक तैल आदिके बिना प्रकाशमान नहीं होता; 
उसी प्रकार सत्त्वसे रहित चेतन भी प्रकाशित नहीं होता । 
यह सत्त्व जड़के साथ सम्बन्धित हे। चेतनशक्ति इसका 
क्रमशः उद्घार करके इसके संगद्गवारा स्वयं पुष्टिलाम करती है। 


चौरासी छाख योनियोंमें परिभ्रमण करनेका तात्पर्य 
यह है कि सम्पूर्ण बाह्य प्रकृतिका सत्तांश जाग्रत होकर 
उसीके अनुरूप चेतनशक्तिके साथ योगयुक्त होता है। 
प्राण मन और बुड्धिके बिकासका यही मूलयूत्र है। 
प्राणमय, मनोमय और विज्ञानमय कोशके बिकासका यही क्रम 
है । चित्‌ और सतका मिलन भलीभाौति सम्पादन कर लेने- 
पर, उससे आनन्दकी अभिव्यक्ति स्वभावतः ही होती है । 
तब दिव्य भावका उदय होता है एवं आनन्दमय कोशका 
विकास होता है | क्रमशः पोडशी कछाका आविभोव होकर 
खण्ड जीव फिर पूर्णशानमय पुरुषोत्तमकी गोदमें, यहाँतक 
कि पुरुषोत्तमरूपकी द्वी--प्रतिष्ठा प्रात्त कर सकता है। पर 
उसके पहले यह सम्भव नहीं है | 

हम साधारणतः जिस स्थूछ देहको देखते हैं उसका 
परिचालन दाक्तिके द्वारा ही द्ोता है | स्थूल देहके संचारके 
मूलमें शान और क्रियाशाक्ति अवस्थित है | शानेन्द्रिय शान- 
शक्तिकी धारा है एवं कमेन्द्रिय क्रियाशक्तिकी धारा है । दोनों 
धाराएं. ही अन्तःकरणमें समान भावसे सम्मिलित रहती हैं ! 
यह तेजोमयी शर्क्ति देहके अंदर बहुत-सी सूक्म नाडियोंके 
आश्रयसे प्राणादि वायुतत्वका अवलम्ब लेकर काम करती है ! 
यद्यपि सारी इन्द्रियों स्थूल देहका आश्रय ल्ये हुए, ही जाने 
पड़ती हैं, पर तो भी वे चास्तवमें स्थूछ देदकी अंश नहीं हैं । 
क्योंकि मृत्यु अथवा दुसरेके शरीरमें प्रवेश करनेके समय जब 
लिड्डदरीर स्थूलदेहका त्याग करके बाहर चला जाता है तब वे 
भी स्थूलदेहमें विद्यमान नहीं रहतों । इन्द्रियाँ आदि वास्तव- 
मे तेजोमय शक्तिविशेषहीकी देहगत स्फू्ति हैं, इस तेजकों 
ही लिड्रशरीर कहते हैं । यह अविभक्त होकर भी 
आधारके अनुसार विभक्तके समान प्रतीत द्ोता है। यह 
स्थूलदेहके साथ ओतप्रोतभावसे व्याप्त होकर रहता है । 
जैसे काठके टुकड़ेमें सुत अग्नि विद्यमान रहती है परन्तु 


5६ 
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दिखलायी नहीं पड़ती, क्रियाविशेषके द्वारा उसे जागत करना 
पढ़ता है, वैसे ही यह लिज्लात्मक तेज या ज्योति भी समस्त 
स्थूल देहमें व्याप्त है। संघर्षणद्वारा इसको प्रज्वलित करके 
इससे इच्छानुरूप काम लिया जा सकता है। सांख्यमतसे 
लिझ्वद्ारीर सप्तदश या अष्टादश अवयबवाला है। अथवा 
वेदान्तमतसे प्राणादि-त्रिकोशमय है। पर इन पारिभाषिक 
शालीय विचारोंकी यहाँ आवश्यकता नहीं है। लिड्के साथ 
साक्षात्‌ परिचय बिना हुए ये सब बातें सरलूतासे बोधगम्य 
नहीं होतीं। यह स्पष्ट ही समझमें आता है कि हमलोग 
जिसको अन्तःकरण कहते हैं, वह भी इस लिझ्जज्योतिके दी 
अन्तर्गत है; यद्द लिड्ड, संसारमें किसीका भी विश्वुद्ध नहीं 
है। क्योंकि नाना प्रकारके संस्कार, वासना प्रति इसमें 
सश्ित होकर इसको धूल लगे दर्पणके समान मल्नि किये 
हुए हैं। किसी विषयका आश्रय लेनेसे चित्तपर जो दाग 
पड़ता है वही वासना हे । वह कर्म अथवा लौकिक शान 
दोनोंसे उत्पन्न हो सकती है । इस वासना नामक संस्कारका 
विश्लेषण करनेपर जिस प्रकार एक अर अन्तःकरणकी सत्ता 
मिलती है उसी प्रकार दूसरी ओर विषयका अंश भी उपलब्ध 
होता है। आसक्तिके प्रभावसे चित्तमें विषयका आकर्षण 
होता है | सकाम भावसे जो कुछ किया या सोचा जाता है, वहाँ 
सर्वत्र ही विषयक्रा अंदा आकर अन्तःकरणसे मंलग्न हो 
जाता है । जन्म-जन्मान्तरसे कितने संस्कार इस प्रकार 
इकट्टे हो रहे हैं, उसका कोई द्विसाब नहीं है। ये सब 
स्वभावतः स्वच्छ दृदयदर्ंणकों मलिन कर देते हैँ। इन 
सबको लिज्ञसे दूर कर सकनेपर ह्वी लिड्ज निर्मल ( शुद्ध ) होता 
है, बिना दूर किय्रे नहीं । 

मृत्युके उपरान्त जब स्थुल देहकों त्यागकर लिड् बाहर 
चला जाता है, तब इन सारे संस्कारों और उनके साथ सूक्ष्म 
भूतसमूहकोी मी साथ ले जाता है। जीवित अवस्था भी 
यही होता है । मृत्युके समय जे। संस्कार या भाव प्रबल हों 
जाते हैं, वे पूर्वसश्चित दूसरे भावोंको उद्बुद्ध करके अपनेमें 
मिला लछेते हैं एवं पिण्डीभूत दोकर प्रारब्धकर्मोंकी सृष्टि करते 
हैं । जीव उसीके अनुसार गति पाता है। फलतः अधिकांश 
स्थलों इस फलमोगके लिये फिर स्थूलदेद ग्रहण करनेकी 
आवश्यकता हो जाती है। अतएव मरनेपर भी छुटकारा 
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नहीं है। क्योंकि अभुक्त कर्मोंड़ फलछमोंगके लिये जीवकों 
स्थूल देह धारण करनेके लिये बाध्य होना पड़ता है। 

अतएव जब इन सबश्वित संस्कारोंका पुञ्ष कोई कार्म 
नहीं कर सकता एवं अमिनव अथोत्‌ नये कर्म और उत्पन्न 
नहीं दोते तब चित्तशुद्धि होती दे | इसका एकमात्र उपाय 
शान है। अन्य किसी मी उपायसे चित्तकी सम्यक्रूपेण 
शुद्धि नहीं हो सकती | देहादिसे अलग विशुद्ध आत्मस्वरूपको 
साक्षात्रूपसे जान लेनेपर अभिमान नष्ट हो जाता है एज 
इसीलिये नबीन कर्मोंका बीज भी नष्ट हो जाता है और 
देदात्मबोधके अभावसे प्राक्तन कम दग्घचत्‌ दो जाते हैं । 

किन्तु शानोंदयका मार्ग क्‍या हें ! लिड्रशरीरसे निरन्तर 
चारों ओर रश्मियाँ विर्का्ण हो रही हैं। फलतः लिड्ड 
सदा ही विक्षुब्ध रहता है | यदि किसी कौशलसे इन विश्षुब्ध 
रश्मियोंकों एकत्र कर लिया जाय तो लिख स्थिरताको प्राप्त हो- 
कर उज्ज्बल, अखण्ड ज्योतिके आकारमें विकासको प्राप्त 
होगा । यहां शानमयी अथवा शानरूपी सिद्धि हेँ। 
साधारणतः मनुष्यभात्रकी लिड्देह असिद्ध है। क्‍योंकि 
मनुष्य प्रतिक्षण भिन्न-भिन्न विषयोंका चिन्तन करता रहता 
है। वह जिस समय जिस विपयका चिन्तन करता है 
उस समय उसका चित्त तदाकार ईं। जाता है, एवं वह उसी 
विषयका उपादान संग्रद्द करता हे | किन्तु वह स्थायी नहीं 
होता । तुरन्त दूसरे विषयके चिन्तनसे पदलेका आकार नष्ट 
हो जाता है एवं दूसरा स्वरूप बन जाता दे । इस तरह 
आकःररका हूटना-बनना चित्तमें बराबर चलता रहता हैं । 
वास्तवर्म यही दुबंछताका चिह है | परन्तु जब किसी उपाय- 
विशेषके आश्रयसे चित्त एक ही विषयक्रों प्रह्ण करके सदाके 
लिये उसीके आकारमें आकारित दं। जाता है तब वह वज़के 
समान कठिन हो जाता हैँ । उसकी चश्चवलता नष्ट हो जाती 
है एवं वह स्थिरता प्रात कर लेता है । 


इस अवस्थामें जीव अपने आधारके अनुसार सर्देश 
ओर सवंशक्तिसम्पन्न हो जाता है | यद्द एक प्रकार चि तकी 
अद्यय अवस्था है| परन्तु यथार्थ अद्व तस्थिति चित्त शान्त न 
होनेतक नहीं हो सकती | चित्तकी यह अवस्था उसी हालतमें 
प्रतिष्ठित होती है जब उसमें सृश्मरूपसे भी दूसरा विषय 
लेशमात्र विद्यमान नहीं रहता । दृष्टान्तरूपसे सोचिये कि एक 
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व्यक्ति निरन्तर भीकृष्णकी भावना करता है। गुरुदत कोशल- 
के अनुसार भावना करते-करते एक ऐसी परिवोधित अवस्थाका 
उद्धव होता है कि उसका, चित उसकी भावनाके बिषयके 
साथ ओतप्रोत होकर एकीभूत हो जाता है | दृष्टान्तस्थलमें, 
जब चित भीकृष्णका आकार धारण करके अवस्थित हो, उस 
समय यह समझना चाहिये कि इसकी भावनाका उत्कर्ष 
हुआ है। यदि चित्तमें भ्रीकृष्फे सिवा अन्य किसी 
प्रकारका भी संसर्ग न रहे तो फिर चित्तके श्रीकृष्णमावसे 
हट जानेकी सम्भावना नहीं रहती। अर्थात्‌ उस समय 
चित्तमें अन्य भावना या विकल्पका उदय नहीं होता, चित्त 
और कोई नया आकार धारण नहीं करता। उस समय 
चित्तका आकार श्रीकृष्णममय और स्थायी हो जाता है । 
वास्तवमें यह सायुज्य-मुक्तिकी अवस्था है| जिसकी ऐसी 
अवस्था हो गयी हैं। उसके चित्त या लिज्ञकों सिद्ध कहा जा 
सकता हैं । सूक्ष्मदर्शी योगी इस प्रकारके मनुष्यको देखकर 
समझ जाते हैं कि इसकों भ्रीकृष्णभावकी सिद्धि प्राप्त हो गयी 
ऐ। इस उदाहरणके अनुसार दी अन्यत्र भी समझना चाहिये। 


चित्त अत्यन्त खच्छ है। यह आलम्बनके सम्बन्धसे 
तदाकार हो जाता है | वास्तबमें यह जो श्रीकृष्णता आकार 
है वह सच्चा श्रीकृष्ण नहीं है । यह साधक जीवका भ्रीकृष्णा- 
कार चित्त है। इसके सिवा अन्य कुछ भी नहीं है | यही 
लिज्सिद्धि है! इस प्रकारके लिड्गद्रीरकी सिड्धिके बिना 
उज्ज्वल शानज्योतिका विकास नहीं दोता। एवं संसारबीज- 
स्वरूप अन्तःकरणमें अवस्थित संस्कारादि भी नष्ट नहीं होते । 


लिज्ञसाधनाकी प्रथम अवस्था ज्योतिःसिद्धि है। 
यही सालोक्यमुक्ति हे । क्योंक्रि समानलोकता ही सालोक्य 
है । लोकसे मतलब है आलोक अथवा ज्योतिका; अर्थात्‌ 
ध्येय देवताकी अज्ञप्रभा समझनी चाहिये। जिसको जो 
आलम्बन इष्ट है उसके लिये उसीकी ज्योति ही निकट है! 
यद्यपि मूल ज्योति एक ही है, फिर भी पहले-पहल उसका 
साक्षात्कार सबको नहीं होता | अतएबं श्रीकृष्णका तेज, 
श्रीरामचन्द्रका तेज, भ्रीगणेशका तेज, पारमार्थिक दृष्टिसे 
एक होते हुए. भी, व्यावहारिक भूमिमें परस्पर विभिन्न हैं | 
साधक जब इस इष्टतेज)ले अपने लिड्धतेजकों मिला लेता 
है, तभी उसकी सालोक्यमुक्ति सिद्ध होती है। यह सर्बदा 
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ही स्मरण रखना चाहिये कि जिसको साधारणतः कृष्णलोक) 
रामलोक, गणपतिलोक कहां जाता है, वह वास्तवमें, उन 
भीकृष्णादिखूप मध्यबिन्दुसे निःदत उनकी मण्डलाकार प्रभा- 
राशि ही है। सुतरां सालोक्य अवस्थामें उन-उन देवताओंके 
लोकॉमें ही स्थिति होती है । लोकके बाद रूप है एवं रूपके बाद 
शक्त या ऐश्वर्य है। चित्त क्रमद्ः तद्गपता प्रासकर उसकी 
शक्तिका अधिकारी होता रहता है | यदि अगप्नमिका आकार 
धारण करके भी उसकी दाहिकाशक्तिकों न प्राप्त किया 
तो समझना दोगा कि अमी अभिका स्वरूप दूर है। यह 
शक्तिछाम ही साष्टिमुक्तिकी अवस्था है। इसके उपरान्त-- 
शक्ति या ऐश्वयंको अतिक्रान्त करनेके बाद सामीप्यभावका 
उदय द्वोता है। ऐश्वर्य-अवस्थार्में अधिक घनिष्ठता नहीं 
होती, किन्तु सामीप्य-अवस्थामें नित्य सानब्निष्य रहनेके 
कारण माधुयभावका विकास दोता है । इसके बाद इष्टके 
साथ सर्वथा योगसम्पत्ति हो जाती है। यद्दी सायुज्य है। 
कहनेकी आवश्यकता नहीं कि यद्दी सब लिड्डकी ही क्रमश्रेष्ठ 
सिद्धि है । 

परन्तु लिझ्ड सिद्ध होनेपर भी, अथात्‌ परमात्माके सगुण- 
रूपके समभावापन्नवत्‌ हो जानेपर भी गुणातीत परा सत्तामें 
प्रवेश प्रात नहीं होता | लिज्ञकी सवंथा निदृत्ति हुए बिना निर्गुण 
अवस्थाकी प्रात्तिकी सम्भावना नहीं है। कहना नहीं होगा 
कि यह लिंगनिब्ृत्ति दी परामुक्ति हैं । साक्षात्‌ भगवत्कृपा एबं 
तदु द्वत जीवका आत्मसमपंण होनेसे दी पृ्णावस्था उदय 
होती है ! 

वास्तवमें लिड्ज करी निवृत्ति ही आत्माकी स्वरूपमें अवस्थिति 
है। लिडके पीछे लिज्ञका प्रयोजक अविद्यामय कारणशरीरं 
वर्तमान रहता है | जबतक ब्रह्मविद्याके प्रमावसे इस कारण- 
शरीरका नाश नहीं होता तबतक पूर्ण अद्वेतसिद्धेकी आशा 
बहुत दूर है । इस कारणात्मक मूल अशानकों अक्लिष्ट जान- 
कर भक्तगण त्याग करना नहीं चाहते । बौद्धसम्प्रदायमें भी 
सम्यकसम्बोधिमय बुद्धत्वलामके पूर्वतक इस अक्लिष्ट अशान- 
की सत्ता स्वीकृत हुई है । परन्तु यह मुक्तावस्थाके ही अन्त- 
गंत है, क्‍योंकि दोनों आवरणोंमें क्लेंशावरणके दूर द्वोनेसे 
दी मुक्ति प्राप्त होती है। परन्तु अशानावरणकी निदृत्ति न 
इोनेतक अद्वयभावमें स्थिति नहीं होती । 


४८ # अविद्यया सत्युं तीत्यां विधयाउइसूतमइसुते # 





अिमक.# ५ /यजी  ह मकर पहन फ नियानी भिह 'पिकत थि.ह कट कर 


लिड्रदेह सिद्ध करनेके कई उपाय हैं। सहजियागण एवं 
वेष्णव आचार्यगण जिसको भावदेद्द कह्दते हैं वह सिद्ध लिख्- 
देइके सिवा और कुछ नहीं है। सिद्ध होनेके कारण इसमें 
लोकिक संस्कार ए.ं कर्मा शय नहीं रहते। स्थूलदेह सिद्ध करने- 
का कोशल भी साधकोंको अबिदित नहीं हे । रासायनिकोंके 
मतमें अष्टादश संस्कारसे संस्कृत पारेके द्वारा देहवेध 
होता है । लछोहवेधके फलस्वरूप जैसे छोह सुवर्णत्व प्रात्त कर 
लेता है बेसे दी देहवेधके द्वारा अशुद्ध देह वज्पञ्ञरके समान 
सिद्धि प्राप्त करती है । 


पातझ्लल सम्प्रदायमें भूतजयसे कायसम्पत्‌ अथवा 
देहसिद्धिकी बात है । गोरखनाथ आदि नाथगण एवं 
बौद्धणण भी कायसिद्धिके सम्बन्धमें अनेक्र आदेश दे गये हैं| 
सुना जाता है कि झुक्राचार्य, जलन्धरनाथ, गोविन्दभगवत्‌- 
पाद आदि सिद्धदेहसम्पन्न थे | इस देहमें बृद्धत्वका 
आविभोव नहीं होता । नित्य ही किशोरावस्थापन्न एवं रमणीय 
दिखलायी पड़ती है | किसी प्रकारकां भी विकार इस दे हमें 
लक्षित नहीं होता । मृत्युका आघात भी इससे एक प्रकार 
दूर ही रहता है| परन्तु यह आपेक्षिक है| यहाँ मृत्यु- 
जयसे कल्पान्तस्थिति समझनी चाहिये । जिन उपादानोंसे 


इस कल्पका उदय हुआ है, उन उपादानोंके साथ देहके 
उपादानोंका साम्य हो जानेके कारण कल्पक्षयके पहले 
इस देहका लय भी सम्भव नहीं है | “ 

अग्नि ओर सोमके रहस्यका उद्घाटन इस प्रबन्धका 
उद्देश्य नहीं है । परन्तु यहाँ यद्द कद्द देना उचित दै कि 
सोमकलासे यह देह उत्पन्न होती है एवं अभिरूपी काल इसे 
भक्षण करता है। यदि सोमकछा अग्निसे, यहाँतक कि 
कालाश्निसे भो प्रबल होती है तो वेसी देहका कल्पान्तमें मी 
विनाश सम्मव नहीं है । सोमपानजनित अमरत्वप्राप्तिका 
यही तात्पय है । किसी भी साधनाके द्वारा देहस्थ सोमतत्त्व- 
को प्रधान करके यदि अग्निको अभिभूत किया जा सके तो 
आपेक्षिक मृत्युजयभावकी प्रासि अवश्य ही होगी। स्थूल 
देहकी अथवा लिड्जदेहकी दीर्घ अवस्थितिका कारण यही है । 

हमने पहले जो आलोचना की है; उससे यह समझमें 
आ जाता है कि देहतत्त्वपर पूर्णरूपसे अधिकार नहीं कर 
सकनेसे देदातीत, विश्युद्द एवं अद्वेत आत्मभावकी सिद्धि 
कभी सम्भव नहीं है। देहका अवलम्बन लेकर ही विदेह 
अवस्थाकों पाना होगा। यही शास्त्रोंका एवं महाजनोंका 
एकमात्र सिद्धान्त है । अतएव मुक्तिकामीके लिये भी देह- 
तत्वका ह्ञान अत्यन्त आवश्यक है | 


बा ० ० .. 
भगवरत्कृपा 


( लेखक---श्रीजयदयालजी गोयन्दका ) 


किसी भारका प्रश्न है कि भगवत्कृपा सहैतुक होती है 
या निर्दतुक ? मनुष्यको सभी अवस्थाओंमें मगवानकी दयाका 
दर्शन किस प्रकार करना चाहिये ! 

इसके उत्तरमें मेरा निबेदन है कि भगवत्कृपाके 
महत्त्वको वाणीद्वारा पूर्णरूपसे वर्णन करना असम्भव है | 
क्योंकि भगवानकी दयाका महत्त्व अपार है और वाणीद्वारा 
जो कुछ कद्दा जाता है वह ख्प द्दी होता है; भगवानकी 
कृपाके रहस्यकों जो कोई महापुरुष यत्किश्वित्‌ समझते हैं, 
वे भी जितना समझते हैं उतना वाणीद्वारा बता नहीं 
सकते । भगवानकी कृपा सब जीवॉपर सदा-सवंदा अपार है! 
लोगोंका इस विषयमें जितना अनुमान है उससे भी 
भगवानकी कृपा बहुत अधिक है; इस विपयमें “भगवानकी 


दया! शीषक एक लेख कल्याणमें पहले कप चुका है# | 


# यह लेख “कल्याण', वर्ष ५ अछ्ू १२ में छपा था, तथा 
'क्तबचिन्तामणि! भाग २ (खेस न॑० १७) में भी संगृहीत है। 


विषय एक दोनेके कारण कुछ पुनरुक्तियाँ आ सकती हैं, 
तथापि दोनों लेखोंको मिलाकर पढ़नेसे भगवानकी दयाका 
महत्व समझनेमें अधिक सहायता मिल सकती है | 

वास्तवमें भगवानकी दया सभी प्राणियोंपर बिना किसी 
कारणके समभावसे सदा ही स्वाभाविक है, अतः उसे 
निहंतुक ही कददना चाहिये | परन्तु जो मनुष्य भगवानकी 
दयापर जितना अधिक विश्वास करता है; अपनेपर जितनी 
अधिक दया मानता है, उनकी दयाका तत्त्व जितना अधिक 
समझता है, उसे उतना द्वी अधिक पत्यक्ष छाम मिलता है; 
इसीलिये उसको सहैतुक भी कद्दा जा सकता है । 

भगवान्‌ तो सर्बथा पूर्णकाम, स्वशक्तिमान्‌, भद्दान्‌ 
ईश्वर हैं। उनमें किसी प्रकारकी कामना या इच्छाकी 


कत्पना ही कैसे हो सकती है, जिससे उनकी दयामें 


“'त्व॒चिन्तामणि' के दोनों भागोंके छोटे साइजके संत्करग 
अभी प्रेससे प्रकाशित हुए हैं; मू ० ।”), ।7)-सजिल्‍्द ।>), |) है। 


नंदके ऑगनमें वेदान्तप्रतिपाद्य ब्रह्मका नृत्य 
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रण सस्त्रि ! कातुकमेक नन्‍्दानिकेताहृणे मया रृष्टम । 
गोधूलिधूसराज्ञो.._ ज॒त्यति वेदान्तसिद्धान्तः ॥ 


*# भगवत्कपा #% 












2 ककरिड' 


स्वभावसे ही--बिना कारण परम दयाछ हैं, सबके सुद्दद्‌ हैं; 
उनकी सब क्रिया सम्पूर्ण जीवोके द्वितके लिये ही होती है; 
वास्तबमें अकर्ता होते हुए भी वें दयावश जीवोंके हितकी 
चेश करते हैं । अजन्मा होते हुए. भी साधु पुरुषोंका 
उद्धार; धर्मका प्रचार और दुष्टोका संहार # करनेके लिये 
एवं संसारमें अपनी पुनीत लीलाका विस्तार करके लोगॉमें 
प्रेम और श्रद्धाका सच्चार करनेके लिये समय-समयपर 
अवतार धारण करते हैं; निगुण, नियाकार और निर्विकार 
होते हुए भी अपने भक्तोंके प्रेमके अघोन होकर सगुण और 
साकाररूपसे दशन देनेके लिये बाध्य होते हैं; सर्वेइवर, सर्व- 
झतक्तिमान्‌ एवं सर्वया खतन्‍त्र होते हुए, भी प्रेममें पिघलकर 
भक्तके अधीन हो जाते हैं; इन सबमें उनकी नि्नुकी 
परम दया ही कारण है। 

जं। भगवानको प्राप्त हुए भगवद्धक्त हैं, जो भगवानकी 
दयाके महत््वक। समझ गये हैं, जिनमें उस दयामय 
परमेश्वरकी दयाका अंद्ा व्यात हो गया है, उन महापुरुर्षों- 
का भी अन्य जीवोसे किसी प्रकारका भी स्वाथंका सम्बन्ध नहीं 
रहता । उनकी समस्त क्रियाएं केवल लोकहितके लिये; 
किसी प्रकारके स्वाथरूप हेत॒ुके बिना द्वी ट्वोती हैं; तब फिर 
भगवानकी दया देतुरद्दित हो; इसमें तो कहना दी क्‍या 
हैँ! महापुरुषोका किसी भी जीवके साथ किसी प्रकारका 
स्वार्थका सम्बन्ध नहीं रहता, इस विषयमें भगवान्‌ स्वयं 
कहते हैं-- 

नेथ तस्य ऊृतेनाथों नाकृतेनेह कश्नन । 
न चास्य स्वभूतेष कश्निद्र्भव्यपाञ्रयः ॥ 
(गीता ३। १८ ) 

“इस संसारमें उस ( पुरुष ) का किये जानेसे भी 
( कोई ) प्रयोजन नहीं है ( और ) न किये जानेसे ( भी ) 
कोई प्रयोजन नहीं हे तथा उसका सम्पूर्ण भूतोंमें कुछ भी 
स्वार्थका सम्बन्ध नहीं है, तों भी उसके द्वारा केवल लछोक- 
द्वितार्थ कम किये जाते हैं ।” 





कहा भी है--- 
लालने ताडने मातुर्नाकारुण्यं यथार्भके । 
तंददेव महेशस्थ नियन्तुगृंणदोषयोः ॥ 
“जिस प्रकार बच्चेको प्यार करने और ताड़ना देने, दोनोंमें 
माताकी दया ही है, उसी प्रकार जीवबोंके गुण-दोधोंका नियन्त्रण 
करनेवाले भगवानकी सब प्रकारसे उनपर कृपा ही है।* 


किसी प्रकारके स्वार्थरूप देतुकों स्थान मिल सके । बे तो 


क् यहाँ 'संहार” रूपसे भी भगवान्‌ कल्याण ही करते हैं | 
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इसी तरह अपने विषयर्मे मी कहते हैं--- 
न में पायोस्ति कत्तब्य श्रिष लोकेच किचन । 
नानवाप्तमवाप्तत्य॑ वत एवं वर कमंणि ॥ 
( गीता ३। २२ ) 

“हे अजुन ! यद्यपे मुझे तीनों छोकोमें कुछ मी कत्तेव्य 
नहीं है, तथा कोई भी प्रात होने योग्य वस्तु अप्राप्त 
नहीं है, तो भी मैं कममें ही बतता हूँ ।” 

तुल्सीदासजीने मी कहा है-- 
स्वार्थ मित्र सकरू जग माही ६ सपनेहँ प्रभु परमारथ नाहीं ॥ 
हेतुर्टहैित जग जुग उपकएी १ तुम्द तुम्हार सेवक असुरारी 0 

इस बणनसे यह्द पाया जाता हैं कि मद्दापुरुषोका और 
भगवानका कोई कत्तंव्य और प्रयोजन न रहते हुए. भी 
लोगॉको उन्मागंसे बचानेके लिये एवं नीति, घम और 
इश्वरमक्तिरखूप सन्मागंगे लगानेके लिये केवल लोकद्वितार्थ 
उनके द्वारा सब क्रियाए. हुआ करती हैं; इसमें उनकी 
अपार दया ही कारण है | 


यहां यह प्रश्न उठ सकता है कि यदि इस प्रकार 
भगवानकी समान भावसे सब जीवॉपर अपार दया है; 
तब फिर सभी जीवोंका कल्याण क्यों नहों हो जाता ! 
विवेचन करनेसे इसका यही उत्तर मिलता है कि उनकी 
दयाके तत्त्वकों न जाननेके कारण लोग उस दयासे 
विशेष लछाम नहीं उठा सकते | 


भगवानके परम दयाह्ू और सर्वशक्तिमान्‌ होते हुए 
भी, समदर्शी ओर निःस्पृद् होनेके कारण उनके द्वारा 
अपने-आप कोई क्रिया नहीं की जांती | भ्रद्धा-प्रेमपूवक 
दरणागत होनेसे ही; भक्तके हितके लिये उनमें क्रियाका 
प्रादुर्भाव होता है और उनकी दयाका विकास होता है। 
जैसे जगत्तारिणी भागीरथी गंगाका प्रवाह लोकहितार्थ 
निरन्तर बह्दता रहता है, तथापि जो गंगाके प्रभावकों नहीं 
जानते, जो श्रद्धा-भक्तिकी कमी दहोनेके कारण ख्ान-पाना- 
दि नहीं करते, वे उससे विशेष लछाम नहीं उठा सकते; 
इसी तरह भगवानको दयाका प्रवाह अद्दनिश गंगाके प्रवाहसे 
भी बढ़कर सवत्र बह रहा है, तो भी मनुष्य उसका प्रमाव 
न जाननेके कारण एवं श्रद्धा-भक्तिकी कमी होनेके कारण). 
भगवानकी शरण लेकर उनकी दयासे विशेष लछाम उठाने- 
की चेष्टा नहीं करते । 


समान भावसे भगवानक़ीी दयाका साधारण लाभ तो: 





'औभिक जिएन्‍र जीभ चह 





# अविद्यया र॒त्यूं सीत्यों विय्यापसुतमइसुते # 
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सब जीवोको मिलता ही है; परन्तु जो उसकी दयाका पात्र 
बन जाता है, वह उससे विशेष लाम उठा सकता है। सूर्यकी 
धूप और रोशनी सर्वत्र समान भावसे सबको प्रात होती है, 
अतः समान भावसे उसका लाभ सबको मिलता है । किन्तु 
सूर्यमुखी कॉचपर उसकी शक्तिका विशेष प्रादुभाव होता है, 
उसमें तुरंत अभि प्रकट हो जाती है। सूययंगरुखी कॉचकी 
भाँति जिसका अन्तः्करण शुद्ध होता है, जिसके अन्तःकरणमें 
भगवानपर विशेष श्रद्धा और प्रेम होता है, वह उनकी दया- 
से विशेष लाभ उठा सकता है | 


मनुष्यके सश्नित, प्रारन्ध और करियमाण, तीनों प्रकारके 
कर्मोसे ही भगवानकी दयाका सम्बन्ध है--पूर्वकृत पुण्य- 
कर्मोका सश्यय मगवानकी दयासे ही हुआ है तथा उन सश्वित 
कर्मोंके अनुसार प्रारन्धभोगका विधान मो भगवान्‌ ही दया- 
पूवंक जीवोंके हितके लिये करते हैं । अतः मगवानकी दयाके 
रहस्यको समझनेवाला प्रारन्धभोगके समय हर एक अवस्थामें 
भगवानकी दयाका दर्शन किया करता है। क्रियमाण शुभ कर्म 
भी भगवानकी दयासे ही बनते हैं, उनकी दयासे ही 
मनुष्य सन्मार्गमें अग्रसर हो सकता हे । अतः सभी कर्मोंसे 
भगवानकी दयाका नित्य सम्बन्ध है | 

भद्धा-भक्तिपूर्वक विचार करनेसे क्षण-क्षणमें, पद-पदपर, 
हरएक अवस्थार्में मनुध्यकोी सगवानकी दयाके दशन होते 
रहते हैं ! सब जीवोंको जल, वायु, प्रकाश आदि तर्तोसे 
युखभोग मिल रहा है, उनके जीवनका निर्वाह हो रहा है, 
खान-पान आदि कार्य चल रहे हैं, इन सबमें इंश्वरकी समान 
दया व्याप्त है । 


मनुध्यके शुभ और अशुभ कर्मोंके अनुसार फलभोगकी 
व्यवस्था कर देनेमें भगवानकी दयाका ही द्वाय है । 


थोढ़ा-सा जप, ध्यान और सत्सद्भ करनेसे मनुष्यके 
जन्मजल्मान्तरके पार्पोका नाश होनेका जो भगवानने कानून 
बनाया है; इसमें मी भगवानकी अपार दया भरी हुई है ! 

भगवानकी शरण होकर प्रेम और करुणामावसे प्रार्थना 
करनेपर प्रत्यक्ष प्रकट हो जाना, भक्तके हर प्रकारके दुःसखों 
और संकटोंकों दूर करना; सब प्रकारसे शरणागतकी रक्षा 
करना, हर एक पकारके पापकमंसे उसे बचाना, यह उनकी 
विशेष दयाका प्रदशन है | बिना इच्छा और प्रार्थनाके भी 
भक्त प्रहदकी भाँति दृढ़ विश्वास रखकर भक्ति करनेवाले 
भक्तके हितके लिये स्थयं प्रकट होकर उसे दक्षन देना और 


सम्पूर्ण संकटोंसे उसकी रक्षा करना, यह भगवानकी दयाका 
अतिशय विदोष प्रदर्शन है | 

महात्मा और शास्त्रोंके द्वारा या खव॒तः लोगोंके अन्त- 
करणमें प्रेरणा करके अथवा स्वयं अवतार लेकर लोगॉको बुरे 
कर्मासे हटाकर अच्छे कर्मोमें लगा देना; यद भी भगवान- 
की विशेष दयाका प्रदर्शन है । 

स्त्री, पत्र, घन ओर मकान आदि सांसारिक पदार्थोंकी 
प्राप्ति और उनका बिनाश दोनेमें एवं शरीरका स्वास्थ्य ठीक 
रहने और न रहनेमें, रोग और संकटादिकी ग्रामिमें तथा 
सुख-सम्पत्ति ओर दुःखेोंकी प्रातिमें मी--दर एक अवस्थामें 
मनुष्यकों भगवानकों दयाका दर्द्षन करनेका अभ्यास करना 
चाहिये ! 

ख्रो, पुत्र, घन और मकान आदि सांसारिक पदार्थोकी 
बद्धिमें समझना चाहिये कि भगवानले पूर्वक्ृत धुण्यकर्मोंके 
फलस्वरूप ये सब पदार्थ दूसरोंको सुख पहुँचानेंके लिये, 
श्रेष्ठ कमे करनेके लिये, भगवानमें प्रेम बढ़ानेके लिये और 
हर प्रकारसे ईश्वरभक्तिमें इनका प्रयोग करनेके लिये ही 
दिये हैं । ऐसा समझकर उन सांसारिक पदार्थोंसे जो केवल 
शरीरनिर्वाहमात्र ही अपना सम्बन्ध रखता है; और उन 
सबको श्वरके हो काममें लगा देता है, वद्दी ईश्वरकी दया- 
का रहस्य ठीक समझता है; जो उन पदार्थोंकों भोगोंमें 
खर्च करता है, वह भगवानकी दयाके तत्वकों नहीं समझता | 

इन सब संंसारिक पदार्थोके नाशके समय समझना 
चाहिये कि इन सबमें मेरी भोगबुद्धि और आसक्ति होनेके 
कारण ये ईंश्वरभक्तिमें बाधक थे | अतः परमदयाल भगवानले 
दयावश अपनी ओर आकर्षित करनेके लिये इन सबको 
हटाया है, इसमें मगवानकी परम दया है। जिस प्रकार संसारमें 
देखा जाता है कि पतंगे या दूसरे इसी प्रकारके जन्तु रोशनीको 
देखकर उसपर आसक्त हो जाते हैं, मोहवबश उसमें उछल- 
उछलकर पड़ते भोर भस्म हो जाते हैं। उनकी ऐसी बुरी दशा 
देखकर, दयाछु मनुष्य उस रोशनीको वहाँसे हटा देता या 
बुझा देता है; इस कार्यमें उस मनुष्यकी उन पतंगॉपर 
महान दया है, यद्यपि ये पतंग इस बातकों नहीं समझते | 
उनकी समझमें तो उस रोशनीको हटानेवाला अत्यन्त 
निर्दयी और महान्‌ शत्रु है; पर यह उनका अशान है, उनकी 
भूल है| इसी तरह इमारे भोले भाई जो ईश्वरकी दयाका 
रहस्य नहीं जानते, ये भी सांसारिक पदार्थोका अभाव होते 
देखकर नाना प्रकारसे इंश्वरको दोष दिया करते हैं; परन्तु 
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भगवान परम दयार हैं, बे उनके अपराधक्ी ओर नहीं 
देखते | तथा मुझपर परम दया करके भगवानते पूर्वकृत पाप- 
कर्मोंसे उऋण करनेके लिये, भविध्यम पार्पोसे बचानेके लिये 
और समस्त भोगसामप्रीकों प्रत्यक्ष क्षणमज्गलुर दिखाकर 
उनमें वेराग्य उत्पन्न करनेके लिये इन सबका वियोग किया 
है-- ऐसा समझकर जो सांसारिक पदार्थोके वियोगमें भी 
भगवानकी दयाका दर्शन करके सदा प्रसन्न रहता है, वही 
उनकी दयाके रहस्यथकों ठीक समझता है | 


ऐसे ही जब शरीर आरोग्य रहे तो समझ्नना चाहिये 
कि भगवानकों सर्वव्यापी समझकर सबमें मगवानका दर्शन 
करते हुए दूसरोंकी सेवा करनेके लिये, श्रेष्ठ पुरुषोंका संग 
करके मगवानके गुण, प्रभाव, तत्त्व और रहस्यकों समझनेंके 
लिये और उनके भमजन-ध्यानका निरन्तर अभ्यास करनेके 
लिये भगवान्‌ दया करके मुझे नीरोग रखते हैं--ऐसा 
समझकर इस क्षणभद्भुर शरीरको जो परम दयाझ परमात्माके 
काममें उपयुक्त उद्देशानुसार लगा देता है, वही उनकी दया- 
क्रे रदस्यकोी ठीक समझता है । 

शरीर रोगप्रस्त होनेसे समझना चाहिये कि पूर्वकृत 
पापकर्मोंसे उक्रण करनेके लिये; भविध्यमें पापोंसे बचानेंके 
लिये, शरीरमें वैराग्य उत्पन्न करनेके लिये, और रोगादियें 
तपबुद्धि करके उसका लाभ देनेके लिये, एवं बार-बार 
अपनी स्मृति दिलानेके लिये; भगवानने परम दया करके 
यद्द अवस्था दी है--यह समझकर जो रोगादिकी प्राप्तिमें भी 
किसी प्रकारकी चिन्ता नहों करता; आनन्दपूबंक अपने 
मनको निरन्तर भगवानके चिन्तनमें लगा देता है, तथा भगवान्‌- 
के उपयुक्त उद्देशोंफकों समझ-समझकर सदा दर्षित रहता है, 
वही भगवानकी दयाके रहस्थकों ठीक समझता है । 

इसी तरह सुखी और दुखी, महात्मा और पापी जीवोकि 
साथ मिलन ओर तब्रिछोद्द होनेके समय, एवं उनसे किसी 
प्रकारका भी सम्बन्ध होते समय, सदा भगवानकी दयाकां 
दशन करना चाहिये ! 


अच्छे पुरुषसि भेंट हो तो समझना चाहिये कि इनके 
गुणों और आचरणोंका अनुकरण करवानेंके लिये, इनके 
उपदेशोंकों काममें लाकर भगवानमें प्रेम बढ़ानेके लिये, 
भगवानते परम दया करके इनसे भेंट करायी है । 

उनके साथ वियोग होनेपर समझना चाहिये कि ऐसे 
पुरुषोंका संग सदा रहना दुरूस है, इस महस्वकों समझाने- 
के लिये, घुनः उनसे मिल्जेकी उत्कट इच्छा उत्पन्न करनेके 


लिये, और उनमें प्रेम बढ़ानेके लिये भगवान्‌ दया करके 
ही उनसे वियोग कराते हैं । 

दुष्ट, दुराचारी पुरुषोंसे भेंट होनेपर समझना चाहिये 
कि दुराचारोंसे होनेवाली दानियोंकों प्रत्यक्ष दिखाकर, दुर्गुण 
और दुराचारमें बिरक्ति उत्पन्न करनेके लिये भगवान्‌ ऐसे 
मनुष्योसि मेंट कराते हैं। 

उनके वियोगमें समझना चाहिये कि कुसंगके दोषोंसे 
बचानेके लिये भगवान्‌ अपनी दयासे ही ऐसे दुराचारी 
मनुष्योंसे वियोग कराते हैं । 

दुखी मनुष्यों और जीवोसे भेंट होनेपर समझना 
चाहिये कि अन्तःक्रणमें करुणाभावकी वृद्धि करनेके लिये, 
उनको सेवा करनेका मोका देनेके लिये और संसारमें वैराग्य 
उत्पन्न करनेके लिये दयामय भगवान्‌ दया करके ही ऐसे 
जीबॉसे भेंट कराते हैं । 

सुखी जीवों और मनुष्योंसे भेंट दोनेपर समझना 
चाहिये कि इन सबको सुखी देखकर प्रसन्न होनेकी शिक्षा 
देनेके लिये, भगवानने दया करके इनसे भेंट करायी है । 

इन सबके वियोगमें समझना चादिमे कि जनसमुदायकी 
आसक्तिकों दूर करके, संसारमें परम बैराग्य उत्पन्न करनेंके 
लिये और एकान्तमें रहकर भजन-प्यानका दृढ़ अभ्यास 
करनेंके लिये भगवानले दयापूर्वक ऐसा मौका दिया है । 

इसी तरह अन्य सब घटनाओंमें सदा-सबंदा, 
सभी अवस्थाओंमें, भमगवानकी दयाका दर्शन करना चाहिये। 
ऐसा अभ्यास करके मनुष्य, सब जीवॉपर जो भगवानकी 
अपार दयाका प्रवाद बह रहा है, उसके रहस्पकों समझकर, 
उससे विशेष लाभ उठा सकता है | 

दयामय परमेश्वरकी सब जीवॉपर इतनी दया है कि 
सम्पूर्ण रूपसे तो मनुष्य उसे समझ ही नहीं सकता; मनुध्य 
अपनी बुद्धिसे अपने ऊपर जितनी अधिक-से-अधिक दया 
समझता है, उतना समझना भी अपयातत ही है; मनुष्य ईंश्वर- 
कृपाकी यथार्थरूपस तो कल्पना भी नहीं कर सकता | 


लोग भगवानकों दयासागर कट्ते हैं; किन्तु विचार 
करनेपर मादूम होता है कि यह उपमा भी पर्याप्त नहीं है; य 
तो उसकी अपार दयाका किब्वित्‌ परिचयमात्र है। समुद्र 
परिमित-सीमावद्ध है और भगवानकी दया असीम और 
अपार है; तथापि संसारमें समुद्रसे बड़ी वस्तु प्रत्यक्ष न 
इोनेके कारण लोग उसीकी उपमा देकर भगवानकी दयाके 
महरथकों समझानेकी नेष्टा किया करते हैं । 
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इस प्रकार सब जीवोपर भगवानकी अपार दया होते 
हुए भी उसके रहस्यको न समझनेके कारण मनुष्य उससे 
ब्रिदोष छाम नहीं उठा सकते और अपनी मूखंताके कारण 
निरन्तर दुःखोंमें मम्म रहते हैं | 

भगवानकी दयाका मद्दत्व अपार है; उससे जो मनुष्य 
जितना लाम उठाना चाहेगा, उतना ही उठा सकता है। 
भगवानकी दयाको एवं उसके रहस्य ओर तत्त्वकों बिना 
समझे वह दया समान भावसे साधारण फल देती है; उसे 
जो जितना अधिक समझता हे उसे वह उतना ही अधिक 
फल देती है और समझकर उसीके अनुसार क्रिया करनेसे 
अत्यधिक फल देती है । 

भगवानकी दयाका ऐसा प्रभाव हे कि उसका रहस्य 
ओर तत्त्व जाननेवालेसे वह पारसमणिकी भाँति स्वयं क्रिया 
करवा लेती है। अथांत्‌ जैसे किसी दरिद्री मनुष्यके घरमें 
पारस पड़ा हो पर उसे उसका ज्ञान न हों; .वह उसे 
साधारण पत्थर ही समझ रहा हो, तो वह मनुष्य उससे 
विशेष लाम नहीं उठा सकता, केवल पत्थर-जैसा ही काम 
ले सकता है । किन्तु ऐसा करते-करते यदि अकस्मात्‌ उस 
पारसका लहेसे सम्बन्ध हो जाय, तो वह उसे विशेष छाभ 
भी दे देता है; एवं ऐसा अद्भुत चमत्कार देखकर या 
किसी दूसरे गुणश पुरुषक समझानेंसे, वह उस पारसको 
ठीक पारस समझ लेता हैं; उस पारसके गुण और प्रमाव- 
का उसे भलोीमाँति ज्ञान है। जाता है; तब ऐसा ज्ञान उस 
मनुष्यसे विशेष क्रिया करवाकर, उसे पूर्ण फलका भागी 
बना देता हैं। इसी तरह जब किसी विद्येप घटनासे या 
किसी महापुरुषफे संगसे, भगवानकी दयाके रहस्य, तत्त्व 
और प्रमावका मनुष्यका कुछ ज्ञान हो जाता है, तो पद 
शान उससे स्वयं क्रिया करवाकर उसे पूर्ण फलका भागी 
बना देता है । 

जो मनुष्य इस रहस्यको समझ जाता है कि भगवान्‌ 
परम दयाछ तथा सबके सुद्दद्‌ हैं, उसे तुरंत द्वी परम शान्ति 
मिल जाती है | भगवानले स्वयं कद्दा है-- 

सुदद॑ सवभूतानां ज्ञात्वा मां शान्तिसच्छति॥ 

(गीता ७५ | २९ ) 

है अजु न ! मेरा भक्त मुझे समस्त भूतप्राणियोंका 
सुद्ददू अथात्‌ ख्वार्थरद्चित प्रेमी तस्वतः जानकर शान्ति- 
को प्राप्त होता है ।! 
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क्यों न हो। इम प्रत्यक्ष देखते हैं कि जब किसी 
साधारण राजाधिराज या सेठ-साहूकारके विषयमें हमारा 
यह विश्वास हो जाता है कि अमुक राजा या सेठ बड़ा 
दया और शक्तिशाली है, वह सबपर दया करता है, 
मुशे भी वह पहचानता है एवं मुझसे मिलना चाइता है 
और प्रेम करना चाहता है, तो इमें कितना आनन्द होता 
है; कितना आश्वासन मिलता है; कितनी शान्ति मिलती है; 
एवं किस प्रकार उससे मिलकर उसकी दयासे लाभ उठाने- 
की चेष्टा होती है । फिर सवशक्तिमान्‌, असंख्य कोर्टि 
अक्षाण्डोंके मालिक भगवानके विपयमें जिसको यह विश्वास 
हो जाय कि भगवान्‌ परमदयालहु सबके सुद्दद्‌ हैं, वे मुझसे 
प्रेम करना चाहते हैं, मुझपर उनकी अपार दया हैं; 
मिलनेकी इच्छावालोंस वे स्वयं मिलना चाहते हैं; 
बह भगवानकी दयासे परम लाभ उठानेकी चेष्टा करे 
और उसे परम शान्ति प्राप्त हों, इसमें तो आश्वय 
ही क्‍या है | इस प्रकार भगवानकी दयाके रहस्यकों समझने- 
वाला स्वयं भी परम दयाल और सबका सुहृद्‌ बन जाता 
है, उसे स्वयं भगवान्‌ मिल जाते हैं; वह भगवानका अति- 
दाय प्यारा बन जाता है, मगवानक्री और उसकी एकता 
हो जाती है। भगवानने स्वयं कद्दा हैं-- 


मेरे रहस्थ, तत्त और प्रभावकों जाननेवाले ज्ञानी भक्त- 
को मैं अत्यन्त प्रिय हूँ और वह मुझे अत्यन्त प्रिय हैं । 
( गीता ७ | १७ ) ऐसा ज्ञानी भक्त मेरा स्वरूप ही है, 
वह सदा-सवंदा मुझमें ही स्थित है ( गीता ७। १८ ) !? 


इस प्रकार उस परम दयाछ, सबके सुद्दद, स्वेशक्ति- 
मान परमेश्वरकी अपार दया इमलोगोॉपर स्वाभाविक है । 
क्षण-क्षणर्म उसकी दयाका स्वाभाविक लाभ हमको मिल 
रहा हैं; वे स्वयं अवतार लेकर अपनी दयाका प्रत्यक्ष दर्शन 
करा गये हैँ; उत्की ओर लक्ष्य करके भगवानकी दयाके 
रहस्य, प्रभाव और तत्वकों समझनेके लिये हमें तत्पर हो 
जाना चाहिये। यह मनुष्यशरीर भगवानकी निर्दनुकी 
दयासे दी प्रात हुआ है; इसीमें यह जीव मगवानकी दयाको 
समझकर उनका परम प्रेमपात्र बन सकता है । क्षण-क्षणमें 
आयु नष्ट हो रही है, फिर ऐसा मौका मिलना असम्मव है | 
गया हुआ समय वापिस नहीं मिल सकता; अतः ऐसे अमूल्य 
मनुष्य-जीवनकी विषय-भोगोंके भमोगनेमें, मोह-मायामें, 
आल्स्य और प्रमादमें व्यर्थ नहीं खोना चाहिये । 
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मुमुक्षुओंके लिये उपयोगी वेदान्तका सरल साधन 


( छेखक---भ्रीशारदापीठाधीश्वर श्रोमच्जगहुरु श्रीशकुराच।य सखामी श्रीस्वरूपानन्दजी तीर्थ ) 


बृन्दारण्यनिविष्ट विलुडितमाभीरभीरनारीभिः । 
सत्यचिदानन्द्ध्नं॑ ध्रह्य. नराकारमाहस्दे ॥ 


श्रुति भगवतीकी आशा है--'शानादेव तु केवल्यम' 
और '“तं त्वोपनिषद पुरुष प्ृच्छामिः इस वाक्यके 
अनुसार श्रुतिप्रतिषधादित ब्रक्षका ज्ञान ही कैवल्यमोक्षको 
प्रदान कर सकता है| परन्तु वह शान सिर्फ पुस्तकद्वारा 
प्रात ज्ञान नहीं, बल्कि साक्षात्कार अथवा अपरोक्षानुभूति- 
द्वारा जो शान प्राप्त होता है वही केवल्यप्रासिका कारण दोता 
हैं। बक्मसाक्षात्कारसे ही मोक्ष मिलता है; इसमें किसीका 
मतभेद नहीं हे 

मतभेदके स्थान हैं--( १ ) उपनिपत्प्रतिपादित ब्रक्मके 
निर्गुण-सगुणादि रूप। ( २) क्रममुक्ति और सय्रोमृक्तिके 
प्रकार, ( ३ ) जगत्सत्यत्व और जगन्सिथ्यात्व; ( ४ ) शान; 
भक्ति और कमकी तिपुटी और क्रम -समुच्चय और सम-समुच्य, 
( ५ ) परिणामादि वाद, ( ६ ) जीव-ब्रह्मकी एकता और 
अनेकता । 

इन मतभेदोंके कारण अनेकों बार मुमुक्षु पुरुष भ्रान्तिमे 
पड़कर, सब अपनी-अपनी आं।र खींचातानी करते हैं; यों मान- 
कर किसी निर्णयपर न पहुँचनेके कारण वेदान्तसे विमुख हो 
जाते हैं। बल्कि न्याय-मीमसादिके न जानने और समझनेके 
कारण बहुतेरे न्‍्यायादिकी खण्डनात्मक प्रक्रियाको देखकर 
अनेकों प्रकारकी विप्रतिपत्तियोंमेंसे न निकल सकनेंके कारण 
वेदान्तसे अरुचि कर उससे बिमुख् हो जाते हैं। ऐसा न हो 
और मुमुक्षुजन वेदान्तके दीखनेवाले मतभेदोंमें भी अपना 
काम सिद्ध कर लें; केवल इसलिये कुछ विचार इस छोटे-से 
लेखमें प्रकट किये जाते हैं । आशा है, परमात्मा किसी-न- 
किसीके लिये इन्हें उपकारक सिद्ध करेगा । 


ऊपर बताये हुए! छः प्रकारके मतभेदोंपर संक्षेपमें क्रमशः 
विचार किया जाता है । 


२-अक्षके खरूपका मतभेद 


जिसको वेद नेति नेति' कट्टकर प्रतिपादन करता है, जो 

“अवादूमनसगोचरः”; “अप्राप्य मनसा सह, 'रसो वे सः! 

इत्यादि वाक्योंसे इन्द्रियातीत, और अनुभवसे शात होनेपर 
१०--११५ . 


भी रसके समान, वर्णनातीत बतछाया गया है; उस अक्षके 
वर्णनमें मनुष्योंमें मतभेदका होना स्वाभाविक है | अपनी 
बुद्धिके अनुसार समझकर ओर इस प्रकार समझे 
हुएको आग्रहपू्वक सद्चा मानकर बहुतेंरे छोग विवाद 
किया करते हैं, ऐसा व्यवहारमें भी देखा जाता है। 
बेदमें तो ब्क्षके दोनों ही स्वरूपोंका वर्णन है, इसमें किसीका 
मतभेद नहीं । परन्तु उन दोनोंमें पारमार्थिक रूप कौन-सा 
है, इसके लिये बहुधा सिद्धान्तदष्टेसे मतभेद होता है। 
मायाकी उपाधिसे एक सगुण और उपाधिरहित दूसरा रूप 
निगुंण है, इस प्रकार दोनों प्रकारके वर्णनका समन्वय भी 
किया जाता है। भाष्यकार भगवान्‌ श्रीशड्डराचार्य अश्षयूत्रके 
उभमयलिड्ाधिकरण और प्रकृतेताधत्वाधिकरणमें विशेष रूपसे 
इसका विवेचन करते हूँ | इन दोनों रूपॉमेंसे एककों ही 
स्वीकार करनेवालेको श्रुतिवाक्योंमें बहुत दी खींचातानी 
करनी पड़ती है | दोनोंका वर्णन करते समय मायाद्वारा 
उसका समाधान करनेमें कोई आपत्ति नहीं आती | “माया' 
शब्द तो भुतिमें प्रसिद्ध ही है! बल्कि भागवतपुराणमें तो 
यद्द शब्द अनेकों बार आता है। उस मायाकों ब्रह्म- 
की शक्तिरूपसे तो सभी स्वीकार करते हैं, फिर अपनी शक्तिका 
स्वयं उपयोग करने या न करनेकी स्व॒तन्त्रता ब्रह्ममं मानकर 
शक्तिका उपयोग करनेकी अवस्थामें ब्रक्मको संगुण, और 
उपयोग न करनेकी अवस्थामें उसे निगुंण माने तो क्या आर्पत्ति 
है ! ओर एक बार सगुण साकार रूपको स्वीकार करनेवाला 
बादमें ब्रह्मको केवल नि्गुंण निराकार माननेका आग्रद्द करे तो 
ऐसा हो नहीं सकता। एक बार परमात्माकों सर्वशक्तिमान्‌ 
खीकारकर, फिर वह केवल निराकार ही रहे, और साकार न बने; 
यह माननेका अर्थ उसे परिमित शक्तिमान मानना होता है। 
फिर “भक्तचित्तानुरोधेन धत्ते नानाकृतीः स्वयम्‌” इस नियम- 
के अनुसार भक्तोंकी चित्तबृत्तिमें जितने प्रकारका भेद होता 
है परमात्मा भी संगवश उसी प्रकार नाना रूप धारण करते 
हैं । परन्तु वे सब स्वरूप नित्य तो नहीं कहे जाते । इस 
प्रकार जगत्‌की उत्पत्ति आदिके कारणसे भी ब्रक्ष अनेक 
रूपवारा हो जाय तो वे भी उसके नित्य स्वरूप नहीं कहे जाते। 
इससे पास्माथिक एक रूपको स्वीकारकर अन्य ई. रूपोंको 
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अपने-अपने अधिकारके अनुसार करनेयोग्य शास््रविद्दित 
कर | बहिमुख अवस्थामें शानी या योगीके लिये भी 
अधिकारानुसार कम है। कमका अर्थ कोई भी क्रिया 
( 4८४०5 ) ली जाय तो एक आत्मा--अरह्मके सिवा शेष 
सब क्रियावान्‌ ही हैं | अक्षके सिवा कोई दूसरा निष्किय नहीं 
है| मुदंमें मी कृमि उत्पन्न करने आदिकी क्रिया होती 
है | समाधिस्थ पुरुषका शरीर, कुम्मक करनेवाले योगीका 
दारीर अथवा परकायप्रवेश करनेवालेका पूर्व दरीर भी 
बहुधा याहरसे म्ृतवत्‌ जान पड़ता है, डाक्टर भी उसे मृत 
कह सकते हैं; परन्तु उस योगीके शरीरको थोड़ी देर बाद 
कृमियुक्त या दुर्गन्धियुक्त न होने देनेकी उस योगीकी 
अवधारणशक्तिकी क्रिया उसमें रहती है। शास्रोक्त कर्म तो 
भक्तकों भी करने चाहिये | भगवान्‌ कहते हैं-- 
श्रुतिस्यती ममैयाशे यस्ते उछल्लय बतंते। 
आशाच्छेदी मम देधी स मक्तोषपि न वैष्णवः ॥ 


धसर्वधर्मान्‌ परित्यज्य' में भगवान्‌ उच्च कोटिके मक्तको, 
भक्तिके आनन्दमें धम याद न रहनेपर उसके पापसे मुक्त 
करनेका आश्वासन देते हैं, न कि जान-बूझकर भक्तकों 
धर्म छोड़नेकी आशा देते हैं। उनकी उच्च कोटिकी भक्तिमें 
जो बाधक हो उसकी कोई चिन्ता न करना; यह भी एक 
प्रकारसे मगवदाज्ञारूप धमं ही होता है | इस प्रकार मक्ति; 
ज्ञान और कर्मकी त्रिपुटी साथ ही रहती है, अलग नहीं हो 
सकती । बल्कि किसी भी क्रिया (८४० ) के 
करनेमें प्रेम ओर शान ( [,072 &70 ए्‌पछ०ण८१४८ ) 
की आवश्यकता तो है ही, इस विचारसे मी यह त्रिपुरी 
छूटनेवाली नहीं है । 


उपयुक्त बात होनेपर भी समसमुच्चयवाद सिद्ध नहीं 
होता । क्योंकि समसमुश्चववादके अनुसार तो कर्म और 
शान दोनों साधनरूपमें एक साथ रहते हैं | ज्ञानी कर्म करता 
तो है, परन्तु कममें उसका साधनमाव नहीं होता । कर्ममें भी 
निष्काम कम ही साधन माना जाता है। सकाम कर्मको तो 
समसमुश्यवादी मो साधन नहीं मानते । निष्काम कर्मके दो 
भाग होते हैं--एक क्रिया ( 4०४०४ ) और दूसरा फलासक्ति- 
रहित समत्व अथवा निःसज्ञ वृत्ति | इन दोनोंमें क्रिया नहीं, 
बल्कि फलासक्तिरहित समत्व अथवा निःसच्ध वृत्ति ही साथन 


" “# कायियाणा स्ह॒स्युं तोत्थों शिदश्राउस्तसदखुते * 


मानी जाती है और यह वृत्ति तो शान ही है, कर्म नहीं; फिर 
समसमुश्ययवाद कहाँ रहा ? बल्कि शान और योगकी किसी 
खास भूमिकासे कोई भो अधिकारीको बहिर्मुख करनेमें संम र्थ 
नहीं, तब फिर उसको करममें प्रवृत्त कोन करायेगा ! क्‍या 
उस अधिकारीके विषयमें यह कट्दा जा सकता है कि वह 
कर्मके अभावसे मुक्त न होगा ? यदि कट्दो कि वैसा 
अधिकारी होना सम्मव नहीं, तो शाल्रोक्त निर्विकल्प-- 
निर्बंज समाधि और अवधूत आदि शब्द निरर्थक 
हो जायेंगे । 


उपयुक्त सिद्धान्तके अनुसार मुमुक्षुकों श्रममें न पड़ 
अपने अधिकारके अनुसार उक्त त्रिपुटीमेंसे एकको प्रधान 
और दूसरोंकों शास्रानुसार गौण रखकर साधनमार्गमें आगे 
बढ़ना चाहिये ! 


५-परिणामादि वादके सम्बन्धमें मतमेद 


वेदान्तके सिद्धान्तका प्रतिपादन करते समय अनंक 
वादोंका आश्रय लिया जाता है। उनका आरम्भ परिणाम- 
वादसे और अन्त अजातवादमें होता है । वेदान्तसूत्रमें भी 
'तदनन्यत्वमारम्मणरब्दादिभ्यः” 'पटवच , “आभास एवं च। 
“आत्मकृतेः परिणामात्‌'+ “उभयव्यपदेशात्त्यहिकुण्डलवत्‌? 
प्रकृतिश्न॒प्रतिशाहष्टान्तानुपरोधात्‌” आदि सूत्रोंमें प्रथक्‌- 
प्रथक्रूपसे अधिकरण और अध्यायकी सद्जतिके अनुसार 
अद्वेतका दी प्रतिपादन किया गया है। कभी सूत्र पारमार्थिक 
दृष्टयुक्त इंते हैं, कभी प्रातिभासिक और कभी व्यावहारिक । 
अधिकारानुसार किसी भी वादका आश्रय लेकर जीवको 
ब्रह्मदश्सि युक्त करना ही सूत्रकारका अभिप्राय है। ब्रक्ष 
दृष्टिगोचर तो है नहीं, तब उसकी भावना करवानेमें यह 
सृष्टि, जो प्रत्यक्ष है; बीचमें आती है। उसकी सत्यता और 
उसके गुणोंकी दृष्टि चिरकालसे जीबोंकों दो रद्दी है | उसमें- 
से उस सृष्टिके नाम; रूप ओर गुण आदिको दूर कराकर ब्ह्म- 
दृष्टि करानेके द्वी देतठुसे सष्टिकी उत्पत्तिका कारण अभिन्न 
निर्मित्तोपादानरूपमें ब्रह्मको ही निर्दिष्ट करते हैं और इस 
प्रकार अन्‍क्षकी अनन्यता सिद्ध करते हैं। बरह्मकी वेदान्ता- 
नुसारिणी मान्यतामें बाद तो केवल सष्टिकी उत्पत्ति. और 


# मुमुक्षुओंके किये उपयोगी बेदबल्तका खरक साधन + 
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स्थितिके सम्बन्धमें ही होता है। श्रुति मगवतीका दैतु तो 
अह्शान प्रदान करनेमें है; न कि सृष्टि हस प्रकार हुई, यह 
कहनेमें | भगवान भाष्यकार भी 'लोकवत्तु लीलाकैवल्यम? इस 
सूतके माध्यमें "न चेय॑ परमार्यविषया साष्टिभ्रुतिः अविश्या- 
कल्पितनामरूपब्यबद्दारगोचरत्वात्‌॥ ब्रह्मात्ममावप्रतिपादन- 
परत्वाच्चेट्ेतदपि नेव विस्मत्तेव्यम? इस प्रकार कहकर 
ब्रह्मात्मभावप्रतिपादन ही श्रुति मगवतीका हेतु बतलते हैं । 
उनका वादपरक कोइ द्ेतु प्रतीत द्ोनेपर उसे प्रदर्शित 
करनेके लिये, “तदनन्यत्वमारम्भणदब्दादिग्यः” इस सूत्रके 
ऊपर स्वयं कहते हैं--“सूत्रकारोडपि परमाथांभिप्रायेण 
तदनन्यत्वमित्यादह । व्यवहाराभिप्राभेण तु स्थाक्ोकबदिति 
महासमुद्रस्थानीयतां ब्रह्मणः कथयति अप्रत्याख्यायेव कार्य- 
प्रपश्न॑ परिणामप्रक्रियां चाश्रवति संगुणेषुपासनेषृपयोध्ष्यत 
इति |” बल्कि शतशोकीम भी कहते हैं-- 


स्व बार रोद्मान शिरतरसभम शान्तिमानेतुमप्रे 
वाक्ष खाजू रमाशञ्न॑ सुकद्लमथवा योजयत्यम्बिकास्थ । 
तदच्चेतो5तिमूड बहुजननभवास्मोक्यसंस्कारयोगाद 
बोधोपायरनेकैरवशसुपनिषदोधयासास सम्यक्‌ # 


अथात्‌ श्रुति मगबती चिरकालसे, दुःखसे रुदन 
करते हुए. जीवोंकी निजानन्द प्रदान करनेके लिये माताके 
समान अनेक प्रक्रियाएँ प्रस्तुत करती है । जिस प्रकार 
रोते हुए ब्रालककों शान्त करनेके लिये माता उसे 
दाख, खजूर; आम, केला इत्यादि फल देती है--इसमें 
उसका यह अभिप्राय नहीं रहता कि बालक उन सब 
पदार्थोको ले ले और खा जाय; बल्कि उन फर्ॉमेंसे जिसकी 
इच्छा है| ले, खाबे या न छे, न खाये, या सिफ देखे ही, 
परनतु शान्त हो जाय । इसी प्रकार श्रुति माता भी निजानन्द 
प्रासकर मुक्त होनेके लिये हमें नाना प्रकारकी प्रक्रियाका 
उपदेश करती हैं। जीवको ब्रद्ममावके बिना निजानन्दकी 
प्राप्ति और मुक्ति नहीं होती, अतएव बक्षमाव उत्पन्न करना 
ही श्रुति मातांका ध्येय है। उपयुक्त सिद्धान्तके अनुसार 
किसी भी बादकी प्रक्रियाके द्वारा अक्षमावनाको छाने और 
जगत्‌का बाघ कर ब्ह्मदृष्टि करनेमें ही मुमुक्षुको रूगा 
रहना चाहिये । 





कोई कद्दता है, जीव ब््मसे भिन्न है और कोई उसे अमिन्न 
कहता है। दोनों प्रकारके मत प्रचलित हैं। भिन्न माननेवाले भी 
जीवको ब्क्षका अंश तो मानते ही हैं, अभिन्न माननेवाले भी 
अंशको स्वीकार करते हैं। अन्तर केवल इतना ही है कि एक 
तो अंदको वास्तविक अंश---डुकड़ा मानते हैं और दूसरे उसे 
उपाधिद्वारा अंश स्वीकार करते हैं। अखण्डेकरस ब्रह्म 
और सवव्यापक ब्रह्मको श्रुतके अनुसार अजण माननेपर 
भी उसमें दूसरे वास्तविक अंश--डुकड़ेके अलग रइनेका तथा 
जगत्‌ नामक पदार्थके भी रहनेका अवकाश न रहे, इसलिये 
ब्रह्मातिरिक्त पदार्थोकों मायाकी अधघटित घटनामें लेना 
पड़ता है। उसमें अवकाशका प्रश्न नहीं रहता | स्वध्कालमें 
सप्नके पदार्थोके लिये अवकाश आवश्यक नहीं होता। 
अतएव श्रुतिके अनुसार थुक्ति ठीक बैठ जाती है। वास्तविक 
अंश माननेवार्लोंको “अखण्डेकरस, सर्वव्यापक, नेह नानास्ति 
किश्वन; एकमेवाद्वितीयम” आदि वाक्योंम संकोच करना पड़ता 
है। उपाधिकृत अंश माननेवालॉकों “यथाम्रेविंस्फुलिज्ञाः 
तत्सष्ठा तदेवानुप्राविशत्‌” इत्यादि वाक्योंमें अध्यारोपवादकी 
शरण लेनी पड़ती है। जीव और जगत्‌को अनादि और 
अनन्त अर्थात्‌ खतन्‍्त्र सत्तावान स्वीकार करनलेवालेके 
विचारसे तो जब सृष्टिके समस्त जीव मुक्त हो जायेंगे 
तब जगतके ऐकान्तिक अत्यन्ताभावका प्रसंग आ जायगा। 
क्योंकि जीव या जगत्‌ बीचमें तो उत्पन्न होते नहीं, यदि उत्पन्न 
होते तो अनादि नहीं कहलाते । जीवके बिना जगत्‌ हो नहीं 
सकता | जिसको हम जड़ मानते हैं वह “स्थाणुमेवान्य- 
संयाति यथाकर्म यथाभ्रुतम्‌” इस भ्रुतिके अनुसार और आधुनिक 
विज्ञानके अनुसार जड़ नहीं है । जीव तो सब मुक्त हो गये और 
नये उत्पन्न होंगे नहीं, इस हिसाबसे जड़ जगत भी न रहेगा । 
प्रलयके बाद यदि कोई जीव उत्पन्न हो तब तो वह अनादि नहीं 
कहलायगा ओर दूसरा उत्पन्नन दो तो मुक्त जीवोंको वापिस 
लाना पड़ेगा । यदि इस बातकों स्वीकार करते हैं तो खतः 
अस्तित्व धारण करनेवाले अनाग्यनन्त जगत्‌की मान्यतामें 
ओर साथ ही मोक्षमें आपत्ति आती है। वेदान्तमें जगतके लिये 
मायावांदका और जीवोंकी व्यावहारिक प्रतीतिके लिये आभास- 
बादका आश्रय लेनेके कारण यह आपत्ति नहीं उठती। 


नकल ्पालअम्कदुनएु्थापनकमनआ०या्पदालपदनमकवकननक-पतनपयु/नयग्क-बाक्यकप़प गककष्कनयकुनणक-गइल्‍न्‍वाममकृयड़न्‍पकनन्‍प़पुमधपाणनकन-मार कान छ-पक-- ० कक 7 पन पानपामनछ-चुर्पातपन्‍ुणमफनप हा पृानपुगयनयइन्मकष्यक नबवपडर थक वगतवप्य॒भ्यदा-पहुए गन कानपा-ुऩ्न्‍पढ>-क-'कमुरघान्‍गहन्पक नयर ण का सपा पक घट पट पक" फा पक पट १० का मय पद 


३८ 


# अविशायः ख॒त्युं सीत्यों दिचया£शुसमदसुते # 








वेदान्तवत्ञॉमें तो 'आमात एव व यह प्रमाण भी है। बल्कि 
यह प्रमाण वेदान्सके अंशाधिकरणमें है। उसका आदिम सूत्र 
है--“अंशो नानाव्यपदेशात्‌' इत्यादि | इससे अंशका स्वीकार 
वेदान्तवृज॒कारके मतसे आमासानुसार उपाधिसे ही है | 
ब्रक्ष और जीवके सब्बिदानन्दत्वमें तो किसी बादीको विरोध 
है ही नहीं । 


ऐसा होनेपर भी यदि किसी भी प्रकार अंशको स्वीकार 
करनेसे अपने मनका समाधान होता हो तो उसी प्रकार अपनी 
आत्माके सश्विदानन्द रूपका साक्षात्कार करनेके लिये 
मुम॒क्षुको प्रयन करना चाहिये | क्रममक्ति तो जरूर होगी 
और उसके द्वारा अन्तमें कैबल्यका अधिकार भी प्रात 
होगा, इसमें सन्देश नहीं ! 


इस छोटेसे लेखमें वेदान्तके गहन विषयोंमें केवल 
मुमुक्षुके लिये वेदान्तशानमें बाधक मतभेदोंका विचार 
किया गया। भारतवर्षके निवासी शरीरादिसे जीवकों 
प्रथकू तो मानते ही हैं। परन्तु चिरकालसे अध्यासके 
कारण विस्मृत हुईं भावनाको जाशत करने ओर दृढ़ 
करनेकी आवश्यकता है। स्वस्वरूप आत्माको अकर्ता; 
अभोक्ता, निःसंग समझकर, जगत्‌कों मिथ्या समझकर; 
उसकी घटनाओंसे निःसंग रहकर, अन्तःकरणको भी तदनु- 
सार बनावे, जिससे वे घटनाएं, अपने संस्कार न डाले ओर 
पढ़ें हुए. संस्कार शानद्वारा नष्ट हो जाय तो अधिकारी 
मुक्त ही है ! 


यह याद रखना द्वोगा कि उपयुक्त विचारमात्र ही काम 
नहीं देते। साथ-ही-साथ इंश्वर्प्रणिघधानकी भी आवश्यकता 
है। इसलिये किसी भी इृष्टकी आराधना करके इष्टके अनुम्रहसे 






मुक्त होनेका प्रयल करना चाहिये। मगवानने गीतामें मायाकों 
“मम माया! कहा है, ऐसी दशामें उनके अधीन रहनेवांली 
माया उनकी आशाके बिना नहीं हट सकती। अतएव 
उनकी शरणमें रहकर ही सब कुछ करना चाहिये। 
अद्देतसिद्धि-जैसे ग्रन्थके रचयिताके ग्रन्थोंके आरम्भके 
'छोकोंको देखनेसे शात होता है कि वे भी संगुणका 
अवलम्बन लेते हैं। यह मुमुझुके लिये सरल साधन है। 


आधुनिक कालमें अनेकों जटिल मार्ग दुर्घटसे प्रतीत 
हो रहे हैं | ऐसे समयमें एक इृष्टदेवके मन्त्रका जप अथवा 
उनके नामका जप भी एक सरल मार्ग है। इंश्वर- 
प्रणिधानमें यह उपयोगी भी है। “तज्जपस्तदथभावनम्‌? 
इस योगसूजके अनुसार बह योगमार्ग भी है। “यशानां 
जपयशो5स्मि” इस मगवद्वाक्यके अनुसार यह कमंमार्ग भी 
है। भक्ति तो इसमें स्पष्ट ही है । इससे चित्तशुद्धि भी होगी 
और उसके होनेपर मगवान्‌--- 


ददामि झुद्धियोगं त॑ येन मासुफ्यान्ति ते # 
--अपनी इस प्रतिशाके अनुसार शान देकर मुक्ति भी 
प्रदान करेंगे । इससे सरल साधन और क्‍या हो सकता हैं । 


इस प्रकार वेदान्तके सरल विचारसे मतभेदकी भ्रान्तिसे 
दूर रहकर, सरल साधनोंके अवलम्बनद्वारा सर्वोधिकारी 
परम कृपालठ परमात्माकी कृपाके पात्र बनकर हम अन्‍्तमें 
मुक्तावस्थाको प्राप्त हों, यही उस दयालु प्रभुसे प्रार्थना है। 


यो छदृम्या निशिरानुपेद्य विशुधानेकों ब्ृतः स्वेच्छया 
यः सवोन स्खृतमान्र एवं सतर्त सर्वोत्मनगा रक्षति | 
यश्क्रेण निकृत्य. नक्रमकरोस्मुरू मदाकुअरं 
द्रेबेणापि ददातसि गो निजपद तस्मे नमो विध्णवे # 


१६/॥ 


मेरा प्यारा 


मेरे प्यारेको जो-जो माता दै। 
सोई-सोई सुझे खुदयाता दे॥# 
जैसा स्वर मेरा प्यारा भरता हे। 
बैसा मुखले मेरे उचरता दे॥ १॥ 
मेरे प्यारेको जैसी गति होती। 
येसी-जैसी मेरी भी थिति द्ोती ॥ 
मेरे प्यारेकी गति मेरी गति दे। 
मेरे प्यारेंकी रति मेरी रति है ॥२॥ 
मेरा प्यारा जो भावना करता। 
सोई मानसमें मेरे भी फुरता॥ 
मेरा प्यारा जहाँ-जहाँ रहता! 
मैं सी हूं उसके संग ही बहता ॥ ३२ ॥| 
मेरा प्यारा जो वेष सजता है। 
बेसा ही सुझको भी सिरज॒ता है ॥ 
जितनी उस प्यारेकी छटाएँ हैं। 
उतनी दी मेरी भावनाएँ हैं ॥४॥ 
जेसा सुन्दर यह मेरा प्यारा है। 
बेसा ही झुझको भी सँवारा है ॥ 
मैं हैँ या वह है, बद्द है या में हूं। 
उससा, उसका सुना गया मैं हूँ ॥ ५ ॥ 
में सलिल, वह प्रवाह बहता है। 
मेरे अन्तरहीमें वह रद्दता है ॥ 
भेद मुझको रहा यद प्रेष्ठ अभेव । 
दो रहा जिसका मुझको खुख-संबेद ॥ ६ ॥ 
मेरी तन्‍न्री, हृदयकी बोल उठी। 
एक अलुपम रहस्य खोल उठी # 
डससे प्यारेको पी गया जुौमें। 
एक जीवन नया जिया जीमें ॥ ७॥ 
तक्यमसिका भी चृध्य देख लिया। 
प्रियका अज्लेसकृत्य देख लिया॥ 


व्यार करता बह मुझको प्यारा है । 

पार करता मुझे वह पारा है ॥ ८ ॥ 
ओतभोत दो गया में उससे हूँ। 
अति सराबोर प्रेय-रससे हूँ॥ 
प्यार दै और मेरा प्यारा हैं। 
अब न मुझको कोई सद्दारा है ॥९॥ 
इतना अपनाया कि न रहने दिया । 

मर्म भी न किसीसे कहने दिया ॥ 
कैसा छल दाय,मुझसे कर यह गया ! 
सुझ-सद्दित मेरा सारा खर पद्द गया #॥१०॥ 
अब तो उसका डी बोल-बाला दै । 
चारों दिशि उसका ही उजाला दै ॥ 

अब रहा यह ही, मेरा अन्त हुआ । 
सानन्‍त था जो, वह अब अनन्त हुआ ॥ ११॥ 
जान पीयूष पी गया उसको। 

मर गया पर मेँ दे जिया उसको ॥ 
क्या कहूँ में कि क्या-सा, अब,कुछ हूं। 
वह् भी, यह भी, न कुछ भी ,सव कुछ हैं ॥१२॥ 
मुझमें है बह या में दी उसमें हूँ । 
कौन जाने कि किस सुरसमें हैँ ॥ 
मेरे कण सारे घुल गये उसमें। 

मेरे परमाणु मिल गये उसमे ॥१९शे॥ 
तब भी, उसका में पेमपाञ रहा। 

वह मेरा प्रेय एकमात्र रहा॥6ई 
प्यारे छगते सब उसके क्रीडाचार । 
खेलना संग उसके इति व्यापार ॥१४॥ 
नावसे बिन्दु मिल अख्ेद्‌ हुआ। 
भेद पा उसका यह अभेद हुआ 
मेरा प्यारा,” “बद्द मेरा प्यारा है ।! 
इसमें ही सदस्य सारा दै॥१५॥ 


---भ्रीमिन्दु! नह नारी 


--->कककि३0६५-- - 


वेदान्त और गीताधम्म 


( लेखक---स्वामी भश्रीविधानन्दजी महाराज ) 


हमारे अधिकांश पढ़े-लिखे माइयोंको यह श्रम है कि 
वेदान्त घर्मका विरोधी है। बेदमें धर्म-कर्मकी बातें हैं, पर 
बेदान्तमें तो कोरा शान है। पर सच्ची बात यह नहीं है| 
बेदान्तमें ध्मका ही प्रतिपादन किया गया है, धर्मका ही 
ऊँचा रूप दिखलाया गया है | सच पूछा जाय तो धर्म ओर 
जञानमें कोई भेद नहीं है । सच्चे जञानका नाम ही है सच्चा धर्म | 
आज लोग इसे भूल गये हैं, इसीसे तो वेदान्तकी 
छीछालेदर हो रही है। लोग वेदान्तकों गाली देते हैं । 
बहुत-से लोग कहते हैं कि वेदान्तने ही भारत और भारतके 
धर्मको चोपट किया । बेदान्तने ही सबको आलसी ओर 
अकमंण्य बना दिया | 

उनकी इस भूलको दूर करना इमारा पहला प्रयोजन 
है। वेदान्तका तो लक्ष्य दी है भूल और भ्रमको दूर करना। 

वेदान्तमें धर्मका जेसा वर्णन हे उस धर्मका स्वरूप 
दिखाना यहाँ आवश्यक है; पर यह काम बहुत बड़ा है। 
वेदान्तशास्र बहुत बड़ा है, और उसके तत्त्व बहुत गहन 
हैं । वेदान्तके शान और धर्मकी व्याख्या करना थोड़ेमें 
और हमारे-जैसे साधारण लोगोंके लिये सहज नहीं, यद्द तो 
पण्डितों और शात्नियोंका काम है। यदि वेदान्तके मुख्य 
ग्रन्थ ही लें तो तीन होते हैं--( १ ) उपनिषद्‌ ( २ ) ब्ह्म- 
सूत्र और (३ ) भगवद्गीता | इन तीनोंकी व्याग्ययामें 
ही बड़े-बड़े आचायोने अपना जीवन लगा दिया है । 

हमें तो आज थोड़ेमें अपने भमाश्योंको--अपने प्रेमी 
जिशञासुओंकों यह बताना हे कि वेदान्तमें धर्मका समन है; 
ओर ज्ञानका ही दूसरा नाम धर्म है; अतः हम वेदान्तके 
सब अन्थोंको न लेकर केवल एक गीताको ही लेते हैं। इसीके 
आधारपर अपनी बात कहेंगे। गीता हे मी सब शा्््रोंका शास्त्र | 

गीता सुगीता करत्तंम्या किमस्ये: झाखविस्तरेः । 

एक गाताके पढ़ लेनेसे वेदान्तका सथ्या शान दं। जाता 
है । गीतासे दी वेदान्तके सच्चे धर्मका भी शान द्वो जाता है| 
भगवान्‌ श्रीकृष्णने इसमें ब्रह्मविद्याका सबस्व रख दिया है, 
ब्रह्मवियाका दी दूसरा नाम वेदान्त है।[ देखो--अहान- 
विद्यायां योगशास्त्रे श्रीकृष्णाज्ञुससंवादे, इत्यादि । ] 

इस गीतामें जिस धर्मका प्रतिपादन है वही वेदान्तका 
धर्म है अर्थात्‌ गीताघर्म और वेदान्तधर्म दोनों पर्याय हैं । 
इसलिये हम थोड़ेमें यहाँ गीताधर्मका परिचय देंगे । 

पहले हां हम यद्द मानकर चलते हैँ कि गीताधर्म और 
गीताश्ानमें कोई भेद नहीं है। देखिये-- 





पक सोरूय ल योग आअ॥ “* (गीता ५१५ )- 
यहाँ सांख्यनज्ञान 
योग--धर्म 

इस विषयपर जिन्हें विशेषरूपसे ओर विस्तारसे जानना- 
सुनना हो वे आचाय श्रीशइहुरके भाष्यको देखे । 

हम जब ज्ञान, योग और धर्मकों पर्याय मानकर चलते 
हैं तब तो एक द्वी बातमें कह सकते हैं कि गीतामें जिस 
विषयका प्रतिपादन किया गया है, बस, एक उसीको समझ 
ले | गीता पढ़ो; सब्र टीक हो जायगा । पर गुत्थी तो यही 
है कि गीतामें क्‍या लिखा है ? गीताधर्म क्‍या है; कैसा है ! 

यदि भगवानक़ी बात मानें तो गीताधर्म है-- 

मामेक शरण ब्रज | (गीता १८ | ६६ ) 
पर शरण आना कैसे हो ? इसका उत्तर है कि जो जैसे 
जा सके वैसे दी जावे । 

ये यथा मां प्रपच्चस्ते तांस्येब भजाम्यहस । (गीता ४) 

भगवानकी प्रतिशा है-- 

जो जिस प्रकार मुझे मानता है में उसी प्रकार उससे 
प्रसन्न रहता हूँ । 

पर असली छत है एक । गीताधमंकोी अनन्य और 
एकनिष्ठ होना चाहिये, यदि वह एक रास्तेसे दृढ़ होकर 
चलता है तो अवश्य अपने लक्ष्यपर पहुँचेगा | पर बार-बार इस 
रास्तेसे उस रास्तेपर चलनेवाला तो भयकता ही रह जाता है । 

अन्तमें हमारा पाठक पूछता है--किस रास्तेसे जाना है ! 
इसका उत्तर केवढ एक है--गीता पढ़ो, विचारों और उसके 
अनुसार आचरण करो | गीताधमंका रास्ता अपने आप 
तुम्हारी आत्मा तुम्हें बता देगी | यही मद्दात्माओं और संतोंके 
साथ हुआ है। “तुम भी कर देखो? । 

वेदान्ती और गीताधमंका अन्तिम उत्तर यद्दी है-- 

“कर देखो! | 

>< »८ >८ >< 

गीताधमंके आचार तिलकने अपने गीतारहस्यके 
अन्तमें जो कुछ लिखा है वह द्रष्टच्य है-- 

“गीताघरम केसा है? वह सब्वतोपरि निर्मम और 
व्यापक है; वह सम है अर्थात्‌ वर्ण, जाति, देश या किसी 
अन्य भेदोंके झगड़ेमें नहीं पड़ता, किन्तु सब्र छोगोंकों एक 
ही मापतोलसे समान सद्गति देता है; वह अन्य सब धर्मोके 
प्रति ययोचित सद्दिष्णुता दिखछाता है; वह शान; भक्ति 


+# दैराब्य # <१ 
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-्स्ख्च्च्चव्य्स्व्य्पाप्पपनपर 
और कर्मयुक्त है; और अधिक क्‍या कहें, वह सनातन 
बैदिक धर्मइक्षका, अत्यन्त मधुर तथा अमृत फल है| 
(४० ५०७ ) 





/१९७..२१७०+ #त एक, 





'/ी किया किक, 


यही बात वेदान्तके शान ओर धमके लिये भी कद्दी जा 
सकती है | वह सम ' है | वह वेदधर्मका 





अमृतफल है | 





वेराग्य 


( लेखक--जंगोसतरीनिवासी परमहंस परिजाजकाचाये दण्डिस्वामी श्रीशिवानन्दजी सरस्वती ) 


अज्ष-अच्छा, मेरी यह जिशासा है कि क्या वेद-बेदान्त, 
उपनिषद्‌; क्या पुराण-ऊउपपुराण, संहिता; क्‍या तेजस्वी 
वयोबूद्ध गुब्के गम्भीर आदेशवाक्योंक्ी ओजस्विनी भाषा; 
क्‍या महापुरषोंके कोमछ कण्टसे निकली हुई उपदेशपूर्ण 
वाक्यावछी--सबमें वेराग्यकी बारंबार प्रशंसा की गयी है; 
परन्तु वैराग्य है क्या, यह में नहीं जानता । अतएच कृपाकर 
बतलाइये कि वेराग्य किसे कहते हैं ! 
उत्तर- 
ुष्टानुअविकविषयवितृष्णस्थ वशीकारसंजा वैराम्यस्‌ ) 
( पातज्षक योगदशन समाधि० १५ ) 
भोगस्पृद्दके त्यागका नाम यैेराग्य है । इस वेराग्यके 
नीचे-ऊँचे चार स्तर हैं--यतमान) व्यतिरेक, एकेन्द्रिय और 
बशीकार। इनमें “वैराग्यमादं यतमानसंशम!--पहले स्तरके 
वराग्यका नाम “यतमान' है; 'कचिद्विरागों व्यतिरेकसंशम!'-- 
दूसरे सतरके वैराग्यका नाम “व्यतिरेक' है; 'एकेन्द्रियारूय 
दृदि रागसोध्म्यम!--तीसरे स्तरका नाम “एकेन्द्रिय' और 
“तस्याप्यमावस्तु वशीकृताख्यम!--चौथे स्तरका नाम 
“वशीकार' है। इनमें शोपोक्त वशीकार नामक वैराग्य-स्तर 
सबसे ऊँचा है| इसी कारण महर्षि पतञ्ञलिने इस सर्वश्रेष्ठ, 
जीवोंका सब्र प्रकारसे मंगल करनेवाले वेराग्यका ही उल्लेख 
करते हुए कहा है--“दृष्ट और शाख्रप्रतिपादित दोनों 
प्रकारके विपयोंसे एक साथ ही पूर्णरूपसे निःस्परह हंनिपर 
“'वशीकार! नामक वेराग्य उत्पन्न द्वोता है ।' बैराग्य मानो एक 
प्रकारका महावृक्ष है । इस विराट महावक्षके काण्ड-प्रकाण्डसे 
अनन्त शाखा-प्रशालाएं, निकलकर हिन्दू-धर्म, हिन्दू-शास््र, 
हिन्दू-समाज, और हिन्दुओंके चतुर्विध आश्रमके भीतर-बाहर 
फैली हुई हैं। हिन्दू-धम, शासत्र, समाज) तथा चनुर्विध 
आश्रमको आइ्वत करनेवाले इस देराग्यरूप अक्षय इक्षके 
शिखरपर आरोहण करना होगा; इसकी एक-से-एक उच्च 
शाखा-प्रशाखाएँ एकके-बाद-एक सजायी गयी हैं । जिस तरह 
येराग्य चार प्रकारका है; उसी तरह साधक भी चार 


प्रकारके होते है--म्दु साधक, मध्य साधक) अधिमात्र 
साधक और अधिमात्रतम साथक | यथा-- 


खतुर्घा साधथको छेयो झयुमध्याजिम्राश्रकः । 

अधिमातज्रतमः श्रेणी भवाव्च्युछब्ननक्षमः ॥ 

इन चतुविध साधकोंमें अधिमात्रतम साधक सर्वश्रेष्ठ हैं 
ओर वे शीघ्र भवसागर पार करनेमें समर्थ होते हैं | 
श्रीमद्धगवद्गीतामें भगवान्‌ श्रीकृष्ण अजुनसे कहते हैं--- 

अतुर्गिधा मअन्ते मां जनाः सुकूसिनो5अुन । 

आतो जिज्ञासुरर्थार्थी ज्ञानी च भरतवंभ ॥ 

“है अजुन ! असीम सुप्रमाकर इस नरावास सुविद्याल 
धराधामपर मेरे उपासक चार प्रकारके हैं--आतं; जिजञासु) 
अर्थार्थों ओर ज्ञानी | किन्तु है भरतषभ ! 

सेषां क्ानी निस्ययुक्त एकसक्तिविंद्रिष्यते । 

“इन चार प्रकारके सुकृती प्रण्यवान्‌ साधकोमें 
अधिमात्रतम साधक योगयुक्त शानी ही भ्रेष्ठ है; क्योंकि में 
उस शानीको ओर वह ज्ञानी साधक मुझको अत्यन्त प्रिय 
है। ये चारों प्रकारके उपासक मोश्ष प्रास करते हैं; किन्तु 
मेरे मतसे ज्ञान ही आत्माका खरूप हे और जिसने शानका 
अवलम्बन किया है वह) मेरे साथ एकचित्त होकर, 
मुझे एकमात्र उत्तम गति मानते हुए, मेरा ही आश्रय करके; 
मुझमें दी निवास करता है ।! अतएव पूर्वोक्त चार प्रकारके 
साधकोंमेंसे किसीने तो एकदम शीर्षस्थान प्राप्त कर लिया 
है; कोई उससे कुछ नीचे रहकर ऊपर उठनेकी चेष्ठा कर 
रहा हैं; किसीने सबसे नीचेंकी शाखापर आश्रयमात्र प्राप्त 
किया है; ओर कोई उस निम्नतम शाखाकों भी अभमीतक 
नहीं पकड़ सका है; उसे स्पर्श करनेकी चेष्टामात्र कर रहा 
है। जिसकी जितनी क्षमता हे। जितनी योग्यता है, 
उसीके अनुसार अधिकार उसे प्रात हो सकता है। 
कलिके मनुष्य कामनाके दास हैं, वे क्‍या कभी एकदम 
उस उच्च स्तरमें पहुँच सकते हैं ! उनको तो सबसे पहले 
एसी चेष्टा करनी चाहिये जिससे वे “यतमान' वेराग्यकों 
प्राप्त कर सके | उसके बाद तो अपने-आप ही वे 
धीरे-धीरे उच्यसे उद्धतर स्तरपर आरोहण करनेमें समय 
होंगे। शिशु खड़ा होना सीखनेके समय कोई सहारा 
पकड़ता है; परन्तु पीछे क्रमशः अपने-आप देश-देशान्तर 
अमण करनेमें समर्थ हो जाता है । ठीक यही बात साधकोंकी 


दबे 
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भी है। साधकको पहले विषयासक्त चित्तके विषयानुरागको 
नष्ट करनेकी चेेष्टा करते हुए सत्कर्म करनेका व्रत लेना 
चाहिये; नाम-यशकी कामनासे, कृतशता -प्रत्युपकारकी 
कामनासे या पारछोकिक सुखकी कामनासे, किसी 
प्रकार भी सत्कर्म करनेका अभ्यास करना चाहिये। 
उसके बादका सारा काम अपने-आप सिद्ध होगा । 
इस प्रकार विषयपक्ूमें फंसे हुए. चित्तका विषयानुराग नष्ट 
करनेकी चेष्टा जब उत्पन्न होती है, तब उसे “यतमान” 
नामक वैराग्य कहते हैं। यह वैराग्यका अडडूर या प्रथमा- 
वस्था है। यह वेराग्यकी चरम अवस्था नहीं है, यह वैराग्य- 
की पूर्ण अभिव्यक्तिकी अवस्था नहीं है, यह बैराग्यकी 
प्रारम्भिक, आदिम अवस्थामात्र है। यह स्तर वेराग्यकी 
अभिव्यक्तिका स्तर नहीं है। यह वेराग्यप्रासिका 
सोपानमात्र है। इसी स्तरमें वैराग्यका वीजारोपण होता 
है। यहींपर साधकके बैराग्यका बीज अद्भूरित दोता है। 
इसी स्तरमें आनेके बाद साधक वेराग्यके मदृत््वको समझ 
सकता है | विषोद्गारी विषयकी विषमय क्रियाको समझ 
सकता है। इसी स्तरमें आकर साधक विषयॉमें दोष देखनेकी 
चेष्टा करता है । विषय नित्य हैं या अनित्य, विषयमोगका 
परिणाम मज्जल्मय होगा या अमडजलमय--इस प्रकारका 
विवेक इसी स्तरमें आनेपर उत्पन्न होता है। इस प्रकारका 
विवेक उत्पन्न होनेपर साधक नित्यानित्य बस्तुका विचार 
करनेमें निरत दोता है, और अन्तमें विषयके सब दोष उसे 
स्पष्ट ही दिखायी पड़ते हैं। इसीका नाम “यतमान  वेराग्य हे। 
यह वैराग्य ही साधकके लिये मोशक्षप्राप्तिका पहछा स्तर है। 
इससे साधकमें विषयदोषदर्शन और विषयत्यागकी दाक्ति 
उत्पन्न होती है, वह विषयके और त्यागके रहस्यकों समझने 
लगता है। इससे साधक यह बात सुचारुरूपसे समझने 
छगता है कि विषयका परिणाम अनन्त दुःख है और 
विषयत्यांगका परिणाम अनन्त सुख हे। जब साधकके 
दुदयमें इस यतमान वेयग्यका उद्धव होता है, जब॑ साधक 
विषयकी असारताका अनुभव करके उसका त्याग करनेकी 
चेष्ट करता है; तब साधकका विपयविषमें लिप्त चित्त 
विषयभोगकी इच्छासे रहित होकर विषयसे निश्तत्त हो जाता 

| उस समय साधक अपने-आप समझने छूगता है कि 
“बिषयके प्रति विरक्तिकां विकास---वैराग्य, एकमात्र वैराग्य 
ही जीवनकी शुम परिणति हैं।! विषयके प्रति विरक्ति 
परमानन्दका निम्न स्तर या उसका निम्न सोपान है। 
विषयके प्रति जो विरक्ति है, उसीसे परम आनन्दका 
आविर्भाव होता है। यह बिपयविरक्ति महान बैराग्य- 
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वृक्षका मूल है, उसके सिरेपर अम्ृतमय आनन्दफछ 
शोभायमान है| जब साधकके दृदयमें वास्तविक यतमान 
वैराग्यका आविर्भाव होता है; तभी उसके प्राणोमें जग्रत॒के 
इस भोग्य विषयसुख एवं ऐश्बरयके प्रति घृणा उत्पन्न होती है । 
उस समय इस जगतूके भोग्य विषय उसे तनिक भी अच्छे 
नहीं लगते | साधक धीरे-धीरे एक-एक विषयका त्याग 
करनेकी चेष्टा करता है; विषयभोगका त्याग कर; विषय- 
भोगसे बहुत दूर बेठकर। विषर्योकी छायातककों 
छोड़कर एकान्‍्त स्थानमें निवास करता है | यतमान वेराग्य 
चित्तको विषयसे हटाकर सूश्मातिसूक्ष्म अध्यात्मतत्वकी ओर 
फेर देता है। उस समय साधक अपने चित्तको देख सकता 
है, चित्तकी शक्तिको समश सकता है और यह देखनेकी 
चेष्ट करता है कि चित्त किस विषयसे निदृत्त हुआ है या 
किस विषयमें अनुरक्त हुआ है। उसके बाद कोन अनुराग 
नष्ट हुआ, कोन अनुराग अभी सजीब है, यह परीक्षाद्वारा 
जानकर सजीव अनुरागोंकों दग्ध करनेकी चेष्टा करता है। 
इसीका नाम “व्यतिरिक' वैराग्य है। इस प्रकार सजीव 
अनुरागको दग्घ करनेकी चेष्टा अर्थात्‌ व्यतिरेक, वेराग्यका 
द्वितीय स्तर या अवस्था है | क्रमशः जब चित्त फिर किसी 
विषयमें अनुरक्त या आक्ृष्ट भी नहीं होता; परन्तु बीच- 
बीचमें थोड़ा-बहुत या अत्यल्प उत्सुकतामात्र उत्पन्न होती 
है, तब उस अवस्थाकों 'एकेन्द्रिय' बेराग्य कहते हैं। यह 
एकेन्द्रिय अवस्था या स्तर बेराग्यके तीसरे स्थानमें सन्निविष्ट 
है | धीरे-धीरे जब यह यूक्ष्म उत्सुकता भी नहीं रद्दती; 
अर्थात्‌ विषयानुरागके संस्कार भी जब विड॒स ईं। जाते हैं; 
तब उसे “वश्ञीकार” वेराग्य कहते हैं । यद्द बराग्यका चोथा 
स्तर या अवस्था है। यद्दीपर वेराग्य पूणताको प्राप्त होता 
है; यददी अत्यन्त उत्कृष्ट, सर्वश्रेष्ठ वेराग्य है। जब यह 
अत्युत्कृष्ट “बद्चीकार” वैराग्य दृदयमें आविशभ्भृत ता है, उस 
समय) इस लोककी बात तो दूर रही; प्रदीत्त अपापविद्ध 
देवाराष्य स्वर्गलाक, या चिरमुख-द्ान्तिमय ब्रह्मलोककी भी 
स्पृद्ा साधकके अन्दर नहीं रहती । उस समय साधक चरम 
सुख, चिरश्ान्ति; स्थायी आनन्दके लीलानिकेतन पूर्णानन्द- 
मयमें आत्मलीन होकर चिराविभाम, अनन्त सुख-शान्ति- 
प्राप्तका अधिकारी होता है। अतएव--- 
स्वपरिभ्रह मोगत्याग:ः | करय सुर न करोति विरागः ॥ 
--परिदृष्यमान संसार-यातनासे कातर हं।कर, अत्यन्त 
परिभ्रमसे प्राप्त ट्वोनेवाले मोग्य विषयोकी तुबन्छ समझकर 
विषयमोगका परित्याग करके, अगणित धन-सम्पत्ति ओर 
उच्च अद्डालिकाकी बादरी चमक-दमककों भूलकर, पुत्र- 
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कलत्न आदिकी आसक्ति छोड़कर; अपनी कायाकी माया-- 
यहातक कि अपनी देशका अस्तित्वतक भूलकर, विषयोंके 
प्रति वैराग्य प्रात्त करनेपर किस विरागरसिक स्ंभोगत्यागी 
पुरुषके दृदयमें सुखका अनुभव नहीं होता ! मद्यामति 
सूत मुनि कहते हैं--- 
रागढे बाद्युक्तानां भ सुर कुत्चिद्‌ दिज । 
विचा्थ खकु पश्यामि तत्सुख यत्र निदंतिः ॥ 
अज् श्नेहों भथ तत्र स्नेहों दुःखस्थ भाजनस | 
सस्‍्नेहमूकानि दुःखानि तस्मिस्त्यक्ते महत्सुखम # 
( गरुडपुराण पूरे ० ११६ ) 
“जो छोग संसारकी अनित्य वस्तुओंमें सुखकी खोज 
करते हैं, राग-द्वेंष आदिके द्वारा अभिभूत रहते हैं तथा 
पुत्र-कलबन्नादिमें अत्यन्त अनुरक्त होते हैं, उन्हें कहीं भी 
सुखकी प्राप्ति नहीं हो सकती । है शौनक ! मेने विचार 
करके देखा है, जिसका अन्तःकरण झान्तिगुणसे विभूषित 
होता है, उसे ही वास्तविक सुख प्रात होता है। जिसे 
घरके लोगोंसे अधिक स्नेह है, उसे सदा भय लगा 


"प्यार पिता ९... सेक#ग्प इक, 


रहता है; इस कारण स्नेह ही दुःखका भाजन है; 
स्नेह दी दुःखका मूल कारण दे | अतएय स्नेहका 
त्याग करनेसे महत्सुल प्राप्त होता है।” वस्तुतः 


दैराग्यका विषय अथात्‌ परित्याग करने योग्य बस्तुएं दो 


प्रकारकी हैं-“-इृष्ट और अदृष्ट | जो दिखायी पड़ता है यद 
दृष्ट है और जो दिखायी नहीं पड़ता वद्द अद्ृष्ट है। सख्ती; 
अज्न, जलीय पदार्थ, उपलेपन आदि बतंमान भोगके 
साधनस्वरूप सब वस्तुएं दृष्ट हैं तथा स्वर्ग) अमृत, अप्सरा 
और अमरत्व प्रभात पारछोकिक मोग्य वस्तुएं अदृष्ट हैं; 
क्योंकि इन वस्तुओंके अस्तित्व या भोगका अनुभव 
वर्तमान शरीरमें नहीं होता । अतएव शाख्थवाक्योंमें 
विश्वास होनेके कारण “बादमें उसका उपमोग करूँगा, इस 
आशासे उसके आकार या अस्तित्वकी कल्पना करके 
पारलोकिक मोगसाधनाके लिये याग-यश॒ और दान-तपस्या 
आदिका अनुष्ठान किया जाता है | यदि इन द्विविध अर्थात्‌ 
ऐहिक तथा पारलौकिक विषयोंका त्याग किया जाय तो 
फिर परम सुखके मूल कारण वेराग्यकी प्रासि हो सकती है । 


->>-80---क-- 


ठ्‌ 


( छेखक--अज्ञात कबि ) 


(१) 

पृथ्णी नहिं पानी नहिं पाथक पचन तू है, 

ना यू दे अकास जिन्हे भाप करि जान्यीो है । 
ना तू है करन ना तू अंतदकरन, ना लू 

जनन-मरन-भेद-भायमें समान्यो दै॥ 
ना तू है सबद्‌ ना सपसे रूप रख गंध, 

कारन न कारञ्ञ न करता बखास्यौ दे। 
साखोी इन सबको त्‌ अनन्य चैतन्य प्रहम, 

कह्दा कहों आपुद्दीत श्रमत श्ुलान्यों दे ॥ 


(२) 
भूलि-भूलि भरि-मरि सारी श्रमदीत मरथौ, 
उज्ज्यल अनूप निज रूप बिसरायौ हदै। 
पायो पंचभौतिक सरीरको सरन सातें, 
आपु द्वी में जीवन-मरन ठद्दरायों है॥ 
अयौ दीन दुबरौ मलीन सब विया-हीन, 
या विधि अबिया बस जीव तू कदायों है । 


ना तो कछू बंधन, न बंधनको करनिद्दारो, 


आपको सू आप बिन बंधन बेंधायों दै ॥ 


(४३) 

आपको अधीन छीन छोटो मान लीन्हो कहा, 

बड़ो जानि काफे तू करत गुन-गान दे । 
कट्दा जानि सदर व्‌ दुरधो है दूरहीतें अरु, 

कहा जानि द्विज़ तू करत सनमान दै ॥ 
मायाफे बनाये रूप राजत अनेक भाँति, 

एक धह आतमा सो सबमें समान दै। 
जैसे सोन-रूप-छोद-माटीके घटन बीच, 

देखि यू बराबर विराजि रहो भान है ॥ 

+--१क डिक 


कल्पाण 


' बेद कहते हैं अनन्त ज्ञानराशिको | इस सम्पूर्ण 
हझानका जिसमें पर्ययसान होता है, जिसमें “अन्त! 
होता है उसे वेदान्त कहते हैं । इस “अन्त'का अर्थ 
बिनाश नहीं है। अन्तका अर्थ है सम्पूर्ण ज्ञानराशिका 
चरम ओर परम फल। ज्ञानका यह चरम फल ही इसका 
मूल स्रोत भी है । मतलब यह कि जिससे समस्त ज्ञान 
निकलता है और जिसमें जाकर मिल जाता है, उसका 
नाम वेदान्त है। वेदान्तप्रतिपादित तत्त्व ही यह 
वेदान्त है । उस तत्त्वका वर्णन वाणीसे नहीं हो 
सकता, मन वहाँतक नहीं पहुँच सकता, बुद्धि उसका 
निर्णय नहीं कर सकती | वह अनिव॑चनीय है, 
अचिन्त्य है । 


ऐसे अनिबचनीय बेदान्ततत्त्वके सम्त्रन्धर्मे वाणीसे 
कुछ कहना या लेखनीसे उसका प्रतिपादन करने 
जाना एक प्रकारसे हास्यास्पद ही हैं | अत: वह 
कैसा है, क्‍या हैं, इस बातको लेकर परस्पर विवाद 
करनेमें कोई लाभ नहीं । परन्तु अहंकारवश विवाद 
हो ही जाता है। वेदान्ततत्तको पानेकी जिनकी 
इच्छा हो, उनको त्रिवादसे जरूर अलग रहना चाहिये | 

एक ही सत्यको पानेके अनेक मार्ग हैं । विविध 
दिशाओंसे उस एककी ओर अग्रसर हुआ जा सकता 
है; जो जिस दिशामें है, वह अपनी दिशासे ही उसकी 
ओर चलेगा। सब एक दिशासे नहीं चल सकते, क्योंकि 
सब एक दिशामें हैं ही नहीं | हाँ, सबका लक्ष्य बह 
एक ही है, इसलिये अस्तमें सत्र उस एकहीमें पहुंचेंगे; 
परन्तु दिशाभेदके अनुसार माग तो भिन्न-मिन्न होंगे 
हो । तुम जिस मागसे चलते हो, वह भी ठीक है, 
और दूसरा जिससे चलता है, वह भी ढीक हो सकता 
है। तुम्हारा ओर उसका लक्ष्य तो एक ही है । 
फिर विवाद किस बातका ? इसलिये अपने मार्गपर 


चलो, सावधानीके साथ अग्र॑ंसर होते रहो, दूसरेकी 
ओर मत ताको। न किसीको गछत समझो ओर न 
अपने निर्दिष्ट मागंको छोड़ो । 


विवाद छोड़कर विचार करो। प्रमाद त्यागकर 
भजन करो । याद रक्‍्खो, भगवानका भजन ऐसा कुशल 
पथप्रदर्शक है जो तुम्हें सदा यथार्थ मागे दिखलाता 
रहेगा | तुम कभी मागे भूछ नहीं सकोगे । 


भजनके साथ साधनचतुष्टयका अभ्यास जरूर 
करो। विवेक, वैराग्य, षट्‌ सम्पत्ति (शम, दम, तितिक्षा, 
उपरति, श्रद्धा ओर समाधान ) तथा मुमुक्षुत्व, यही 
चार प्रधान साधन हैं। इनके साथ जो भजन होगा, 
वह तुम्हें वेदान्तका तत्व बहुत ही शीघ्र प्राप्त] कराने- 
बाला होगा । 

भजनको णझुद्ध बनाये रखनेके लिये इन चारोंकी 
बड़ी ही आवश्यकता है । 


सत्संगका श्रद्धापू्वक सेवन करो, भगवानके पवित्र 
नामोंका जप ओर कीर्तन करो, संसारकी असारता 
ओर क्षणमंगरतापर बिचार करो, विषयोंके दुःखमय 
ओर अनित्य खरूपको सोचो और आत्माकी नित्यता 
ओर सुखरूपताका अनुभव करो । 


आत्मा नित्य है, झुद्ध है, निविकार है, अज है, 
सनातन है, चेतन हैं और ज्ञानमय है। आत्मा 
परमात्माका ही खरूप है। आत्माको जाननेसे ही 
परमात्माको जाना जा सकता है और परमात्माको 
जाननेपर आत्मा ओर परमात्माका कोई भेद नहीं रह 
जाता, वह उसमें मिल जाता है । मिलनेका प्रधान 
साधन है प्रेम अथवा परामक्ति, और इस प्रेमका ग्रादुभोव 
होता है जाननेसे | इस जाननेके जो साधन परमात्मा 
श्रीकृष्णने बतलाये हैं, उनका सारांश यह है--- 


: #% 'दैथी विपसियों भोर उनसे बजनेकर उपाय #* 


दप्‌ 
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'ुद्धिको विशुद्ध करो, एकान्तमें मजन करो, इलका 
हितकारी थोड़ा आहार करो; मन, बाणी और शरीरको 
बशमें रक्‍्खों; संसारके विषयोंसे भलीमाँति बैराग्य 
करो, नित्य ध्यान करो, सात्त्वकी ध्ृतिसे अन्तःकरणका 
नियमन करो, शब्दादि विषयोंका ध्याग करो, राग- 
देषकों छोड़ो; अहंकार, शरीर, जन और घनके बलका 
आश्रय, घमंड, काम, क्रोध ओर परिम्रद्वका त्याग करो; 
ममता किसीमें न रक्‍्खो, चित्तको शान्त करो; तब 
तुम अक्षस्वरूप आत्माको जाननेके योग्य बनोगे । 

'फिर बह्ममें तुम्हारी स्थिति होगी, तुम्हारा चित्त 
प्रसन हो जायगा, तुम्हें न किसी वस्तुके नाशसे शोक 
रखेगा, और न किसी चीजकी चाद्द रहेगी, तुम सब 
भूतोंमे समभावको प्राप्त हो जाओगे। ऐसा दोनेपर 


जान सकोगे और उसे जानते ही लुम उसी क्षण 
मुझमें प्रवेश कर जाओगे | मैं ओर तुम दोनों एक 
हो जायेंगे ।” 


परमात्माके इस अमूल्य उपदेशपर ध्यान देकर 
इसके अनुसार साधन करो---तभी बेदान्ततत्त्वको 
पा सकोगे । याद रक्खो, विवाद या झगड़ेसे कुछ भी 
नहीं होगा । तुम्हारी रब्दोंकी हार-जीत तुम्हें मिथ्या 
विधाद और हर्षके चक्करमें ही डालेगी। उससे लाभ 
कुछ भी नहीं होगा । छाम तो साधनसे होगा। इ्स- 
लिये झूठे झगड़ेको छोड़कर साधनमें ठग जाओ---जी- 
जानसे लग जाओ | मनुष्यजीवन बहुत थोड़े दिनोंका 
है, देर न करो । याद रक्‍्खो, देरमें कहीं मानव- 
जीवनका अवसान हो गया तो पीछे बहुत पछताना 


तुम्दारा मुझ्न परमात्मामें प्रेम होगा--मेरी पराभक्ति पड़ेगा । 
मिलेगी । उस भक्तिसे मेरे यथार्थ स्वरूपको तत्त्वसे तुम “शिव ! 
-.+>->० चकित: 
देवी विपत्तियों ओर उनसे बचनेका उपाय 


समाचारपत्रोंक। देखनेसे पता लगता है कि इस समय 
प्रायः सभी देशॉमें देवी विर्पात्ति आयी हुई है। अकाल; बाढ़, 
तूफान आदि न मात्य्म कितने उत्पात हो रहे हैं । भारतमें 
संयुक्तप्रान्त; आसाम, बंगाल; बिद्दर, पंजाब, काश्मीर और 
राजपूतानाके कई स्थानोंमें बाढ़ आ रही है। गुजरातमें 
अकालकी आशंका हो रही है | नयी-नयी बीमारियों 
फैल रही हैं । इनके अतिरिक्त बिजली गिरना: 
नावें हबना आदि छोटी-छोटी घटनाएँ तो प्रायः नित्य 
होती हैं। बेकारी तो है ही । सारांश यह कि चारों 
ओर प्राणी दुखी हो रहे हैं| यह सब क्‍्याहै और 
क्यों हो रहा है ! इसका यथार्थ उत्तर तो अन्तर्जंगतकी 
स्थितिको जाननेवाले कर्मरहस्पश्ञ पुरुष ही दे सकते हैं, तथापि 
शास्र ओर सनन्‍्तोंके अनुमवके आधारपर इतना कहा 
जा सकता है कि यह सब हमारे दुष्कर्मोंक्रा फल है और 


हमें शुद्ध करनेके लिये भगवानकी ऋकृपासे थात्र हो रहा 
है । भगवत्कृपाका प्रकाश विविध रुपोर्मे हुआ करता है; 
कभी वह बड़े सोम्य स्वरूपमें अपने दर्शन देती है तो कभी 
बहुत ही भीपण रूपमें ! जो उसे पहचानता है वह 
उस भीषण मूत्तिके अन्दर भी उसकी त्रितापका नाश 
करनेवाली दात्ति-सुधामयी छबत्रिको देख पाता है, वह सभी 
अवस्थाओंमें मगवानकी कृपाका अनुभव करता है। प्रत्येक 
आघातर्म वह अपने एकमात्र प्रियतमका कोमल करस्पश पाकर 
पुलकित हो उठता है और अपनेकी परम सौभाग्यवान्‌ और 
सुखी समझता है। परन्तु जो नहीं पहचानते, वे रोते और 
दुखी होते हैं; परन्तु वे भी विपत्तिमें सम्पत्ति पाते हैं, ढुःखममें 
भगवानको कहीं अधिक सच्चे द्वदयसे पुकारते हैं ! 

संसारमें कुछ मी अनियमित नहीं होता | सभी कुछ 
सत्य, न्याय और दयासे सनी हुईं भागवती शक्तिके नियमाधीन 


८६ # अआविश्या सुत्यु तीरर्था विद्ययाउश्ुतमइसुते # 





होता है जो जीबोंके कमंबश विविध भाँतिसे उनके शरीरोंका 
सजन, पाछन ओर संद्वार करती हुईं उन्हें सतत कल्याणके 
मार्गपर अग्रसर करना चाहती है ओर करती रहती है । जैसे 
सजन ओर पालनका काय सर्वत्र सतत नियमित चल रहा है, 
इसी प्रकार संद्वारका भी चल रहा है; परन्तु किसी अशात 
नियमके अनुसार जब एक ही जगह एक ही समयमें अधिक 
संहार होने रगता है; तब हम उसे कोई असाधारण घटना 
समझकर सिद्दर उठते हैं और समझते हैं मानो सर्बनाश हो 
गया । परन्तु ऐसी बात नहीं है। जब बार-बार बिजली 
कोधती है, बादल गरजते हैं, आँधी आती है और साथ ही 
मूसलधार वर्षा होने लगती है, तब भोगा हुआ राहका 
मुसाफिर जाड़ेसे कॉपता हुआ सोचता है, न मातम यह 
प्रल्यवृष्टि बन्द होगी या नहीं; परन्तु थोड़ी ही देरमें बादल 
इट जाते हैं, आकाश निर्मल हो जाता है, सूर्यकी किरण 
सब ओर अपना प्रकाश फैल्ा देती हैं और पथिक सुखी होकर 
अपने गन्तव्य स्थानकी ओर चल देता है । यही तो संसारका 
सखरूप है। इसमें उतराव-चढ़ाव होता ही रहता है; प्रतिक्षण 
परिवर्तन, रूपान्तर, मरण और सजन दो रहा है | इस सारी 
लीलामें वस्तुतः एक लीलामय ही खेलता है; वह विधाता ही 
विधानका स्वॉग धारण करता है ! उसकी कृपा उससे 
अभिन्न है। हम उसे पहदचानते नहीं, यदी दमारा मोह 
है। भक्त और शानी उसे पदचानते हैं; इसीलिये वे सदा 
सुखी रहते हैं, महान-से-महान्‌ दारुण दुःख भी उनको उस 
सखुखमयी स्थितिसे विचलित नहीं कर सकता-- 
यसरिसिन्‌ स्थितों न दुःखेन गुरुणापि विचाल्यते ॥ 
तथापि जद्ॉपर जैसी लीला होती है; उसीके अनुसार 
सब पातोंको अभिनय करना पड़ता है और करना चाहिये 
भी | इसीसे शानी और भक्तगण भी दुखियॉके दुःखको 
देखकर रोते हैं और उनके दुःखनाशके लिये तन-मन-धनसे 
जतन करते हैं। वस्तुतः शानी ओर भक्त ही सबका दुःख 
दूर करना चाहते हैं, क्योंकि उनके अन्तःकरणका स्वभाव ही 
“सर्व भूतोंके हितमें रतः रहना, और “सबके प्रति दवेषरहत 
होकर सबके अकृत्रिम मित्र और दयाडु होना' है| 


'शा चार ०३० प्शाम्यादुआ-" एप मकान पाक भार सिर पाइन फेक 


'सर्वशूलहिते रताः । 
अदेशा सर्वजूतानां मैश्रः करण एच ल। के 


जिनका दृदय दुखियोंके दुःखको देखकर द्रवित नहीं 
द्ोता, जिनको पीड़ितोंकी करुण पुकार पीढ़ित नदीं करती), 
उन मनुष्योंका शनी और भक्त बनना तो दूर रहा; मनुष्यत्व- 
तक पहुँचना भी अभी नहीं हो सका है । जो छोग पापका 
फल बतलाकर किसी दुखी जीवसे उदासीन रहते हैं, जिनको 
अपने धन ओर पदके अभिमानमें दुखियोंके दुःखसे द्रवित 
होनेका अवकाश ही नहीं मिलता, वे मनुष्य अभागे हैं ओर 
उनके द्वारा प्रायः पापका दी सश्चय होता है। अतएव सबको 
यथासाध्य दुखी प्राणियोंकी तन-मन-धनसे सेवा करनेके लिये 
सदा तैयार रहना चाहिये | जिसकी जेसी दाक्ति है; वह 
अपनी शक्तिके अनुसार ही सेवा करे। सेवा करके कभी 
अभिमान न करे और न यह समझे कि मैंने जिनकी सेवा की 
है, उनपर मैंने कोई कृपा की है, वे मुझसे नीचे हैं, मेने उनका 
उपकार किया है, उनको मेरा कृतश होना चाहिये या अदह्दसान 
मानना चाहिये | बल्कि यह समझे कि सेवाका सोभार्य और 
बल प्रदान करके भगवानने मुझपर बड़ी कृपा की; मेरे 
द्वारा किसीकों कुछ सुख मिला है, इसमें उसका भाग्य ही 
कारण है, उसीके लिये वद्द वस्तु आयी है, और मगवानने 
मेरे जरिये उसे वह चीज दिलवायी है; मेरा अपना कुछ भी 
नहीं है, मैं तो निमित्तमात्र हूँ। मेरे लिये अभिमान करनेका 
कोई भी कारण नहीं है। बात भी यही है कि दमसारे पास विद्या, 
बुद्धि, तन; मन) धन; जो कुछ दे, सब भगवानकी धरोहर है, 
उनकी चीज है। उनको जहाँ जिस वस्तुकी आवश्यकता हो 
वहाँ उस वस्तुकों आदरपूर्वक प्रसन्न मनसे उनके समपण 
कर देना ही हमारा धर्म है। जहाँ अकाल है, वहाँ वे-अन्न 
माँगते हैं; जहाँ यूखा है, वहाँ जल चाहते हैं; जहाँ बाद़में 
सब कुछ बह गया; वहां वे अज्न-बसत्र और आश्रय चाहते 
हैं । ऐसी अवस्थामें हमारे पास उनका जो कुछ मी द्वो तुरन्त 
देकर उनकी प्रसन्नता प्रात करनी चाहिये। उन्हींकी चीजसे 
उनकी पूजा करनी चाहिये। इस प्रकार जो मगधानकी 
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अर है किये. 


पूजाके मावसे दुखी जीवॉंकी सेवा करता है, उसे मुनिजन- 
दुर्लभ साक्षात्‌ मगवानकी या भगवानके प्रेमको प्राप्ति होती 
है। ओर शुद्धिमानोंको इसी भावसे सेवा करमी चाहिये । 
जो अपनी कियाका ऊँचे-से-ऊँचा फल प्राप्त कर सके वही तो 
बुद्धिमान है 

यहांपर एक प्रश्न होता है कि तय क्‍या संसारमें दैबी 
संकटोॉंका आना किसी प्रकार रुक नहीं सकता ! इसका 
उत्तर यह है कि जबतक संसार है, तब्रतक इनका स्वथा 
नष्ट होना तो असम्भव है; परन्तु ये कम जरूर द्वो सकते हैं | 
जिस कालमें दैवी संकट कम होते हैं, उसीको सत्ययुग कहते 
हैं, और उसका कारण है हमारे अपने कर्म । महर्षियोंने 
कहा है कि “जब देश, नगर ओर आमोंके शासक तथा 
उनकी देखादेखी प्रजाजन अधममें रत द्वो जाते हैं, 
काम); क्रोध। लोभ ओर अभिमानके बदश होकर असत्यश 
हिंसा, चोरी, व्यभिचार; शिष्टोंका अपमान और शाख्रकी 
अवद्देलना करने लगते हूँ, तब देवता उनकी रक्षा न करके 
उन्हें त्याग देते हैं । इसीसे टीक समयपर वर्षा नहीं होती, 
होती है तो कहीं अनार्ग़ष्ट ओर कहीं अतिर्गृष्टि | वायु ठीक नहीं 
बहता, भूमि विकारयुक्त हो जाती है, जल सूख जाता है, औपध 
अपना स्वभाव छोड़ देती है । लोम और क्रोधकी वृद्धिके 
कारण परस्पर भयानक युद्ध छिड़ जाते हैं, छोगोंकी 


थक 












“>र>णज७२. 
रै/ आत्मक्बानका सोदा 
( रचयिता स्व० सेठ श्रीअजजुनदासजी केडिया ) 
उश्यझाक़ कभी मरनेकी परवा नहीं करते । 
परवाने कभी शसा का शिकवा' नहीं करते ॥ 
देदोंमें है. करतारका ऐछकान सुकदर्स 
भूल न उन्हें जो मुझे भूला नहीं करते' ॥ 
आईनए-दिरे साफ्र करो द़ाके- खुदी से । 
रुख' अपना बजुज्ञ इसके दिखाया नहीं करते ॥ 
देखा है जिन्होंने 'जो दिखाई नहीं देता! | 
फिर ज्ाहिरी धुनियोको यो देखा नहीं करते ॥ 
दिल देके लिया करते हैं सोदा यही उश्झाक्‌। 
सौदाई कभो दूसरा सौदा नहीं करते ॥ 


१ आसक्त । २ पतंगे। १ दीपक । ४ शिकायत । ५ घोषणा । ६ प्रधान | 
७ मनके द्णको । ८ अइंकार । ९ स्वरूप । १० बिना । ११ प्रेमोन्मत्त । 





ऊँ 


दर मररयाम 
आप नरक ७ आए हाय >#नक हे... कम से, 


आजीविका नष्ट हो जाती है; भूकम्प, वअपात ओर जल- 
प्रढय आरम्भ हो जाते हैं। घर्मविषहीन मनुष्य ध्मंश्रष्ट 
होकर गुर, ढृद्ध, सिद्ध, ऋषि ओर पूज्योंका अपमान करके 
अद्वित साधन करते हैं और अन्तमें उन गुरुओंके अभिशाप- 
से भस्म दो जाते हैं !! सच पूछिये तो आजकल यही दो 
रहा है । ऐसे संकटसे बचनेके लिये झास्त्रोमे जो उपाय 
बतलाये गये हैं उनका साररूप निम्नलिखित दस बातें हैं-- 
१ सत्यका पालन । 
२ दुखी प्राणियोंपर दया । 
३ तन, मन, धनसे साश्विक दान | 
४ देवताओंकी यथाविधि पूजा । 
५ संदाचरण । 
६ अक्षचयेपालन । 
७ शासखर और जितात्मा महर्षियोंकी आश्ञा- 
का पालन ) 
८ धर्मात्मा ओर साक्चिक पुरुषोंका संग । 
९ गोसेवा, गायोंके लिये गोचरभूमिकी 
व्यवस्था करना | 
१० भगवानके नामरूपी मन्त्रोंके द्वारा 
आत्मरक्षा | विनीत-हचुमानप्रसाद पोद्दार 


इयर आर. #मिफ-आमए# रकम "३ 7२५//)िननारी पार येशारनिकाान, 

















( रखयिता क० स० श्रीअयोष्याधिंह जी 'उपाध्याथ 'इरिओोथ' ) 


है रूप उसी किभुका ही, यह जयत रूप है किसका ? 
है कौन दूसरा कारण, यह विश्व कार्य हे जिसका ! 
है प्रकृत्तिनटी लीला तो हे कौन सूत्रपघर उत्तका ? 
अति दिव्य दष्टिसे देखो भव-नाटक श्रक्नाते-पुरुषका ॥ 
है हष्टि जहॉतक जाती, नौलाभ गगन दिखलाता । 
क्‍या यह है श्रीश् उसीका, जो वन्योमकेश कहलाता ? 
वह अ्भु जनन्तलोचन है जो हैं भव-ज्योति सहारे । 
क्या हैं न विपुल तारक ये उन आखोंके ही तारे ! 
जितने मयंक नममें हैं के उसके मंजल मुख हेैं। 
जो सरस सुधानय हैं सब जयती-जीवनके सुख हैं ॥ 
चॉदनीका निखरर खिलना, दामिनीका दमक जाना | 
उस अखिल-लोक-रंजनका है मंद मंद मृसकाना ॥ 
उसके गभारतम रकका तृचक है घनका निस्वन । 
कोलाहल गअबल पक्‍नका अथवा समुद्रका यर्जन ॥ 
अपने कमनीय करोसे बहु रफि-शाशि हें तम्र खोते। 
क्या हैं न हाथ ये विभुके जो ज्योति-बीज हैं बोते ? 
भव-केन्द्र हृदय है उसका नस जीवन-रस-संचारी । 
है. उदर दियगनत, समाई जिसमें विभूतियों सारी ॥ 
हैं विपुल अस्थिचय उसके ग्रोरवित किश्वके गिरिवर | 
हैं नसें सरस सरिताएँ तन-लोम-सहश हैं तरुवर ॥ 
जिसके अवृलम्बन द्वारा है अगति कविश्वमें होती। 
है वही अयाति-गतिका पग, जिसकी रति हे अघ खोती ॥ 
हैं तेज तेज उसका ही, है भास समीर कहाता | 
जीवन है जगका जीवन, है सुधा-ययोत्रि विधाता ॥ 
हैं रातें हमें दिखाती, फिर बर वासर है आता | 
यह है उसकी पफलकोंका उठना-गिरना कहलाता ॥ 
जिनसे बहु कालित लालित हो बनता है वि मनोहर | 
उन सकल कलाओंका है विभु आते कमनीय कलाघर ॥ 


ऋभमामाक बुक. 











याक्षबलक्‍य और गागा 


न्ह्मनिष्ठ याववल्क्य 


एक समय प्रसिद्ध विदेह राजा जनकने बहुदक्षिण 
नामक बड़ा यश्ञ किया । यशमें कुद और पाश्चाल आदि 
देशोंके बहुत-से ब्राह्षण एकत्र हुए | जनक राजाने 
ब्राहणोंकों बहुत दक्षिणा दी; अन्त 'इन ब्राक्षणोंमें सर्वश्रेष्ठ 
ब्रक्षवेत्ता कौन है! यह जाननेकी इच्छासे जनकने अपनी 
गोशालामेंसे एक हजार गौएं निकालकर प्रत्येक गायके दोनों 
सींगोंमें दस-दस सोनेकी मुहरें बाँध दीं ओर ब्राह्मणोंसे 
कहा कि हे पूजनीय ब्राह्मणों | आपलोगॉर्मे जो बक्षिष्ठ 
हों) वे इन गायोंकों अपने घर ले जाय ।? परस्तु किसी भी 
ब्राह्णणका उन्हें ले जानेका साइस नहीं हुआ । अन्तमें 
महर्षि याशवल्क्यने अपने शिष्य ब््नचारीसे कहा कि हे 
प्रियदशन | है सामश्रवा | ( सामबेदके अध्ययन करनेवाले ) 
इन गायोंकोी अपने घर ले चल !” गुरुेके इन वचनोंकों 
सुनकर शिष्य उन गौओंकोी हाँक़कर गुरके घरकी ओर 
ले जाने लगा । यह देखकर समामें बैठे हुए, ब्राक्षणोंकों 
इस बातपर बड़ा क्रोध हुआ कि “हमलोगोंके सामने 'मैं 
ब्रष्मष्ठ हूँ? ऐसा याशवल्क्य कैसे कद सकता है ९? 

महाराजा जनकके होता ऋत्विज अश्वलने आगे बढ़कर 
याज्वल्क्यसे पूछा-- 

"हे याशवल्क्य ! क्या तुम्हीं हम सबमें ब्रह्मष्ट हो!” 
यद्यपि ये शब्द अपमानजनक थे; परन्तु याशवल्क्यने इस 
उद्धतपनसे कुछ भी विकारकों न प्राप्त होकर नप्नताके साथ 
उत्तर दिया--- 

नमो वयं अद्चिप्टाय कुर्मों गोकामा एवं वर्य स्मः । 

(भाई ! ब्रक्षठक्ों तो हम नमस्कार करते हैं। हमें तो 
गोओंकी चाह है। इसीलिये हमने गौएं ली हैं।? 

ब्रह्मनिष्ठाभिमानी अश्वल याज्ञवल्क्यकों नीचा दिखानेके 
लिये उनसे एकके बाद एक बड़ें-बड़े जटिल प्रश्न पूछने 
लगा । याज्वल्क्य सबका उत्तर तुरन्त ही देते गये | इसके 
बाद ऋतभागपुत्र आतंभाग, लद्यपुत्र भुज्यु, चक्रपुत्र उपस्त, 
कुषीतकपुत्र कह्दोल, वचक पुत्री गा्गीं और अदुणपुत्र 
उद्दालकने कई गम्मीर प्रभु किये ओर याशवल्क्यसे तुरन्त 
उनका उत्तर पाया | सब ब्रान्‍्षण थक गये, तब अन्त 
गागीने आगे बढ़कर सब ब्राह्मणोंसे कहा, 'हे पूज्य ब्रा्मणो ! 
यदि आपकी अनुमति हो तो मैं इस याशवल्क्यसे दो प्रश्न 
फिर करना चाइती हूँ । यदि उन दो प्रश्नॉंका उत्तर यह 
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दे सका तो फिर मैं यह मान देगी कि आपमेंसे कोई भी 
इस ब्रह्मवादीकों नहीं जीत सकेंगे ।! ब्राक्षणोंने कहा, 'गार्गी ! 
पूछ ।! 

गार्गनि गम्भीर खरसे कहा; 'हे याशवल्क्य ! जैसे वीर- 
पुत्र विदेहराज या काशिराज उतारी हुई डोरीके धनुषपर 
फिरसे डोरी चढ़ाकर शत्रुकों अत्यन्त पीढ़ा देंनेवाले दी 
बाणोंकों हाथमें लेकर शत्रुके सामने खड़ा होता है; उसी 
प्रकार मैं दो प्रभोंको लेकर तुम्हारे सामने खड़ी हूँ, तुम यदि 
बद्यवेत्ता हो तो इन प्रभोंका उत्तर मुझे दो |! याशवल्क्यने 
कहा 'गार्मी ! पूछ ।! 

गार्गी बोली-- 

हे याशवल्क्य ! जो त्रक्माण्डसे ऊपर है; जो ब्रह्माण्डसे 
नीचे है और जो इस खगे और प्रथिवीके बीचमें स्थित है, 
तथा जो भूत, वर्तमान और भविष्यरूप है; ऐसा शास्त्र 
जाननेवाले लोग कहते हैं, बह “यूजात्म!' ( जगदूरूप सूत्र ) 
किसमें ओतप्रोत है ! 


याशवल्क्यने कहा-- 

'हे गार्गी ! जो स्वर्गसे ऊपर है, जो प्रथिवीसे नीचे है 
और जो सत्र और प्थिवीके बीचमें स्थित है, तथा जो 
भूत, वर्तमान और भविध्यरूप है ऐसा शास्त्रवेत्तागण कहते 
हैं वह व्याकृत ( विकृतिको प्रात कार्यरूप स्थूल ) जगद्रूप 
सूत्र अन्तर्यामीरूप आकाश्में ओतप्रोत है!” इस उत्तरकों 
सुनकर गार्णीने कहा, “हे याश्वल्क्य ! तुमने मेरे इस प्रश्का 
ऐसा स्पष्ट उत्तर दिया; इसके लिये तुम्हें नमस्कार हे । 
अब दूसरे प्रभ्नके लिये तैयार हो जाओ !” याशवल्क्यने 
सरलतासे कहा, “गार्गी ! पूछ ।! 

गार्गीनी एक बार उसी प्रभोत्तरों फिरसे दोहराकर 
याशवल्क्यसे कह्ा-है याशवल्क्य ! तुम कहते हो ब्याकृत 
जगद्रूप सूत्रात्मा तीनों काछोंमें सबंदा अन्तर्योमीरूप 
आकाशमें ओतप्रोत है तो वह आकाश किसमें ओतप्रोत है! 

याशवल्क्थने कद्ा--दे गार्गी ! अम्तयोमीरूप अव्या- 
कृतका अधिष्ठान यही वह अक्षर है, इस अविनाशी शुद्ध 
ब्रह्मका वर्णन बअह्यवेत्तागण इस प्रकार करते हँ--यह 
स्थूलसे भिन्न, सूक्ष्मसे भिन्न हखसे भिन्न; दीघंसे 
भिन्न, लोहितसे मिन्न; स्नेहसे ( ,चिकनाइट्से ) भिन्न, 
प्रकाशसे मित्र, अन्धकारसे भिन्न, वायुसे मिल, आकाशसे 


९७ 






ज्ड्च्््ट्ट्््स्य्य््ण्म्स्स्म्य्स्ल्ह्यस्स्ट्स्म्स्य््य्य्ण्ण्य्य्म्य्श्स्श्य्भ्य्य्स्य्भस्भ््च्स्य्य्स्स्य्य््््ल्य्श्श्श्य्य्श्श्ख्ल्श्ट्ट्ट्य्ट्ल् जलकर खाक प्््ट््ट्सटि ३७७३३ 





की १०३२.२०७७ं ९५ पक फनी! 


भिन्न, संगरहित, रसरदित, गन्धभरहित, चक्षुरदित, भोत्ररहित, 
बाणीरहित; मनरहित, तेजरद्दवित, प्राणरहित, मुखरहित, 
परिमाणरहित, छिद्ररहित ओर देश, काल, वस्तु आदि 
परिष्छेदसे रहित सर्वव्यापी अपरिच्छिन्न है, वह कुछ भी खाता 
नहीं और उसे भी कोई खाता नहीं, इस प्रकार वह सब 
विदोषणोंसे रहद्दित एक ही अद्वितीय है । 

इस प्रकार समस्त विशेषणोका अक्षमें निषेध करके अब 
उसका नियस्तापन बतछाते हुए याशवल्क्य कहते हैँ-- 
हे गार्गी | इस प्रसिद्ध अक्षरक्ती आशामें यह सूर्य और 
चन्द्रमा नियमितरूपसे वतंते हैं । दे गार्गी ! इस प्रसिद्ध 
अक्षरकी आशासे ही ख॒र्ग और शथिवी हाथमें रक्‍्खे हुए. 
पाषाणकी तरह मर्यादामें रहते हैं | है गागीं ! इस प्रसिद्ध 
अक्षरकी आज्ञामें रहकर ही निमेष, मुहूर्त, दिन, रात्रि, 
पक्ष, मास, क्रठछु और संबत्सर इस कालके अवयवोंकी 
गणना करनेवाले सेघषकक्री तरह नियमितरूपसे आते-जाते 
हैं। हे गार्गीं ! इस प्रसिद्ध अक्षरके शासनमें रहकर दी पूर्व- 
बाहिनी गन्ना आदि नदियाँ इबेत हिमालय आदि पहाड़ोंसे 
निकलकर समुद्रकी ओर बहती हैं तथा पश्चिमबाहिनी सिन्धु 
आदि और अन्यान्य दिशाओंकी ओर बहती हुई दूसरी 
नदियाँ इसी अक्षरके नियन्त्रण, आजतक वैसे ही 
बहती हैं । हे गार्गी ! हस प्रसिद्ध अक्षरकी आज्ञासे मनुष्य 
दाताओंकी प्रधंंसा करते हैँ और इन्द्रादि देवगण, यजमान 
और पितृगण दर्बीके अनुगत हैं अथोत्‌ देवता यजमानद्वारा 
किये हुए यशसे और पितृगण उनके लिये किये जानेवाले 
होममें थी डालनेकी चमचीसे यानी उस होमसे पृष्ट होते हैं । 

इसके बाद याशवल्क्य फिर बोले--- 

हे गा्गीं ! इस अक्षरकी बिना जाने यदि कोई पुरुष 
इस लोकमें हजारों वर्षोतक देवताओंको उद्देश्य करके यश 
करता है, बतादि तप करता है तो भी उत् कमेक्रा फल तो 
अन्तवाछा ही होता है। अयोत्‌ फल देकर वह कर नष्ट 
हो जाता है, बह अक्षय परम कब्याणको प्राप्त नहीं होता । 

है गार्गी | जो पुरुष इस अक्षरकों नहीं जानकर 
( भगवद्माप्ति होनेसे पूर्थ ही ) इस लोकसे झृत्युकों प्राप्त 
होता है पह ( बेचारा ) कृपण ( दीन, दयाके योग्य ) है 
और है गारगौं ! जो इस अक्षरकों जानकर इस लोकमें 


# अवियया सुृत्युं तीत्वों षिद्ययाउसृतमइलुते # 
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मरणको प्राप्त होता है वह ब्राह्मण ( ब्रह्मबिद्‌; मुक्त ) हो 
जाता है| अब याशवल्क्य ब्रह्चका उपाधिरहित स्वरूप 
बतलाते हुए कहते हैँ--हे गागीं! यह प्रसिद्ध अक्षर किसी- 
को नहीं दीखता पर यह सबको देखता है। इसकी आवाज 
कानोंसे कोई नहीं सुन सकता परन्तु यह सबकी सुनता है| 
यह किसीकी धारणामें नहीं आता परन्तु यही सबका मनन्‍्ता 
है | कोई इसे बुद्धिसे नहीं जान सकता परन्तु यददी सबका 
विज्ञाता ( जाननेवाला ) है । इससे भिन्न द्रष्टा नहीं है, इससे 
भिन्न भ्रोता नहीं है, इससे भिन्न कोई मन्‍्ता नहीं है और 
इससे भिन्न कोई घिज्ञाता नहीं है | हे गार्गी ! वह अथ्याकृत 
अर इसी प्रसिद्ध अक्षर अविनाशी ब्रहममें ही ओत- 
प्रोत हे ।? 


महषि याशवल्क्यके इस विलक्षण व्याख्यानकों सुनकर 
गार्गी सन्तुष्ट हो गयी ओर प्रमुदित होकर ब्राह्मणोंसे कहने 
लगी कि ६ पृज्य ब्राप्मणो ! याशवल्क्यकों नमस्कार करो । 
ब्रह्मसम्बन्धी विवादमें इनको कोई भी नहीं हरा सकता | 
इनका पराजय मनंकी कल्पनामें भी नहीं आ सकता |” 
हतना कहकर गांर्गा चुप हो गयो | 


इसके बाद शकलके पुत्र शाकल्य या बिदग्घने याशवल्क्य- 
से कई इधर-उधरके प्रभ किये। अन्तमें याशवट्क्यने 
उससे कहा कि अब मैं तुझसे एक बात पूछता हूं, तू यदि 
उसका उत्तर नहीं दे सकेगा तो तेरा मस्तक कट जायगा | 
शाकल्य उत्तर नहीं दे सका और उसका मस्तक धड़से 
अछग हो गया । याशवल्क्यके शान और तेजको देखकर 
सारी सभा चकित हो गयी । तदनन्तर याशवरुक्यने फिर 
ब्राह्मणोंसे कद्दा; 'तुमलोगॉमेंसे कोई एक यां सब मिलकर 
मुझसे कुछ पूछना हो तो पूछें? परन्तु किसीने कुछ भी नहीं 
पूछा | चारों ओर याशवस्क्यकी जयध्यनि होने लगी | 
विशानानन्दसे याशवल्क्य और गार्गीका चेहरा 'बरमक 
रह्म था | 


इसी अक्षकों यथाथरूपसे जाननेकी चेष्टा करना और 
अन्तर जान लेना मनुध्य-अन्मकी सफलताका एकमात्र 

प्रमाण है । 
( बृहदारण्यको पनिषद्‌्के आधारपर ) 


-४*चस्मऑह्लछल- - 


इसीका नाम वेदान्त हे 


( केखक--ख्ामीजी भीमोलेबाबाजी ) 


वाह गुरो | अच्छा बेदान्त पढ़ाया, मरे हुएको अमर 
बनाया, कुछका कुछ करके दिखाया ! मिठा दी काया; 
भुला दी माया, बना दिया अमाया ! अश्रवणीयकों सुना 
दिया; अदशनीयकों दिखा दिया, अस्पशनीयकों छुआ 
दिया, अरसनीयकों चखा दिया और अगन्धनीयको सुंघा 
दिया! मेट दिये जन्म-जन्मक्रे सब्नितादि पुण्य पाप, मैं तू- 
को बना दिया एक आप, सात बालिइतवाला हो गया महान 
ब्रक्ष अमाप | सर्वत्र भरपूर हूँ, न पास हूँ, न दूर हूँ, सबंदा 
हाजिर हुजर हूँ ! मेरा देहसे नहीं है सम्बन्ध, न मुझमें 
मोक्ष है न बन्ध, न कर्ता-भोक्ताकी लेश भी है गनध | न बुद्धि 
हूँ, न मन हूँ, न प्राण हूँ, न तन हूँ, नित्य सिद्ध कूटस्थ 
सनातन हूँ ! ममकारका मुझमें नाम नहीं है, अहड्भारका 
भी कुछ काम नहीं है, मेरा झुद्ध स्वरूप आत्माराम ही है ! 
न कहीं आता हूँ, न कहीं जाता हूँ, न कभी कुछ करता- 
कराता हूँ. ! अबयवहीन अनद्ज हूँ, चेतन प्रशान्त असज्ञ हूँ, 
नाशहीन अभज्ञ हूँ ! कायातीत हूं, मायातीत हूँ; छायातीत 
हूँ ! इक्षके समान अच्छे हूँ, पवतके समान अमभेद्य हूँ, न 
शोध्य हूँ, न के हूँ ! भ्ोत्रका भोत्र हूँ, जातिहीन अगोत्र 
हूँ;न किसीका पुत्र हूँ;न पौत्र हूँ ! सश्चिदानन्द हूँ, 
परमानन्द हूँ, पूर्णानन्द हूँ ! दुःखका मुझमें नहीं हे लेश, 
एक भी नहीं मुझमें क्लेश, न राग है मुझमें न द्वेष | इस 
प्रकारका विचार है, हसीका नाम वेदान्त है; इस विचारका 
करनेवाला संत मह्दान्त है, वही निद्वन्द्र है और वहीं 
शान्त है ! 


हे गुरो ! यह बात सम्यक सत्य है कि पारस लोहेको 
कश्नन बना देता है, परन्तु पारस नहीं बनाता, आप तो 
अपने अनुचरको अपना-सा ही बना देते हैं ! आपकी सेवा 
करनेवाल्य् पूज्योंका पूज्य हो जाता है। आपके संसर्मे आने- 
वाला कहीं भी पराजयकों प्राप्त नहीं होता; किन्तु सबको 
जीतनेवाले मृत्युक़ी मी जीत लेता है । य्थपि आनन्दस्वरूप 
ब्रह्म सबका आत्मा होनेसे प्रत्यक्ष! भी परम प्रत्यक्ष है, 
फिर भी जो भाग्यहीन आपके चरणोंसे पविमुख हैं, उनको 
अपने आनन्दसवरूप आत्माका दशन नहीं होता और जो 
भाग्यवान्‌ स््री-पुज्ञादिका स्नेह त्यागककर आपके चरणोंकी 
शरण लेता है; उसीको शान्तिमम अपने आत्माका दर्शन 


होता है और आत्माका दशन करनेसे वह कृतरृत्य हो जाता 
है, फिर उसे कुछ भी करना शेष नहीं रहता ! सच कहा है 
कि जिसकी देवमें परममक्ति है और जैसी देवमें 
भक्ति है, वैसी ही गुरुके चरण-कम्ॉर्मे भक्ति है, उसीकों 
परम रहस्यका शान होता है, दूसरोंको नहीं होता! 
इस आत्माकों जानकर ही याशवब्क्यने सब आक्षणोंकों 
परास्त करके जनककी सभामेंसे गोधन और झुवर्णका हरण 
किया था; इसी आनन्दस्वरूप आत्माको जानकर जनक 
राजाने अपना सब्र राज-पाट याशवल्क्य गुरको अपंण कर 
दिया था । इससे सिद्ध होता है कि आत्मघनके सिवा 
दूसरा घन नहीं है, इस धनको पाकर कंगाल भी मालामाल 
हो जाता है; और अल्पज्ञ भी सबंज्ञ हो जाता है। इस 
सश्ले धन आत्माकी प्रात्ति आपसरीखे गुरुके शरण हुए बिना 
नहीं होती, इसलिये विद्वान्‌ वेदान्तका अर्थ चाहे कुछ करें, 
विद्वानोंकोी सब कुछ शोभन है| सदगुरुकी शरणमें जाना 
इसीका नाम वेदान्त है, मेरा तो यही सिद्धान्त है, इसीसे 
होता दुःखान्त है ! 


ब्रद्मतरज 

अह्ाहा ! ओहोहो ! आनन्दका अथाह अपार सागर 
हिलोरें ले रहा है ! न यहाँ में हूँ, न व्‌ है, न वह है, न शाता है, 
न शान है, न शैय है ! न थ्याता है, न ध्यान है, न ध्येय है ! 
एक़ ही अद्वितीय, कूटस्थ, शाश्वत, शान्त है, इसीका नाम 
विद्वानोंके लोकमें वेदान्त है ! न पास है, न दूर है अपना- 
आप द्वाजिर हुजूर है |! अखण्ड आनन्दका अम्बुनिधि है, 
अक्षय शान्तिका पहाड़ हे, निरुपम सुखका भण्डार है, न 
इसका वार है, न पार है, अपरम्पार है, सर्वाधार निराधार 
है, गिरागोपार है ! जो इस रसको चखता है वही याद 
रखता है ! अनेक जन्मोंतक जो कोई ईश्वर-प्रीतिके लिये 
स्वध्ममा आचरण करता है, वही ईश्वर, गुरु, शास्त्र 
और आत्मकृपासे इसकों जान पाता है, दूसरेको स्वप्नमें भी 
इसका दशशन नहीं होता ! जब दशशन ही नहीं होता, तो इसका 
प्रात करना और स्वाद लेना तो करोड़ों कोसों दूर है। 
कोई विरला माईका छाल, गुदका बाऊ ही इसका दशन 
करता है, प्रास करता है और खाद लेता है, दूसरे तो शास््रके 


९ 
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जालमें पड़े हुए,, शुध्क तक करते हुए अपना भाथा पचाते 
रहते हैं! पानीको बिलोनेसे घी नहीं निकल सकता, घी तो दही 
बिलोनेसे ही हाथ आता है ! इसी प्रकार बाहर आनन्दकी 
खोज करनेवालोंकी इस अद्भुत आनन्दकी प्रासि नहीं 
होती; जो भाग्यवान्‌ विषय-भोगोंकी आसक्ति छोड़कर अपने 
हृदयमें ही खोज करता है यानी बहिमुखताकों त्यागकर 
अन्तर्मुख हो जाता है, वही इस अपूर्व रसका स्वाद लेता हे ! 
विचित्र आनन्द है, अपूर्व सुख है; अनोखी शान्ति है ! 
जैसे मछलीके ऊपर-नी चे, दाये-बाय॑ जल-ही-जल होता है, 
फिर भी जबतक वह उलटी नहीं द्ोती, तबतक उसके 
मुखमें पानीकी बूँद नहीं जाती, इसी प्रकार न्ह्मानन्द 
सवत्र सवंदा भरा हुआ है, फिर भी जबतक मनुष्य बाहरके 
संसारकों देखना छोड़कर अपने भीतर नहीं देखता, तबतक 
ब्रह्मानन्दकी छायातक भी भाग्यदहीन नर नहीं पा सकता । 

यह ब्रह्मरस अलौकिक है, लोकमें कहीं ऐसा रस नहीं 
है, लोकमें जहाँ कहीं थोड़ा-बहुत सुख दृष्टिमं आता है, वह 
इस ब्रह्मर॒सके लेशका भी लेश है; अथवा लेश भी नहीं है, 
केवल छाया है, इस छायाका भी कभी-कभी किसी- 
किसीको अनुभव होता है, सत्र सबंदा अनुभव नहीं होता ! 
यह छाया ब्क्षरसकी है, ज्रह्षरस सबका स्वरूप ही है, परन्तु 
देहासक्तिने उसको ढाँक़ दिया है, जो भाग्यवान देहासक्तिका 
त्याग कर देता है, वह पुण्यशाली सर्वत्र सबंदा सर्बथा इस 
ब्रह्मसका रस लेता है। तब सब रस विरस हो 
जाते हैं, पश्चात्‌ ब्रह्मरसका रस लेनेवाला, उसीमें रति 
करता है, उसीमें क्रीडा करता है, उसीमें तृप्त रहता 
है और उसीमें संतुष्ट रहता है। उससे बढ़कर दूसरा 
लाम नहीं मानता, भारीसे भारी कष्टमें भी प्रहाद आदिके 
समान सुखका ही अनुभव करता है, कष्टसे किश्वित्‌ भी 
चलायमान नहीं होता । वह इक्षके समान अचल रहता है, 
न कॉपता है, न कोप करता है, पर्वतके समान अटल रहता 
है, न छिलिता है। न क्रोध करता है! मा, अक्षय 
आनन्दके सागरमें डूबा हुआ तुच्छ अनित्य; क्षणिक 
भोगोंके सुखामासकी क्‍यों इच्छा करेगा १ कभी नहीं करेगा ! 
मीठी ईखका प्रेमी हाथी कभी नीम खानेकी इच्छा नहीं 
करता, इसी भश्रकार ब्रझमानन्दरस चखनेवालोंकों सब भोग 
फीके ही लगते हैं ! 

यह चराचर जगत्‌ ईश्वरसे पूर्ण है, फिर भी देहामिमानी 
पुरुष उस सर्वव्यापी ईश्वरकों नहीं देख सकता, जो भाग्यवान्‌ 
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देहाभिमानको त्याग देता है; वह ईश्वरकों स्पष्ट देखता है | 
ईश्वरका शान अथवा दर्शन न होनेमें देहामिमान ही आड़ दे । 
जहाँ देहामिमान गया, ईश्वरका दर्शन हुआ, जहाँ ईश्वरका 
शान हुआ वहीं शोक, मोह, भय गया। कोई कहे कि जंगतके 
होते हुए ईश्वरका दर्शन कैसे होगा और ईश्वरका दशशन हुए 
बिना शोक) मोह, भय कैसे जायगा तो इसका उत्तर यह है 
कि “जगदेव हरिदंरिरेव जगत! इस न्यायक्रे अनुसार 
ईश्वरसे जगत्‌ भिन्न नहीं है। इसलिये जगतके होते हुए भी 
जैसे घटके होते हुए, भी म्ृत्तिकाका शान दो सकता है, उसी 
प्रकार ईश्वरका शान दो सकता है। कोई कहे कि जब ईश्वर 
और जगत अभिन्न हैं, तो जगत॒का नाश दोनेसे इंश्वरका 
भी नाश हो जायगा, तो यह बात नहीं है; क्योंकि ब्याप्य 
अंशका ही नाश दोता है, व्यापीका नाश नहीं होता, जैसे 
व्याप्य अंश घटका नाश होनेपर भी ज्यापी अंश प्रथिवीका 
नाश नहीं होता, उसी प्रकार जगतके व्याप्य अंश नाम- 
रूपका नाश होनेपर भी व्यापी ईश्वरका नाश नहीं होता । 
व्याप्य अंश मिथ्या होता है ओर व्यापी तत्व सश्या होता 
है। इसलिये मिथ्या जगतकों त्यागकर सश्ेे ईश्वरका शान हो 
सकता है । कोई कह्टे कि जगत्‌ तो सत्य द्वी है, मिथ्या नहीं 
है, तो प्रश्रकर्ताकों बताना चाहिये कि व्याप्य अंश नामरूपसे 
जात्‌ सत्य है अथवा ब्यापी अंश सश्चिदानन्दरूपसे सत्य 
है ! व्याप्य अंशसे तो जगत सत्य हो नहीं सकता; क्योंकि 
नामरूपका नाश सबके अनुभवसे अथवा प्रत्यक्ष प्रमाणसे 
सिद्ध हैं, व्यापी अंशसे जगत्‌ सत्य है, यदी कह्दना होगा 
यह बात तो ठीक ही है, इसलिये सचिदानन्दरूप ईश्वर ही 
सत्य है, यह सिद्ध हुआ। जो शास्त्र सदसत्‌का विवेक कराता 
है, उसीका नाम वेदान्त है | 


जो भाग्यावान अधिकारी अनेक जन्‍्मोंमें इंश्वरकी 
प्रीतिके लिये कम करता है, उसका अन्तःकरण झुद्ध हों 
जाता है, शुद्ध अन्तःकरण होनेसे वह देह, देहके सम्बन्धी 
मिथ्या ओर तुच्छ पदार्थोकी आसक्ति त्यागककर और उन 
पदार्थोकी प्राप्तिके साधन सब कर्मोको त्यागकर सदूगुरुकी 
शरण लेता है। जैसे कद्दा हे कि ब्रापझण कमंसे प्राप्त 
हुए. छोकोंकी परीक्षा करके वैराग्यको प्रात्त होता है, क्‍योंकि 
अकृत ( क्रियारहित ) परमात्मा कृतसे ( कियासे ) 
प्राप्त नहीं हो सकता। ऐसा विचारकर समित्थाणि यानी 
हाथमें समिधा लेकर शिष्य ब्रह्मनिष्ठ ओतजिय गुरुके पास सत्य 
पदार्थकों जाननेके लिये जाता है। शुरुके मुखसे महायाक्यका 


९३ 
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श्रवण करता है; श्रवण किये हुएके अर्थका मनन करता है, 
मनन किये हुएएका निदिध्यासन करता है यानी सजातीय 
बृत्तिकी आइक्ति और विजातीय बृत्तिका तिरस्कार नित्य- 
निरन्‍तर करता है। निदिध्यासन करनेसे देहका अभिमान 
और जगतकी सत्यता निदवृत्त हों जाती दे और परात्मतत्वका 
अपने प्रत्यक्‌ आत्माख्पसे साक्षात्कार हो जाता है यानी 
अधिकारी अपनेको और इस समस्त जगत्‌कों ब्रह्मस्वरूप 
ही देखता है। ब्रक्षके सिवा अन्य कुछ नहीं देखता। 
ब्रहके सिवा अन्य कुछ न देखना, इसीका नाम 
वेदान्त है ! 


बहुत-से मोहाप्र बुद्धिवाले “वेदान्त शुष्क है! ऐसा कहते 
हुए देखने और सुननेमें आते हैं। मुमुक्षुओंको इनकी 
बातोपर ध्यान न देना चाहिये ! ऐसे पुरुषोनि न तो गुरुके 
मुखसे वेदान्तका श्रवण किया है न श्रवण किये हुएका अपनी 
युक्तियोंसे मनन ही किया हे | जिन्होंने भ्रवण-मनन ही नहीं 
किया; वे निदिध्यासन तो करें ही कहँसे ! ऐसनि केवल 
वेदान्तकी प्रक्रिया सुन ली है और सुनकर वे (हम कतौ-भोक्ता 
नहीं हैं किसु असझ्ू आत्मा हैं" ऐसा कथनमात्र 
मानने छगे हैं। इनकी वही कहावत है कि जब गायकों 
मारा, तब तो हाथके देवता इन्द्रने माय और जब आप 
पिटे तब रोने-चिक्लाने लगे, तब यह नहीं समझते कि त्वचाके 
देवता वायु पिटे हैं, हम नहीं पिटे ! ऐसॉको बात प्रमाणरूष 
नहीं है। भला ! जिस देवके आनन्दकी एक मात्रासे 
समस्त चराचर प्राणी आनन्दित होकर जीते हैं, जिसको 
श्रुति 'रसों वे सः” ऐसा कहती है; जिसको भगवान्‌ गीतामें 
“यं लब्ध्वा चापर छा मन्यते नाधिक ततः ऐसा कद्दते हैं, 
जिस शान्तरसके सामने शंगारादि नवों रस नीरस हो 
जाते हैं, वद्द वेदान्तरस शुष्क कैसे हो सकता है ! 
श्रवण-मनन करनेके पश्चात्‌ चिरकाल; नित्य-निरन्तर, प्रेम- 
पूमंक एकान्तमें बैठकर निदिध्यासन किये बिना और फिर 
उठते-बैठते, चलते-फिरते, खाते-पीते निरन्तर वेदान्तका 
चिन्तन किये बिना तत्त्वश्ान दृढ़ नहीं होता और दृढ़ हुए 
बिना मन निवोसन नहीं होता, निवॉसन मन हुए बिना 
पूणोनन्‍्दका अनुभव नहीं होता, इसलिये श्रेयोमिलाषीको 
नित्य-निरन्तर “मैं, यह सब जगत्‌ अखण्डानन्देकरस अ्रह्म 
ही है! ऐसा अमुसंघान करना चाहिये, ऐसा करनेमें परिश्रम 
कुृछ नहीं है, घुसे हो सकता है और दिन-प्रतिदिन 
अद्भुत आनन्दका अनुभष होता है। इसीका नाम वेदान्त है। 


# इसीका माम वेदान्य है # 
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अखण्डानन्द ब्रह्माम्तरसका जो अनुसंधान करता है, 
उसको ऋषमदेव आदिके समान व्ययहार अच्छा नहीं 
लगता । सुन्दर-से-सुन्दर जी भी मांस-हुड्ली आदिकी पुतलो 
दिखायी देती है, स्वादिष्ट-से-स्वादिष्ट भोजनकों देखकर 
अथवा सूँघकर उसका मन नहीं चलता, विषय विषके 
समान प्रतीत होते हैं, देह भी भार माद्म होती है। 
(तृष्णीमवसथा परमोपशान्तिः” 'मौनं चेवास्मि गुह्यानाम! इस 
न्यायके अनुसार वह सवंदा कायासे, वाणीसे और मनसे 
मौन ही धारण करता है। ऐसे भाग्यशालीका योगक्षेम 
भगवान्‌ अपने वचनानुसार आप वहन करते हैं। जिस सुखका 
बद अनुभव करता है; उसको वही जान सकता है, वूसरा 
नहीं जान सकता । सुनते हैं कि भगवान्‌ ऋषभदेवके मुखमें 
किसी धूतने भोजन करानेके बहानेसे पत्थरका दुकड़ा रख 
दिया, तो वह उस टुकड़ेकों कई मासतक मुखर रकक्‍सखे 
रहे, बाहर नहीं निकाला ! भला; आनन्दके अपूर्ब सागरमें 
डूबे हुएको छोटे-मोटे पत्थरके इकड़ेकी क्‍या खबर पड़े ! 
डकड़ेकी बात अलग रही, ऐसा पुरुष सिंहसे, हाथीसे, 
तलवारसे अथवा अन्य किसीसे भी भय नहीं खाता, क्योंकि 
उसे सिवा ब्रह्मके अन्य कुछ भी दिखायी ही नहीं देता ! 
जहाँ दूसरा होता है वहाँ दूसरा दूसरेकों देखे। जहाँ एक ही 
है, दूसरा हैं ही नहीं, वहाँ किससे किसको देखे, किससे 
किसको सुने; किससे किसको जाने ! श्रुतिकां यह कथन 
ठीक ही है। सामान्य मनुष्योंकी समझमें यह बात नहीं आ 
सकती | होजमें रहनेवाला मेंढक समुद्रकी थाह नहीं पा 
सकता | अथाद सुखसागर ब्रह्ममें मम्र हो जाना, इसीका 
नाम वेदान्त है | 


भाद्रपदकी अंधेरी रात है, सूझता नहीं हाथकों हाथ 
है, घटा घनघोर छायी है, मानो देवराजने करी दैत्योपर 
चढ़ायी है ! ऊंचे-नी चे टीलोंका मैदान है, बत्ती लिये हुए 
फिर रहे वहाँ काले-काले चार जवान हैं। कभी टीलॉपर 
चढ़ते हैं, कभी उतरते हैं, लट्ठ सबके पास हैं, फिर भी 
हो रहे उदास हैं |! अनुमान होता हे कि किसी वस्तुकी 
खोजमें हैं, इसीसे सबके सब सोचमें हैं ) पासके खेतकी 
झोपड़ीके आगे एक हृुए-पुष्ठ जवान आसन लगाये बेठा 
हुआ है, क्षेत्रकी रखवाली कर रहा है; परन्तु मन उसका 
क्षेत्रशमें लगा हुआ है। काले-काले जवान इसको सर्वाज्न- 
पूर्ण देखकर प्रसन्न होकर (मिल गया ! मिल गया !” कहकर 
तालियोँ बजाते हैं और परस्पर यों बातचीत करते हैं-- 


# अधियया स॒त्युं तीर्था विधया5सूतमइलुते * 





| //ल>अमन न, २-ए, आम... ९७>#म+ गए #नपया-#, नबी ा॒ईुभ तीस रन | के गे गरम का फगमयन्ाकमययन्यदम मम सी 
'रमइ+ अध्यातारी कह नेक सार या ...वव मम पर यम गए हर रिगहरमिीमे ५+ ३ यान कार नाइक पारी परम मकर ३५ आर ५.५... ही नाम ५ हमे ल्‍मानग ५ नम. ' ९७....२+५.त..२७० अमन, _0«_.॥-#.०_१/##ने 


एक--भाश्यो ! यही वह नरपशु है, जो हमारो 
आँख बचाकर भाग आया है; अच्छा हुआ; जो मिल 
गया, नहीं तो हमारा राजा हम सबको बड़ा भारी दण्ड 
देता ! 


दूसरा--नहीं ! उसमें और इसमें भेद है; वद्द इतना 
मोटा नहीं था, यह बहुत मोटा है, पर बलिदान देनेके लिये 
यह उससे भी अच्छा है, देंबी इसका रक्त पीकर बहुत ही 
प्रसन्न होगी और हमारे राजाका मनोरथ पूर्ण करेगी ! 
चलो, जल्‍दी ले चलो, समय आ गया है; पुरोहितसहित 
राजा आनेवाला है या आ गया होगा, दमारी प्रतीक्षा 
कर रहा होगा; देर हो रही है, जल्दी करो, अभी मन्दिर- 
तक पहुँचनेमें भी देर छंगेगी, आधी रात हो गयी है । 
यह पुरुष भी ( धीरेसे ) बलवान है, यदि लड़ने लगा; 
तो हम सबकी खोपड़ी-से-खोपड़ी लड़ा देगा, यदि आसन 
जमाये बैठा रहा, तो हम सबसे उठाया भी नहीं जायगा ! 

तीसरा--अरे ! हम चार हैं, यह अकेला है, बेचारा 
अकेला क्‍या कर सकेगा १ बाँध लो ! हम डाकुआओंसे यह 
जीत नहीं सकता । 


बौश--भाई ! यदि बिना बाँधे ही चलनेकों तैयार 
हो जाय, तो बॉधनेकी क्‍या आवश्यकता है £ ( दृष्ट-पुष्ट 
पुरुषसे ) अरे भाई ! चल हमारे साथ, हम तुशे लड॒डुू-पेड़े 
खिलाबेगे ! 


मेट्टा पुरुष--मित्रो ! लडड्ू-पेड़ोंका तो में भूखा 
नहीं हूँ, हाँ ! यदि में तुम्हारे कुछ काम आ सकता हूँ, तो 
में साथ चलनेको तेयार हूँ; यह शरीर सदा तो रहेगा 
नहीं; एक-न-एक दिन अवश्य ही इसे छोड़ना पड़ेगा ! 
तुम्हारे काम आ जाय, तो अच्छा ही है ! 


इतना कहकर हमारा वीर खड़ा हो गया है, एकने 
इसका दायों हाथ, दूसरेने बायोँ हाथ पकड़ लिया है; 
तीसरेने इसकी कमरमें रस्सी बॉधघकर पकड़ ली है, चोथा 
कंघेपर लद्ठ धरे हुए. एक हाथमें बत्ती लिये आगे हों लिया 
है, इस प्रकार जैसे रामदूत पवनकुमारकों मेघनाद त्रह्मपाश- 
में बॉघकर रावणकी सभामें ले गया था, उसी प्रकार हमारे 
वीरको ले चले हैं ! हमारा वीर भी जैसे हनूमान्‌ निःशंक 
ब्रह्मपाशमें बंधे हुए. जा रहे हों, ऐसे ही चला जा रहा है ! 
कोन मुझे लिये जा रहे हैं, कहाँ ले जा रहे हैं, ले जाकर 
मेरा क्या करेंगे; इत्यादि कोई मी संकल्प उसके ममनमें 


नहीं उठता ! गीताके ग्ुणातीत पुरुषके लक्षण इसीपर 
घठते हैं । 

थोड़ी दूर चछकर भद्रकालीका एक विशाल मन्दिर 
दिखायी देता है, हमारे वीरसहित चारों मनुष्य मन्दिरमें 
घुस गये हैं, वहाँपर बहुत-से मनुष्य एकत्र हैं, इनको देख- 
कर सब-के-सब “भद्रकालीकी जय द्वो! ऐसा वाक्य बड़े 
ऊँचे स्वस्से उष्यारण कर रहे हैं और इतने प्रसन्न हैं, मानो 
देवराज इन्द्रका राज्य ही उनको मिल गया । पश्चात्‌ सबने 
मिलकर देवीके नर-पशुका उबठन किया है, उबटन करके 
जलसे स्नान कराया है, र्लान कराके तिलक-छापे लगाये हैं, 
पुष्पोकी माला पहनायी है, सुम्दर-सुन्दर नवीन पख्र 
पहनाये हैं, उत्तम-उत्तम घटरस भोजन कराये हैं ! हमारे 
वीरको कुछ यह खबर नहीं है कि मुझे अलंकृत कर रहे हैं 
अथवा किसी दूसरेको अलंकृत कर रहे हैं। क्योंकि दूसरी 
देहोंके समान ही उसे अपनी भी देह है। जैसे हम दूसरे 
मनुष्यको अलंकृत देखकर अपनेक्रों अलंकृत हुआ नहीं 
समझते वेसे ही वह भी ऐसा समझ रहा है कि दूसरा ही 

ई अलंकृत किया जा रहा है; मैं नहीं ! 

चोरोंके पुरोहितने अब हमारे वीरको देवीके सामने 
बैठा दिया है और देबीसे प्रार्थना करता ह--- 

प्राथेना--है काली, कराली, भद्रकाली |! आप इस 
जगत्‌की उत्पत्ति, स्थिति और प्रलूय करनेवाली हैं, 
सब जगत्‌कों आप नचाती हैं, सब आपके परतन्त्र हैं, 
आप खच्छन्द हैं | यत्रपि सास्विक ग्राणी साक्विक पदार्थोंसे 
आपका पूजन करते हैं और आप उनको सात्त्विक ही फल 
देती हैं, परन्तु हमारी प्रकृति तामसी है, तामस पदार्थोसे 
आपका पूजन करते हैं, तामस फलकी प्रार्थना करते हैं और 
उसीको आपसे पाते हैं ! यद्यपि आपमें पक्षपात नहीं है; 
आप तो सबके लिये समान ही हैं, भक्तोंकी भावनाके अनुतार 
आप फल देती हैं ! इस नरपशुकों हम आपकी मेंट करते 
हैं, इसका फल आपसे यह माँगते हैं कि हमारे यज्षमान- 
को आप उसीके समान पुत्र प्रदान करें यानी वह जैसा 
बाँका चोर है, वैसा ही उसका पुत्र भी हो । 

इस प्रकार कहकर पुरोहितने बिजलीके समान छपलपाता 
हुआ तीश्ण खड़्ग हाथमें ले लिया है, नरपशुका सिर धड़से 
अलग करना चाहता है। परन्तु जैसे न्यवन ऋषिके मारनेको 
उठाया हुआ वज़सहित इन्द्रका हाथ उठा-का-उठा ही रह 
गया था, उसी प्रकार पुरोहितका हक्षाथ खड़े-का-खड़ा रह 


# बेदान्तका महान वैछक्षण्य # 









गया है ! हमारे बीरकों यह भी खबर नहीं है कि मेरा सिर 


काटनेकों तलबार उठायी गयी है अथवा किसी दुूसरेका ! 
खबर हो भी कहाँसे ! अपना-पराया तो देशभिमानीकी 
दृष्टिमं होता है, बह्मनिष्ठके लिये तो सब देह समान ही है ! 

पुरोहित आश्वयेमें है, इतनेमें ही भद्रकाली विकराल 
रूप धारण करके अपनी सरियोसद्दित प्रकट हो गयी हैं, 
पुरोहित, यजमानसद्दित सब चोरंकि सिर तलछवारसे काटकर 
उनका रुधिर पीकर सिरौकी गेंदें बनाकर खेल रही हैँ ओर 
नाच रही हैं । 

पाठक ! आप समझ गये हंगे कि यद्द हमारा वीर 
मौन है, यह त्रह्मनिष्ठ जड़भरत है, जो तीसरे जन्ममें ब्राह्मण 
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होकर मुक्त हुए थे | जडभरतकी यह जो स्थिति है, इसीकों 


जीवन्मुक्ति कहते हैं, इसीका नाम बेदान्त है ! यद्दी 
एकान्त छिद्धान्त है ! इसीमें पहुँचकर होता बेदोंका अन्त 
है ! इसीकों पाकर होता सब अनन्त है ! इसीलिये कद्दा है- 
कु ०-हछ सनातन वाष्य है, गाचक है वेदान्त | 
पढ़त सुनत वेदान्तके, होता है मन शान्त 0 
होता है मन शान्त, अन्त दुःछोंका होता, 
जीव होयंके ऋकछ, नींद सुखकी है सेताण 
मोका । नाहीं विश्व, नहीं माया ना मन तन) 
तज कर सारे काबे, नित्य भज हद सनातन ७ 


--$-+प्रिकंक 2०7 


वेदान्तका महान वेलक्षण्य 


( लेखक---सखामी श्रीअमेदामन्दजी पी-एच० डी० ) 


वेदान्त क्‍या है ! 

सामान्यतः यही समझा जाता है कि वेदान्तदशन वही 
दशन हैं जिसका सम्बन्ध ऋगादि वेदसे है; परन्तु यहाँ जो 
'वेद' पद है, यह किसी प्रन्थका च्योतक नहीं है, बल्कि 
इसका अर्थ है ज्ञान | इसमें धातु “विद” है जिसका अर्थ 
जानना? होता है । इसी “विद” धातुसे ही अंगरेजीका 
“विज़्ड्म” शब्द मिकला है। वेदान्त शब्दका इस प्रकार 
अथ हुआ; 'शानका अन्त! । ओर यह ज्ञान इसल्ये बेदान्त 
कहलाता है कि इसमें यह निरूपण होता है कि “अन्त” क्‍या 
है और कैसे उसकी प्राप्ति होती है। 

समस्त सापेक्षिक श्ञान विश्वके असीम सत्यके साथ 
व्यष्टिगत आत्माके एकत्वकी अनुभूतिमें समाप्त द्वोता है। 
परम सत्य विश्वात्मा या ब्रह्म है । यह अनन्त शानोदघधि है । 
जैसे नदियाँ सहस्खों मील चलकर, अन्तमें समुद्रको प्राप्त 
होती हैं वैसे ही सापेक्षिक शानके सोत नाना नामरूपात्मक 
जगत्‌की विभिन्न भूमिकाओंकों पारकर अन्‍्तमें सचिदा- 
नन्दस्वरूप अनन्त सिन्धुमें मिलकर समाप्त होते हैं । 

बेदान्त-दर्शन और धर्म 

सभी घर्मोका अन्तिम लक्ष्य इसी एकत्वके अनुभवकी 
प्राप्ति ही होना चाहिये, पर संसारके घार्मिक इतिहाससे यह 
पता लगता है कि इस बातको प्राचीन भारतबर्षके ऋषियों- 
ने जैसा समझा और साइसक्े साथ कर दिखाया येसा 
संसारके अन्य किसी भी रा््रने न तो समशा और न किया 


ही । सहसीों वर्षोसे हिन्दू इस बातको समझे हुए 
हैं कि सत्य एक है, पर उसकी प्राप्तिके माग॑ अनेक हैं |? 
संसारका जो सबसे प्राचीन प्रन्थ है ऋग्वेद, उसमें बह 
मन्त्र आता है कि 'एकं सद्विप्रा बहुधा वदन्ति'! अथौत्‌ “बह 
एक ही हे और सद्विप्र उसे अनेक नामोंसे अमिद्वित करते 
हैं ।? यहूदी उसे जेहोवा कहते हैं | ईंसाई गॉड या स्वस्थ 
पिता कहते हैँ; मुसलमान अल्लाह कहकर पूजते हैं; बौद्ध 
बुद्ध, पारसी अद्ुस्मज्द ओर हिन्दू ब्रह्म या ईश्वर कहते हैं । 

इस मूल सत्यपर वेदान्तकी सम्पूर्ण शिक्षाका दाँचा 
खड़ा है | सत्ताकी एकताका सिद्धान्त ही वेदाम्त विविध 
नामोंसे प्रस्यापित करता है और बेदान्तके द्वेत, अद्वैत, 
विशिष्टद्वेतादि जितने भी सम्प्रदाय हैं और जो भी धार्मिक 
विचार हूँ उन सबके विभिन्न स्वरूपोंके ठहरनेके लिये इतना 
अच्छा और सुदृढ़ आश्रयस्थान प्रदान करता है कि और 
कोई दाइंनिक या धार्मिक सम्प्रदाय इसमें उसकी बराबरी 
नहीं कर सकता । वेदान्तके विषयमें सचमुच ही यह कहा 
जा सकता है कि यह एक ऐसे विश्वधर्मका संस्थापक दे कि 
जो संसारके सभी विशेष घर्मोका अपने अन्दर समावेश 
करता है | 

वेदान्तके अनेक स्वरूप हैं । इसके द्वेतसम्प्रदायमें 
जरथुख्रप्रवत्तित पारसीधर्म, यहूदीधम, इईसाका धमे 
इस्लामका धर्म आदि सगुण साकार इश्वरके उपासक या 
किसी भागवत आदशके भक्त द्ेतवादी या एकेश्वरवादी 
सभी पम्योंके मूल सिद्धान्तोंका अन्तर्भाव हो जाता है | 


। 
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विशिष्टाद्देतस्वरूपमें उन सब पन्‍्थोंका समाबेश हो 
जाता है जो अन्तःस्थ और दूरस्थ परमेश्वरको मानते हैं । 
इसमें एन सब भावोंका अन्तर्माव होता है, जैसे “ईश्वर हमारे 
अन्दर है और विश्वर्में भी है!, “हम रहते ईश्वरमें, चलते- 
फिरते ईश्वरमें और हमारा आत्मखरूप भी इश्वरमें है), “वही 
हमारे आत्माओंका आत्मा है?, "हम सब उसी बृह्त्‌ पूर्णके 
अंश हैं?, “हम ईश्वरके सन्‍्तान हैं, अमर आनन्दकी सन्तति 
हैं? | परन्वु वेदान्तका अद्ेतस्वरूप सबसे अधिक गम्भीर 
है। ऐसे शानी और तत्त्ववेत्ता बहुत थोड़े ही द्वोते हैं नो 
आत्मैक्यकी महत्ताका भाष ग्रहण कर सके | पर, यही वह 
स्थान है जहाँ मौतिक विशान; तत्त्वान और अध्यात्मशास्र- 
के गूढातिगूढ प्रभोंका उत्तर तथा सब घर्मोका परम ध्येय 
मिलता है | इसी स्थानमें आकर ही कोई यह कह सकता 
है कि “मैं और मेरा पिता एक हैं ।” 

वेदान्तका विलक्षण जेलक्षण्य यह है कि उसका प्रति- 
पाय ईश्वर सगुण भी है; नियुण भी है और सगुण- 
निर्गुणके परे भी है । वेदान्तके सगुण ईश्वरकों सभी 
साम्प्रदायिक घर्मोकों माननेवाले लोग मिन्न-मिन्न नामोंसे 
पूजते हैं । वेदान्तका ईश्वर एक है; पर उसके नाम अनेक हैं । 
वह इईंसाइयोंका स्वर्गंस्थ पिता है, मुसलमानोंका अछाह है, 
जरथुल्ानुयायियोंका अहर्मज्द है, चीनियोंका तितीन है, 
यहूदियोंका जेहोवा है ओर बौद्धोंका बुद्ध है। वही हिन्दुओं- 
का विष्णु: शिव और अभ्बिका दे | वह न स््री हे न पुरुष, 
इसलिये वह जगत्‌का पिता, माता दोनों है। भक्त उसे 
पुरुषरूपमें या ख््ीरूपमें अथवा दोनीसे रहित रूपमें भज 
सकते हैं । 


वेदान्तका धर्म विलक्षणरूपसे विश्वधर्म है, क्योंकि यह 
किसी व्यक्तिके द्वारा नहीं प्रवर्सित हुआ है । जो धर्म या 
दर्शन किसी व्यक्तिका चलाया हुआ होता है वह विश्वप्मके 
लक्ष्णोंसे युक्त नहीं हो सकता | किसी दश्शनके विश्वव्यापक 
होनेके लिये सबसे पहली बात यद्द है कि यह अव्यक्तिक 
होना चाहिये | किसी घर्का जबतक कोई व्यक्ति प्रवत्तंक 
है तबतक वह धर्म उस प्रवर्तकके व्यक्तित्वते बद्ध है और 
इसलिये वह विश्वघर्म नहीं हो सकता | ईसाइईंघर्म, इस्लाम, 
बौद्ध और अन्य घम इसी प्रकारके विशेष घमं हैं, विश्वप्म 
नहीं । इन महान्‌ धमसम्प्रदायोंके माननेबाले छोग मूल 
सिद्धान्तोंकों भूलकर घम्मप्रवत्तेकके व्यक्तित्वते बद्ध हो जाते 
हैं और फिर अन्य किसी धर्मको नहीं मानते; इसका 


सका भा आउकी पका गत 


# अधियया सुत्युं तीत्यों विद्ययाउम्ृतमइलुते * 





परिणाम होता है कलह, संघषे और अन्याय-अत्याचार, 
जिससे कि संसारके घार्मिक इतिहासके सब पृष्ठ रंगे हुए, हैं। 

बेदान्तके धर्ममें किसी प्रंकारकी कहरता नहीं है । 
वेदान्त पक्षपातरह्दित न्यायाधीशके समान समी धर्मोको 
सब राष्ट्रीोके आध्यात्मिक आचार-विचारंकि बृहत्‌ विकासमें 
अपने-अपने स्थानमें बैठाता है। इसका अपना कोई प्रवर्शेक 
न होनेसे इसके आभ्रयश्थानीय वे सनातन आध्यात्मिक 
नियम हैं जिन्हें सब देशों और कालोंके ऋषियेने दूंढ़ 
निकाला है और जो संसारके विभिन्न धरमंग्रन्थोंमें बर्णित हैं । 
आध्यात्मिक नियम प्रकृतिके नियमोंकी तरदद सर्वत्र एक-से 
हैं, इसलिये सब देशोंके धर्मप्रन्थोंमें उनका व्यास होना 
स्वाभाविक ही है । 

इसके सिवा फिर, वेदान्तका जो लोग अध्ययन करते 
हैं उन्हें इस विश्वघर्ममें पूर्व और पश्चिम दोनों ओरके सबसे 
बड़े भूतविशानवेत्ताओं और तत््ववेत्ताओंके चरम सिद्धान्त 
मिलते हैं | इसमें सभी मौतिक ओर ताक्ष्विक सत्योंका 
समावेश है । वेदान्तका अचिन्त्यानन्त 'एको त्रह्च' वही है 
जो इमर्सनका ओवरसोल? था परमात्मा है, ड्रेटोका 'गुड' 
( शिव ), स्पिनोजाका 'सबस्टांसिया! (सार तत्त्व), कांट- 
का 'परात्पर आत्मसत्ता', शोपेनद्वारका “विल' ( मद्दाशक्ति ) 
हबंट स्पेस्सरका अशात और अशेय, अर्नेस्ट हेकेलका सब्स्टैन्स 
( सत्‌ ), जडवादियोंका जडपदार्थ या प्रकृति और अध्यात्म- 
वादियोंका विश्वात्मा है। इसलिये प्रो० मैक्समूलरने कहा, 
'वेदान्त सब दर्शनोंसे अधिक गम्मीर दर्शन है ओर यह सत्र 
धर्मोकी अपेक्षा अधिक दिलासा देनेवाला है ।? उन्हींका 
यह भी कथन है कि (हमारे हेराक्लिटस, छ्लेठों, कांट या 
हेगेल्समेत समस्त तस्‍्त्ववेत्ताअंमिं कोई मी ऐसा तत्त्ववेत्ता 
नहीं हुआ जिसने ऐसी मीनार खड़ी की हो जिसे तूफान 
या बिंजलीका कोई भय न हो । जहाँ एक बार ऊपर चढ़ने- 
के लिये कदम रक्‍्खा और जहाँ यद्द बात समझमें आ गयी कि 
मूलमें एकके सिवा और कोई दूसरा नहीं हों सकता और 
इसलिये अन्तमें भी एकके सिव्रा कोई दूसरा नहीं रह 
सकता, फिर उस एकको चाहे आत्मा कहिये या ब्रह्म; वहां 
आगे पत्थरपर पत्थर रक्‍ला पक्का रास्ता बराबर मिलता 
चलेगा ।? ( भारतीय षददशन ४० २३९ ) शोपेनहारने 
वेंदान्तके बारेंमे कहा कि; 'यह मेरे जीवनका दिलासा है; 
यह मेरी झत्युका दिलासा होगा ।* 


मूला, जरथु&ू, कनफ्यूशस, लाओजी; बुद्ध, ईसा, 
मुहम्मद, शंकराचाय, रामानुज, चैतन्य, नानक और राम- 
कृष्ण परमहंस-जैसे विभूतिसम्पन्न महापुरुषों और अवतारोंकी 


# बेदास्तका महान वैक्क्तज्य # 
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-जो शिक्षाएँ हैं सब वेदान्तमें अन्तर्थृत हैं | मनुष्यजातिके 
उड्ारके लिये आगे जो आयगे उनके लिये भी इसमें स्थान 
खाली है | 

वेदास्तका वूसरा वेलक्षण्य यह है कि यह सबके लिये 
परमलक्ष्यकी प्रासिका एक-सा दी मार्ग नहीं बताता । बढ्कि 
भिन्न-मिन्न अन्तःकरणोंकी पात्रता देखकर तदनुसार मांग 
निर्देश करता है | मनुष्यके अन्तःकरणकी प्रवृत्तियोंके चार 
मुख्य विभाग वेदास्तने माने हैं। इनके उपविभागोंके साथ इन 
चार विभागोंमें सब प्रकारके मनुष्य आ जाते हैं । इनमेंसे 
हर-एकके लिये जिस मार्गका अवलम्बन सबसे अधिक 
हितकर होगा, उसके लिये वेदन्तने उसी मार्गका निर्देश 
किया है | इन मार्गोर्मेंसे प्रत्येक मार्गकों योग कहते हैं । 

पहला योग कर्म-योग है। यद्द कर्मशील मनुध्योंके 
लिये है, उन लोगोंके लिये है जो काम करना पसंद करते 
हैं और दूसरोंको मदद पहुँचानेके लिये कुछ-न-कुछ करनले- 
को तैयार रहते हैं; तात्पय, काममे लगे हुए प्रत्येक स््री- 
पुरुषके लिये यह योग है| कर्मयोगसे कर्मका रहस्य माद्म 
होता है; यह माद्म होता है कि किस तरह हम अपने 
नित्यके कम यशकर्म बना सकते हैं और इस प्रकार केसे 
कर्म और केवछ कमदीके द्वारा इस जीवनमें सिद्धि लाभ 
कर सकते हैं । जो कमंमय जीवन चाहते हैं उनके लिये 
यह सबंथा व्यवहार्य और अत्यन्त आवश्यक है; क्योंकि 
इससे उन्हें यह बोध होगा कि किस प्रकार कम-से-कम 
शक्तिब्ययसे अधिक-से-अधिक काम किया जा सकता हे । 
इस देशके अधिकांश लोगोंकी मानसिक शक्तिका, उनके 
नित्यजीबनकी हड़बड़ीसे, व्यर्थ ही बढ़ा अपव्यय होता 
है । इसका मुख्य कारण अवश्य ही आत्मसंयमका अभाव 
है| यदि कमका रहस्य उन्हें शात हो जाय तो वे न केवल 
इस अपव्ययसे बचें जिसके कारण उन्हें कितने प्रकारकी 
दुबंछताएँ और बीमारियाँ आकर घेरती हैं, बल्कि अपनी 
आयु-इृद्धि भी करेंगे | कर्मयोगसे यह रहस्य मालूम होता 
है और पूर्ण आत्मवशताका रास्ता मिल जाता है । 

दूसरा मार्ग भक्तियोग है | यद भावुक छोगंकि छिये 
है। इससे यह मादूस होता है कि किस प्रकार मनुष्यके 
सामान्य प्राकृत भाव अत्युल्कृष्ट आध्यात्मिक उनन्‍मीलनके 
साधक हो सकते हैं ओर सब धर्मोका जो चरम लक्ष्य है 
उसकी अनुभूति करा सकते हैं । यह भक्ति ओर प्रेमका 
मांगे है। इससे भगवत्पेमका स्वरूप मादूम होता है और 
यह पता छूगता है कि मानवप्रेम किस प्रकार भागवत 

श्ड् 


किक सनक कलमक-पे--कत--क०क-फत- ०-०“ फ-ा-पथत-एक-कान-क-कक-पकनपकनगकम-३>ाा- पक” पद पम्प फा-का-क-पक- काट पका कन-प- पक- कक जक एक कफ कफ >> #--क एफ ए्कन-ाजकत-फर-5०-पपकाणकट क- पान का पपामभया“ कण क-चान जाय पक पक-पकन पका क० मान- ान- कमा पक-प्यतप्भाम कु क- पक एन पर. आ्या और फेक पक सिआत "हरि गहरी जाम कियक नर भजन नी फिकन क/ल्‍ग१/री यम चित फीकी चर २० 4५७० कह सर पिआत.#भ० री चकह ३५.. ि+#२-औ चेतती चाअर पिकक प.+ पक भेद करी परी मन पान ३५/ किक पक पक भि3ती 0५/ "पेपर फेल पेककिनकीपिका 






प्रेमको प्रासत होकर इृह-पर-जीवनका उद्देश्य पूर्णतया सफल 
कर सकता है | 

तीसरा राजयोग हे--एकाग्रता और ध्यानका भागं। 
राजयोगका क्षेत्र बहुत व्यापक है। समस्त अम्तःकरणका 
क्षेत्र इसमें आ जाता दे। नाना प्रकारकी आन्तरिक 
शक्तियाँ जैसे दूसरोंके मनोगत भावोकों जानना; दूर देशस्थित 
वस्तुकी देखना, दूर देशका शब्द सुनना, अति युक्षम 
इन्द्रियानुभूति, परकायाप्रवेश, मानसिक शक्तिसे रोगौंको 
हटाना और ऐसे अनेक ऊृत्य करनेकी क्षमता जिन्हें छोग 
चमत्कार कद्ते हूँ, इन्हें प्रात करनेके उपयय इसमें बताये 
गये हैं। ईसा ओर उनके शिष्योंने जो-जो चमत्कार 
दिखाये और जिनका प्रयोग आज भी ईसाई वैशानिक, 
मानस-चिकित्सक, वेश्वास-चिकित्सक, भागवत चिकित्सक 
और अन्य अनेक प्रकारके चिकित्सक करते हैं, ये चमत्कार 
हिन्दुस्थानमें योगी लोग बहुत प्राचीन कालसे दिखाते आये हैं | 

राजयोग इन शक्तियोंकों लेकर उनका वर्गीकरण 
करके उनसे एक श्ञाश्र निर्मोण करता है। राजयोग 
प्राणायामशा्र भी सिखाता है। श्ासावामका कितना 
आश्रयंजनक परिणाम मन ओर शरीरपर होता है यह 
पश्चिम मानस-विकित्सकोंसे छिप! नहीं हे । राजयोग इन 
सब शक्तियोंका वेशानिक रीतिसे निरूपण तो करता ही है 
पर यह भी चेत घरा देता है कि इस प्रकारकी कोई शक्ति 
प्रात करना अध्यात्मजीवनका लक्षण नहों है। यह बढ़ी 
भारी शिक्षा हैं जो विशेष करके अमेरिकाके मानस- 
चिकित्सकों ओर इंस।ई वेज्ञानिकोंकों हिन्दुस्थानके योगियोंसे 
ग्रहण करनी होगी। जब्र कोई मानसिक शक्ति अपने अन्दर 
आयी हुई अनुभूत होती दे तब छोटे दिमाग और दुर्बल 
दृदयवाले साधक विमोहित होकर आध्यात्मिक पथसे 
विचलित हो जाते हैं ओर यद्द समझने लगते हैं कि हम तो 
आध्यात्मिक शानके शिखरपर पहुँच गये, क्योंकि हममें 
सिरदर्द या द्वदयबेदनाकों दूर करनेकी शक्ति आ गयी। 
परन्तु राजयोगकी यह शिक्षा है कि अन्तः्शक्तियोंका इस 
प्रकार प्रयोग करना या उन प्रयोगोसे अपनी जीविका 
चल्वना आध्यात्मिक प्रगतिमें मद्दान्‌ प्रत्यवाय है । राजयोग- 
का रूदय जिज्ञासुको एकाग्रता और ध्यानके द्वारा उस परम 
बोधकी अवस्थामें ले जाना है जहाँ जीवको विश्वात्माका 
साक्षात्कार ओर सश्थिदानन्दस्थितिका अनुभव होता है । 

जशञानयोग चोथा मार्ग है । यथावत्‌ ज्ञान और विवेकका 
यह मार्ग है। यह उन छोगोंके लिये दे जो बुद्धिमान हैं, 
विवेद्धी हैं ओर जिनके खमावमें तत्त्वजिशासा हे । 





९८ # अवियया सृत्सुं तीत्थोँ विद्ययाइसतमचसुते # 
इस प्रकार संक्षेपमें हम यह देख सकते हैं कि वेदास्त- विश्वपरृति परमात्माका शरीर है । वहों इख जगतका 


का क्षेत्र कितना व्यापक है। वेदान्तमें जीवकी गतिसम्बन्धी 
मूल सिद्धान्तोंका निरूपण भी होता है, यह निरूपित किया 
जाता है कि जीव मृत्युके पश्चात्‌ किस प्रकार ओर किस 
अवस्थामें रहता है, किस कोटिके जीव वहँसे फिर हम- 
लोगोंके साथ भी सम्बन्ध रख सकते हैं, ओर फिर उनका 
क्या होता है, किस प्रकार अन्नमय कोषमें बद्ध जीव कमे- 
बिपाकसे इस प्रश्वीपर मनुष्ययोनिममें पुनः-पुनः आते हैं । 
बेदान्त जीवके अनन्त जीवनका शास्त्र निरूपित करता है 
और सनातनसे ही करता आया है । 

वेदान्तघर्म भात्मानुभवके मार्गमें आध्यात्मिक बोधकी 
वृद्धि और विकासका सिद्धान्त मानता है । जैसे हमारे इस 
अज्ममय शरीरमें कौमार-यौवन-प्रोढ़ अवस्थाएं हैँ वेसे दी 
आध्यात्मिक जीवनकी कोमार-योवन-प्रोढ़ अवस्थाएं हैं । 
आध्यात्मिक कौमार अवस्थासे आध्यात्मिक यौवनावस्था 
और आध्यात्मिक यौवनावस्थासे आध्यात्मिक प्रौढ़ावस्था 
और अन्तमें परमात्माकी अपरोक्षानुभूतिकी अवस्था प्रास 
होती है। आध्यात्मिक कौमार अवस्था पूर्वपुरुषपृजनसे 
आरम्म होती है ओर विश्वके परे रहनेवाले सगुण ईश्वरकी 
भावनामें उसका अन्त दोता है। प्रकृतिपुरुषमेदवादी या 
एकेश्वरवादी सभी धर्सम्पदाय इस आध्यात्मिक कौमार 
अवस्थामें ही रद्द जाते हैं और अपने माननेवालॉंकों यद 
विश्वास दिलाते हैं कि यही सबसे श्रेष्ठ अबस्था है, इसके 
आगे और कुछ भी नहीं है । 

आध्यात्मिक योवन वहाँ आरम्म हुआ समझना 
चाहिये जहाँ परम तत्त्वके जिज्ञासु यद्द अनुभव करते हैं. कि 
ईश्वर प्रकृतिके बाहर नहीं है, प्रकृतिक भीतर है और वह 
इमारे अन्दर भी रहता है; वह विश्वके परे नहीं बल्कि 
विश्वके अन्दर है, प्रकृतिमें वही अन्तःस्थित है | जैसे हमारे 
शरीरमें जीव इस शरीरका अन्तयामी प्रभु है वैसे ही इस 
विश्वका जीव इस विश्वका अन्तःस्यित प्रभु है। वह विश्वका 
शासन करता है, बाहर रहकर नहीं वल्कि अन्दर रहकर | 
वह सष्टा है; ऐसा सष्टा नहीं जो प्रकृतिके बाहर किसी 
खर्गमं बेठा-बैठा घून्यसे जगत्‌ सजेन करता हों, बल्कि वह 
इस प्रकृतिमं अपना आत्मतश्व डालकर सुष्टि करता या 
अकृतिका विकास करता है--- 

मस योगिमेहडक्क सखिन्‌ गर्ल दृधास्यहम | 

संभवः सर्मयूतानां ततो भवति भारत ६ 

(गीता १४। ३ ) 


निमित्तोपादानकारण है, और इसलिये वह न केवल पिता 
है बल्कि पिता-माता दोनों एक साथ है। जीय”“ किसी 
प्रचण्ड अमिके स्फुलिंगरूप अंशके समान, उसीके अंश हैं- 

मर्मबांशो जीवकोके जीवभूतः: . लखनातनः । 
(गीता १५। ७) 


हमारे जीवस्वरूप स्वमावसे ही अमर हैं । 


इस अबस्थासे फिर क्रमशः आध्यात्मिक प्रौढ़ता प्रात्त 
होती है । इस प्रोदतामें जगत्‌ या सष्टिका विचार नहीं 
रहता; दृश्य जगत्से ऊपर उठकर अभेद्य एकत्नका अनुभव 
यहाँ होता है; महाँ अपना स्वरूप स्फुलिंगवत्‌ नहीं मालूम 
होता, ईश्वरका सामीप्य ओर ईश्वरके साथ सायुज्य अनुभूत 
होता हे । इसी स्थितिमें आकर ही कोई कद सकता है कि 
(अहूं ब्रह्मास्मि! ( मैं ब्रह्म हूँ )। इस प्रकार आध्यात्मिक 
हक प्रौढ़ताको प्रात होकर पूर्ण निरपेक्ष अद्दैतानुभूति 
होती है । 


बेदान्तथम यथार्थर्मे अति उदार और सबको सम- 
इृष्टिसे देखनेवाला धर्म है । किसी प्रकारके उपासना-मेदसे 
इसका विरोध नहीं । विविध द्वैतवादी सम्प्रदायोपदिष्ट सब 
प्रकारे बिधि-विधान और उपासन “ब्रद्योेवाहम! की 
अनुभूतिरूप परमपदावास्तिके साधनमात्र हैं । इसलिये 
बेदास्त अपने अन्दर इन सबका तथा संसारके सब धर्म- 
सम्प्रदायोंका समाबेश करता है। प्रो० मेक्‍्समूलर क्‍या 
खूब कहते हैं कि “बव्यवद्ारतः वेदान्ती समस्त आस्तर 
और बाह्य नामरूपात्मक अगत्‌को सत्य ही मानते हैं । यह 
उतना ही सत्य है जितना कोई भी सामान्य मनुष्य इसे 
मानता हो, बौद्धोंकी समझमें जो घन्‍्य है टो यहाँ धन्य 
नहीं है । और इस प्रकार बेदान्त प्रत्येक मनुष्यकों वास्तविक 
रूपसे उपयोगी होनेका विस्तृत क्षेत्र प्रदान करता है ओर 
उसे एक ऐसे नियममें नियत्र करता है कि जो नियम 
इतना कड़ा और अवश्य पालनीय है जितनी इस मृत्युशील 
जीवनमें ओर कोई बात हो सकती हो । नेदान्त उसे 
पूजनेकी ऐसा देब देता है जो किसी मी अन्य धममके 
देवताओंसे कम शक्तिशाली और ऐ्बर्यसम्पन्न नहीं हे | 
इसमें प्रत्येक घमके लिये स्थान है; सब धर्मोके लिये इसकौ 
बोदें फैली हैं ।? 


५+* ५ किक ण+ 


वेदान्तसाधन और उसका फूल 


( केखक---खलागौ भीषकरसानन्दजी सरखती ) 


चारों बर्दोर्मे एक कार मन्त्र हैं, जिसमें कर्मकाण्डके 
८० हजार, उपासना या अक्तिकाण्डके १६ हजार और 
ज्ञानकाण्डके ४ हजार मन्त्र हैं । इसी शानकाण्डको 
बेदान्त कहते हैं। बेदका अन्तिम भाग जो उपनिषद्‌ 
कहलाता है, यही वेदान्त है। वेदके तीनों काण्डोंका पथक- 
प्रथक्‌ फरू इस प्रकार कहा गया हे-- 


अर्थात्‌ बेदोक्त शुभ कर्मोको करनेसे अन्तःकरण शुद्ध 
होता है, परमात्माकी भक्ति करनेसे चित्त एकाग्र होता है 
और ब्रह्मका दृढ़ शान होनेसे मोक्ष प्राप्त होता है। कर्म 
बित्तकी हुद्धि करता है, शुद्ध चित्तमें विचारके द्वारा ब्रह्म- 
ज्ञान उत्पन्न होता है और न्क्षशानसे मोक्ष होता है । वेदान्त- 
का अधिकारी वही साधक है जो नित्यानित्यविवेक, इद्दामुत्न- 
फलबिराग, पदसम्पत्तिसम्पन्न और मुमुक्षत्व इन चार 
गुर्णोंसे युक्त हो । अगर उसमें इन गुणोंका अभाब है तो 
बह वेदान्तका अधिकारी ही नहीं | अधिक-सैे-अधिक वह 
वाग्मी शुध्क वेदान्ती हो सकता है। भगवान श्रीकृष्णने 
भागवतम तीनों काण्डोंके प्रथक-प्रथक्‌ू अधिकारी इस प्रकार 
बतलाये हैँ--- 

योगासत्रथो सथा प्रोका गृणां ओबोबिधित्सया | 

ज्ञान कमे चर मक्तिआ नोपायो 5न्‍्थो5सित कुश्रचित | 

निर्दिष्णानों क्ानयोगो स्थासिनासिह कर्मसु | 

तेब्यमिदि्णचित्तानां कर्मथोगसतु कामिनाम्‌ ॥ 

नम विविब्नों नातिसक्तो सक्तिमोगो5र खसिद्धिदः । 

अथांत्‌ जीबकि कल्याणके लिये श्रीकृष्ण भगबानने 
तीन उपाय भागवतर्मे बतलाये हैं-“-कर्म, भक्ति ओर शान । 
जो ठोग अत्यन्त बिरक्त हैं, वे शानकाण्डके अधिकारी हैं, 
जो मायामें अत्यन्त रिस हैं; वे कमकाण्डके अधिकारी हैं 
और जो न अधिक बिरक्त ही हैं और न आसक्त ही हैं, जो 
बीजके रोग हैं, वे सक्तिकाण्डके अधिकारी हूँ | 


पारमार्थिक ससा, स्वावश्ारिक ससा और प्रातिभासिक 
सत्ता-इस प्रकार तीन तरहकी सता है। पारमाथिक सत्तामें 


केवल एक अहम है, दूसरी सब वस्तुओंका अभाव है, वह 
मन-याणीसे अगोचर है, बन्ध-मोक्षसे परे है | महासे जब 
स्पन्दर्शाक्तका आविमौव होता है तब व्यायहारिक सत्ता और 
प्रातिमासिक सत्ताका उदय होता है, जिनमें व्यावहारिक सत्ता 
तो जाग्रत अवस्थाकी है और प्रातिमासिक सत्ता खभकी है । 
ब्रहमें स्पन्द होते ही व्यवहारसत्तामें ग्रह, ईश्वर, जीव, 
तीनौंके परस्पर भेद, अविद्या और अविद्याका जीवके साथ 
सम्बन्ध--ये छः पदार्थ उत्पन्न हुए, जो सब अनादि हैं । 
इनमें पाँच तो अनादि-सान्त हैं और एक ब्रह्म अनादि- 
अनन्त है। जीव और ब्रक्षमं स्वरूपतः अमभेद है, परन्तु 
उपाधिकृत भेद है। कहा भी है-- 

अविधोपाधिको जीवों मायोपाधिक इश्वरः ।! 

भसायाविशचारदहित जहा ।? 

अथोत्‌ जो चेतन अविद्या उपाधिवाला है, बह तो 
जीब है और जो चेतन मायाकी उपाधिवाला है, वह ईश्वर 
है| माया और अविद्या इन दोनों उपाधियोंसे रहित जो 
चेतन है, उसको ब्रह्म कहते हैं । 

पुनः क॒द्ा है. 

कोकार्थेन प्रवस्यामि यदुक्त अम्धकोटिमिः । 

ब्रह्म सत्य॑ जगन्मिय्या जीबो प्रक्केथ नापरः ४ 

अर्थात्‌ करोड़ों ग्रन्थोंका सार यही है कि ब्रक्न सत्य है, 
जगत्‌ मिथ्या है, स्वरूपतः ब्रह्म और जीवमें अभेद है, भेद 
उपाधिकृत हैं | “उपाधिविलयाद्‌ विष्णु: उपाधिका नाश 
होनेपर जीव विष्णु हो जाता है।इस उपाधिका नाश 
केसे हो ! 

उपाधि-नाशका साधन 

अखि भांति प्रिब सिंधुमें, नाम रूप जंजक ६ 

मति न रशे जोह मति के, से! में दीनदयऊ ॥ 

वेदास्तमें अस्ति, माति और प्रिय ये तीन नहाके रूप 
कहे गये हैं ओर मायाक्रे अंश नाम-रूप बन्धनके कारण 
बताये गये हैं | मुण्डकोपनिषद्मं भी इसी तरह नाम-रूपको 
सृगजल समझकर मनसे इनका त्याग करनेका आदेश दिया 
गया है। यथा-- 

यथा नथ: स्थन्वुमानाः समझें 
उसके गच्छून्ति भामरुपे विहाय । 





१०० $% अधियया ख॒त्युं तौरयों विजयाउसूतमश्शुते # 
तथा विद्वाज्यामरुपादिसुक्तः काम, कोष, झकोम, मोह, मद, मत्सर ये पटरिपु 


परात्परं पुरुषभुपैति दिष्यस्‌ # 
अथोत्‌ जिस तरह बहती हुई नदी समुद्रसे मिलकर 
अपने नाम-रूपका त्याग कर देती है, उसी तरह विद्वानोंको 
नाम-रूप-दृश्यका त्याग करके ब्रक्षपदको प्रात कर लेना 
चाहिये । 


तुल्सीदासजी भी कहते हैं-- 
छोरन अंधि पद जे सेई १ तो यह जीव ऋृतरथ देई ७ 


एक स्थरूपर कहा गया है-- 


मोक्षरथ कारुक्षा यदि वे तवास्ति 
स्यजातिदूराहिषयान्‌ विष यथा । 


प्रशान्सिदान्तीभंज नित्यमाद्रास # 

मोक्षस्य हेतु: प्रथमो निराशते 
बैराम्यमत्यन्तमनित्यवस्तुशु । 

ततः बामश्रापि दुमखितिक्षा 
न्‍्यासः प्रसक्ताखिरकक्मंणां भशम # 


अथौत्‌ यदि आपको मोक्षकी इच्छा है तो विषर्योंको 
विषके समान समझकर छोड़ दीजिये ओर अमृतके तुल्य 
जो सन्तोष, दया, आजबव,; शम, दम इत्यादि गुण हैं, 
इनको आदरके साथ अहण कीजिये । मोक्षका प्रधान साधन 
दृश्यरूपी अनित्य वस्तुओंसे बैराग्य करना ही है। कहा है-- 


अकृत्ता दृश्यविछयमशात्वा तस्थमात्मनः । 
बाहाकब्दै: कुसो मुक्तिशक्तिमात्रफलेनृणास्‌ ॥ 
अकृत्ता शा्रुसंहारमगस्‍्वाखिलमूणियस । 
राजाहमिति शब्दान्रों राजा भचितुमइंति ॥ 
अथोत्‌ जबतक शानद्वारा दृश्यका अत्यन्त अभाव 
नहीं किया जाता और ब्रह्मका शान करामलकवत्‌ नहीं हो 
खाता तबतक शब्दशानसे मुक्ति नहीं हो सकती । जिसने 
अपने शत्रुओंका संहार नहीं किया, सारी प्रथ्बीकों जीत नहीं 
दिया, यह केवल “मैं राजा हूँ, मैं गजा हूँ,” ऐसा कहनेसे 
ही राजा नहीं हो सकता | इसी तरह चारों प्रकारके साधनों- 
से सम्पन्न हुए, बिना केवल ब्रह्मशानकी बातें करनेसे मुक्ति 
नहीं हो सकती । साघनसम्पन्न मनुष्य ही मुक्तिका अधिकारी 
है । पाँचों शानेन्द्रिय और छठाँ मन, ये जीवात्माके क्षत्रु हैं 
इनको जब मनुष्य जीत लेता है, तब ये मित्र बन जाते हैं । 


हैं, इनको नष्ट करना चाहिये | कहा है-- 
जन एव भमलुध्याणों कारण बन्चमोक्षयो:। 
बन्धाय विषयासक्त सुफ्तये मिथिचय स्टूतम॥ 
कयबविक्षेपरहित मनः ऊहृत्वा सुमिश्रक्म | 
एतउज्ञान च भोक्ष च शेषास्तु अ्स्थविश्तराः 
एक एव मनोदेयों शेयः सर्वांसिदिदः । 
अम्यक्च॒ विफका: छेशा खर्वेघां तजयं दिभा # 
विजयमानं सनो यावक्षावहु:लक्षयः: कुसः। 
अथौत्‌ जो मन विषयों आसक्त है वही बन्धनमें है, 
और जो मन विधयोंकी वासनासे रहित है वही मुक्त है । 
मनको लय-विक्षेपसे रह्टित करो, यही शान और यही मोक्ष 
है, अन्य बातें तो अ्न्थोंका विस्तार ही हैं। मनको अमन 
करना ही परमपद प्राप्त करना हे । 
अधिष्ठान ब्रह्म संसारका एक साथ ही उपादान और 
निमित्तकारण है अर्थात्‌ यह जगत्‌ चेतनका विवर्त और 
अविद्यारूपी मनका परिणाम है । 
अव्यक्तताओं  परमेदाशक्ति- 
रनाशविद्या. श्रिगुणारिसका परा। 
कार्योलुमेया सुधियेव माया 
यया अगरसबंमिद प्रसूयते॥/ 
परमात्माकी अब्यक्त नामबाली जो अविद्यारूपी 
त्रिगुणात्मिका शक्ति है, वही इस दृश्य जगतको उत्पन्न करती 
है । अघटनघटनापटीयसी होनेके कारण इसको माया भी 
कहते हैं । अविद्याकां कार्य मन है; अतएव मनके उदय 
होनेपर जगत्‌का मी उदय हं,ता है और मनका छूय होनेपर 
जगत्‌का भी लय हो जाता है | श्रीशंकराचार्य भी यही कहते 
न शास्स्यविया भसनसोतिरिक्ता 
भगो ह्ाविद्या भवयस्थहेतुः । 
तख्िन्‌ विग्टे सकझ विनष्ट 
विजम्मितेडख्तन्‌ू सकल बिजम्भते # 
सुदुश्िकाले मनखि प्रछीने 
जेधारित किडित्सककप्रलिदेः । 
अंतो सनःकशिपत एवं पूंखः 
संखार एतसथ न जस्तुतोडसि ॥ 
मनके अतिरिक्त अन्य कोई चीज अविया नहीं है, 
मन हो अविया है। मनके नष्ट होनेपर सब जगत नह दो 
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जाता है और मनके सक्ूत्पसे सारा जगत उत्पन्न होता है, 
जैसे श्षुतिसे स्वप्न उत्पन्न होता है। यह बात प्रसिद्ध है कि 
सुधुध्तिमं मनका रूय होनेपर जगत॒का धशृत्यन्त अमाव हो 
जाता है। मनके शकह्लत्पके सिवा जगत॒का कोई दूसरा रूप 
नहीं है। इस अटल अचूक सिद्धान्तकी पुष्टि विशान और 
अनुभव दोनोंसे होती है। आयलैंणप्डके प्रसिद्ध दाइनिक 
जाजे वर्कलेका कहना है कि जितना जगत्‌ हमको बाहर 
दीख रहा है, वह हमारे मनके अंदर है न कि बाहर । 
मनके अंदर ही, वेसे ही आप्रदवस्थाके भी सब पदाये 
हमारे मनके अंदर हैं। इसीको बेदान्तमें दृष्टिसधष्टिवाद 
कहते हैं । यह वेदान्तके अद्वेतवादके सिद्धान्तोर्मे सर्वोत्तम 
हे | तुलखीदासजी और एकनाथजी भी यही कहते 
। यथा--- 
रजत सौप महँ मास जिमि, जया मानु करि बारि ४ 
जदपि सदा तिहुँ कार महँ, ऋम न सके कोठ टरि ॥ 
जी प्रतिबिग साचनसे जे| पाहे तो बिबका दौसे ५ 
मिश्या ब्रपंचानओं रूप तेंसें निज कल्पना बशें मासत ७ 
अर्थात्‌ जलके अंदर प्रतिबिम्ब नहीं है, परन्तु जो 
देखता है उसे भासता है | इसी तरह अपनी ही कल्पनासे 
यह मिथ्या जगत्‌ भासता हे । 


रूपेश निश्रयमव/म्॒हि राम शान्तिम ॥# 
योगवासिष्ठमें वसिष्चजी भगवान्‌ श्रीरामसे कहते हैं कि 
है प्रिववर राम ! यह सत्र जगत्‌ संकल्पमात्र है, मनका 
विछास है, संकल्पको छोड़कर निर्विकल्परूप शान्तिको 
प्रात करों । मनरूपी रोगकी ओषधि शहूुराचार्यजी और 
विद्यारण्यजी इस प्रकार बतलाते ईैं-- 
ध्काण्ससिवतिरिग्द्रियोपरसणे. हेतुदंसबेसस: 
सरोधे करण झमेव विऊय यायादहंवासना | 
तेनानन्द्रसानुभूतिरचका आाहझ्ली श्थितियोंगिनः 
तख्याशिसनिरोध एव सतत काय: प्रयलन्युने ॥ 
स्वार्मस्येब सदा स्थिस्‍्वा सभी नश्यति योगिनः। 
धासनानां क्षयश्रातः स्वाध्यासापनय ऊकुरु ॥# 
अथोत्‌ एकान्तमें रहनेपर पाँचों शानेन्द्रियों दृश्यसे 
उपराम हो जाती हैं, उसीको दम नामकी शिद्धि कहते हैं। 


मनकी सब बासनाओंकों मिटा देनेसे शम नामकी सिद्धि 
प्रात होती है। वादरके हट आनेपर जैसे सूये मत्वक्ष 
दीखने लगता है, वेंसे ही इत्तियोंका पूर्ण निरोध होनेपर 
ब्रह्मानन्दका अनुभव होता है। इसलिये मुमुझुओंको प्रयल 
करके कृत्तियोका निरोध करना चाहिये। इमेशा अपने 
आत्मामें स्थित रहनेसे मनका नाश हो जाता है, मनका 
नाश होनेसे वासनाएं भी क्षीण हो जाती हैं और आत्मामें 
जो आत्मामिमान रहता है, वह भी नष्ट हो जाता है । 
कहा है-- 
पाण्डित्येण विद्त्वाथब्छिस्था जाव्वेग संशयम्‌ | 
मसुनिष्योनसमाधिभ्यां भवेद जीवृत्तिशान्तसे ॥ 
प्रझान्तवृत्तिकिे चित्ते. परमानन्ददीपके । 
कृतकृत्यो श्रहकमायं गतो ब्रान्षण उच्यते # 
“पहले विद्याके बलसे ब्रह्म की जानो, फिर बारूक जिस 
तरह संशयरहित होता है, उस तरह तुम भी संशवरहित 
बन जाओ, फिर ध्यान-समािमें पक्के होकर मुनि-भावकों 
प्रात हो जाओ। वृत्तियोंका पूर्ण निरोध हो जानेपर 
ब्रह्मूनन्द प्रात होगा और तुम कृतकृत्य होकर ब्रह्मपदको 
प्राप्त हो जाओगे ।” 
आत्मक्रीड जा्मरतिः क्रियायानेष अ्रह्मविदां बरिष्टः । 
यस्सथास्मरतिरेव॒ स्वादात्मतृशश्ा मानवः । 
आऋत्मन्येज च संतुष्टस्तस्य कार्य न विशते ॥ 
सेन रूपेणामिनिष्प्॑यते सा उक्तमः पुरुषः । 
कैबक््य स्वरूपप्रतिष्षा वा चितिशक्तिरिति । 
न हब्यामि न कुप्यामि स्वास्मन्मेव स्थित: सदा । 


इन सब छोकोंका तात्पय यह है कि सत्यस्वरूप ज्रह्म 
जो अपना ही रूप है, उसमें अन्तमुंखी होकर स्थित 


होना चाहिये । 
मोक्षकी ब्याख्या 


बन्ध और मोक्षका यथार्थ स्वरूप क्‍या है ! कहा है--- 
पध्रश्यस्थ  सत्ताकु बन्‍्च  इृत्यसिघीयते । 
द्रष्टा इस्यवशाद्‌ बद्घो इश्याभावे विभुच्यते पर 
शानस आशधतापसिवम्ध इत्यभिभीयते । 
तस्यैथ छ्षेयताशान्तिसोक्ष . इत्यमिधरीयते # 
अर्थात्‌ द्रष्टरूपी जीव दृइयको सत्य माननेके कारण 
बद्ध हे; शानद्वारा धश्यका अत्यन्त अमाव होनेपर मोक्ष 
प्रात होता है। शानखरूप जो द्रष्टा है; उसका दृश्याकार 
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होना ही बन्यनमें पढ़ना है। शानज्ञारा उस इश्याकारके 
अमभावका अमुभव होना मोक्ष है। ययपि बनन्‍्ध-मोक्ष, सुख- 
दुःख बुद्धिके भमे हैं, परन्तु आत्मस्वरूपका शान न होनेके 
कारण चेतन उन्हें अपनेमें मान लेता है। वाखबमें आत्मा 
तो नित्बमुक्त है। श्रीशइ्राचार्यजी कहते हैं--- 
रागेच्छासुअतुःखादि बुद्धो सत्यां प्रयतेते। 
खुबुत्ो भारत तझ्ाशे तखादू शुद्धेरतु नात्मन: ॥ 
बुद्धो सुक्तः सदैवात्मा नैव बध्येत कहिंचित । 
बम्यमोक्तो ममस्संस्थों तखिन्‌ झान्ते प्रशाम्यतः # 
अर्थात्‌ सुख-दुः्ख, वासना; धर्मअधर्म सब मनके 
बम हैं, आत्माके नहीं | बन्ध-मोक्ष ये सब मनके धरम हैं; 
मनका अभाव होनेपर बन्ध-मोक्षका भी अभाव हो जाता है। 


# जवियया शुत्युं तौत्याँ घिश्याउदतमदकुते # 


धर्माथमों शुरू दुःख मानसानि गते विभो । 

न कतोरि न भोक्तासि जुरू एथासि सबेदा ह॥ 

अथौत्‌ धर्म, अधम, सुख, दुःख, कर्ता; भोक्ता ये शव 
मनके घम्म हैं, व्यापक चेतन आत्मा तो नित्यमुक्त है । 
व्यापकर्मे क्रिया नहीं होती । 


--+-७#6-<+--- 
बेदान्त-विद्याका खखरूप ओर माहात्म्य 


( लेखक---श्रीतपोबनस्वामीजी महाराज ) 


यह सभीको विदित है कि वेदान्तका, जिसका दूसरा 
नाम उपनिषद्‌ है, प्रतिपाथ विषय 'एक अद्वितीय जरा- 
मरण-शून्य परतह्म” हे। हम यहाँ वेदान्त-वचनोंका उदाहरण 
देकर पहले इस बातका विचार करेंगे कि वह जक्म कैसा है 
और वेदान्तमें किस लक्षणसे युक्त ब्रह्मका प्रतिपादन किया 
जाता है | 

सत्य शानसनन्त बहा ( नेत्तिरीय० ) 

“ब्रह्म सत्य, शानखरूप और अनन्त है |? 

'विज्ञानमानन्द अहा' ( हृद्ददारण्यक ० ) 

(ब्रह्म विशान एबं आनन्दरूप है |? 

--ह्त्यादि गढ़ तथा सारगर्भित वचन यह स्पष्ट 
बतलाते हैं कि वह परनद्म सत्य, शान और आनन्दस्वरूप 
है। तथा-- 

५ | 
तथारसं नित्ममगस्धब्ध यत्‌ । 
कनमाशमस्त महतः परं प्रुयम ७०७ ७०७ 0०७० ०७०० ] 
( कट ० ) 

“ब्रह्म शब्द, स्पर्श और रूपसे रहित, अक्षय, अरस, 
नित्म ओर गनन्‍ष आदिसे चूत्य है, वह आदि-अन्त ( कारण- 
कार्य ) से रहित तथा बुद्धि नामक महत्तत्त्वते पर एवं श्रुव 
(क्रियारहित ) है ! 


'अस्थूलसनण्जइस्थमदी घमकोहितस्‌' ( इृददारण्यक० ) 
“बह स्थूल, सूक्ष्म, हुख, दीघे या लोहित नहीं है !” 
यम्मनला न भजलुते येनाहुमनो मतसल्‌ । 
तदेय बज न्यू विद्धि '***** >०क 9 ० ०४9३ ७७७ है 
यक्षक्ुुपधा न पश्यति” 'यण्कछोश्रेण न शणोति” ( केन० ) 
'जों मनसे नहीं मनन करता अपितु जिसके द्वारा 
मनको ही मनन किया हुआ कहते हैं, उसीको वू अहम 
समझ |”? “जो आखसे नहीं देखता? 'जो कानसे नहीं खुनता।' 
--इत्यादि, ऐसे ही अनेकों वचनोंसे यही ज्ञात होता 
है कि वह वेदान्तवेद्य सच्चिदानन्दधन ब्रह्म शब्द, स्पश, रूप, 
रस और गन्धादिसे चूत्य, स्थूख्ता, सूक्मता, हस्वता और 
दीघंता आदि विशेषताओंसे रहित, निर्शुण, निर्विशेष, 
निराकार, मन-वाणीका अविषय तथा नेत्र आदि इन्द्रियोसे 
अतीत है । यद्यपि वेदान्तमें सविशेष अरह्के बोधक वाक्य 
मी बहुत-से सुने जाते हैं तथापि उनमें वेदान्तका मुख्य 
तातपये नहीं है, इसलिये पूर्थोक्त चचनोंके अनुसार अह्का 
पारमार्थिक रूप निर्विशेष ही है--यह अन्तिम निर्णय हुआ | 
'यद्यत्सविशेष तत्तदूघटादिवद्‌ बिनाशिः ( जो-जओ सविश्वेष 
वस्तु है बह-वह घटादिके समान नाशशील है ), यह न्याय 
भी विशेषणोंका बाघ करनेवाली पूर्वोक्त भ्रृतियोंकी पुष्टि 
करता है। ऐसी स्ितिमें जो छोग ऐसा कहते हैं कि 
सविशेष अक्षमें ही वेदान्तका समस्वय है? उनका वह 








कथन घरम सिद्धान्त नहीं है, इसलिये उन छोगोंका 
अनुसरण नहीं करना चाहिये | 

इसके अतिरिक्त जो लोग उपयुक्त सशचित्खरूप ब्रह्मसे 
भिन्न अन्य जीव तथा प्रकृति आदिका होना मानते हैं तथा 
बेदान्तफो प्रमाणभूत बतलाते हुए भी “परम तत्त्व दैतविशिष्ट 
ना देतसहित है अर्थात्‌ ब्रह्म सद्वेत है, अद्वैत (द्वेतरद्दित ) 
नहीं--ऐसा स्वीकार करते हैं, उनके मतका आधार न तो 
युक्ति है और न बेदान्तका बचन ही है। यदि बसे 
अतिरिक्त उसके समान दी सत्ताबाली जीव या प्रकृति 
नामक कोई दूसरी बस्तु मानी जाय तो उससे बहा परिच्छिन्न 
हो जाता है | केले ? देखिये---अश्वसे मिज्न अपनी सतस्त्र 
सत्ता रखनेवाली बस्तु भेंत है, अतः मैंसकी प्रतीति अश्वकी 
प्रतीतिका अन्त है। अभिप्राय यह कि अश्वत्व ( अश्वका 
धर्म ) मेतमें नहीं है, इसलिये भेंससे अश्व परिच्छिन्न हो 
जाता है । इसी प्रकार मेंससे अलग अपनी स्वतन्त्र सत्ता 
रखनेवाला अश्र है, इसलिये अश्वकी पतीति मैंसकी प्रतीति- 
का अन्त है; अर्थात्‌ महिषत्व ( भैंसका धर्म ) अश्वममें नहीं 
है, अतः मेंस अश्वसे परिच्छित्त हो जाती है। इस प्रकार 
अश्व और भैंस एक दूसरेसे परिच्छित्न हैं, जों-जो दूसरेसे 
परिच्छिन्न होते हैं वेे अश्व और घट आदिके समान 
नाशबान्‌ होते हँ--यद व्यासि छोकमें अत्यन्त प्रसिद्ध है | 
अतः इस व्यासिक्रे अनुसार स्बतन्त्र सत्तावाले इतर जीव 
आदिसे परिच्छिन्न होनेके कारण परनह्म भी अवश्य दी 
नष्ट हो जाने योग्य है--इस प्रकार महान दोपकी प्राप्ति 
होती है । अतएव पूजमें उद्धृत किये हुए बेदान्तवचनोंमें 
देश, काल और बस्तुकृत परिच्छेदका वारण करनेके लिये 
ग्रह्यका “अनन्तम? ( अन्तरहित दे) यह विशेषण खुना 
जाता है, अन्य बचनोमें भी अनेकों जगद “अनन्त” इस 
बिशेषणका श्रवण होता है। भाव यह कि जअझमें केवल देश- 
कालकृत परिच्छेदका ही अभाव नहीं है, वसस्‍्तुकृत परिष्छेद- 
का भी अभाव है--यह अनन्त शब्दका तात्यये है । केवल 
अनन्त' शब्दके प्रयोगले ही नहीं, अन्य अनेकों न्याययुक्त 
वेदान्त-वचनोंसे मी मह निर्णय किया जा सकता है कि 
निबिशेष सशिदानन्दघन वेदान्तवेय परमन्रक्ष अद्वितीय है, 
इतसे रहित है, एकमात्र है, अवयवशूत्य है और सजातोय- 
विजातीय आदि भेदोंकी गन्घसे वजित है । 


“भाष्ता था इृदमेक एयात आखीस ।!  (उेतरेय० ) 
“यह सारा प्रपश्न पहले एकमात्र आत्मखरूप ही था ।” 


'सदेव सोम्येद्मग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम ।? 
( छान्दोग्य० ) 
“है सोम्य ! यह नामरूपात्मक जगत्‌ सृष्टिके पहले सत्‌ 
दब्दवाच्य अव्याकृत ब्क्षरूप दी था। वह ब्रह्म एकमात्र 
से है अथोत्‌ सजातीय, स्बगत और विजातीय भेदोसे 
रहित है|” 


'आस्मैवेद सबंस्‌ ।' ( छान्दोग्य० ) 
“यह सब कुछ आत्मा ही है ।! 

पाहीयेद विश्वम्‌ ।! ( सुण्डक ० ) 
“यह विश्व बह्म ही है !? 

“हद खब यद्यमारमा ।! ( बृददारण्यक ० ) 


“यह सब जो कुछ है, आत्मा ही है । 

तदेतहज्लापू्व मनपरमनन्तरमबादाम्‌ |” (इृददारण्यक०) 

“बह यह ब्रक्न कारण-कायसे रहित और अन्तर-बाह्य- 
मेदसे झूत्य है ।? 

“इत्यादि श्रुतियाँ इस बातका स्पष्टया उपदेश 
करती हैं कि अक्षते भिन्न कोई दूसरी वस्तु नहीं है, तथा 
ब्रह्ममें सजातीय, विजातीय ओर खगत भेदोंका लेशमात्र 
भी नहीं है । 

इस प्रकार निविशेष नियकार एक अद्वितीय अद्दैत 
आनन्दघधन परअक्षका ही वेदान्त एक खरसे सिद्धान्ततः 
प्रतिपादन करता है । ऐसे ब्रक्मकी विद्या ही वेदान्तविद्या 
है । वेदान्तविद्या ओर ब्रह्मविद्य--दोनों समानार्थक (पयौय) 
हैं। ब्रह्मकी विद्या अथांत ज्ञान ब्रह्मविद्या है। यहाँ शान 
शेयकार बृत्ति है । इसलिये ब्रह्माकार मनोवृत्ति दी बरह्म- 
विद्या है--प्रद् फलित अर्थ हुआ । ब्रह्मकार मनोह त्ति 


कैसे और कदों उतन्न होती दे ! सुनिये-- 
'एको देवः सवंभूतेघु युदढः ।? ( अ्रेताश्वतर ० ) 
“एक ही देव सभी प्राणियोंके भीतर छिपा हुआ है ।” 
'तस्वमसि ।! ( छान्दोग्य० ) 
“वह ब्रह्म व्‌ ही हे ।' 
--इत्यादि श्रुतियों और अनेकों युक्तियोंसे यह निःशडह् 


होकर कहा जा सकता है कि एकमात्र अद्वितीय चेतन नहा 
सम्पूर्ण शरीरोंम आत्मारूपसे वतेमान है और यह जीवात्मा 
ही ब्रह्म हे । इसलिये अपने द्वदयपुण्डरीकके मध्यमें 
विराजमान आत्मदेवका अनुभव अर्थात्‌ अपने अन्तःकरणमें 
उत्पन्न हुई संशयादिरहित आत्मविद्या ही ब्श्मविद्या है। 


१७०४७ 





कफ भा या कक सा मठ मा जो गा कॉल महक नई लक काले मरलि7 हालिया कि लकी 


वेदान्तवेध पजहाका इृदयके अतिरिक्त कहीं अन्यत्र नहीं 
अन्येषण करना है । 

ऐसी वेदान्तविद्याके माहात्यकी न तो दूसरेसे समता 
हो सकती है ओर न दूसरा इससे बढ़कर ही हो सकता है- 


यह समस्त बेदान्तकी एक कण्ठसे गजना है । 
परीक्ष्य छोकान्‌ कर्मंचितान्‌ आह्यणो निर्वेदमायाज्ञा- 
स्व्वद्भतः कृतेग । ( मुण्डक ० ) 


'कमंद्वारा प्रात हुए लछोकोंकी परीक्षा कर ब्राह्मण निर्बेद 
(वेराग्य ) को प्रात हो जाय क्‍्थोंकि इस संसारमें अकृत 
( नित्यपदार्थ ) नहीं है और कृतसे हमें प्रयोजन क्या है ९” 

झाम्तो दृनत उपरतस्तितिज्षः खमाहितो मूस्थास्म- 
न्वेयास्माज् पश्यति । ( बृहृदारण्यक० ) 

'जितेन्द्रिय, शान्तचित्त, निरीह, सहिष्णु एवं आत्म- 
निष्ठ होकर अपने शरीरमें ही वह साक्षी आत्माका दशन 
करता हे ।' 

“एहयते त्वग्रयया शुद्धवा ।” 

“तीज बुद्धिसे आत्माका साक्षात्कार होता है।? 

--इत्यादि वचनोंसे यह निर्णय होता है कि जिस 
पुरुषमें इहलोकिक ओर पारलौकिक विषयसे विराग, शम; 
दम) उपरति, तितिक्षा ( सहनशीलता ), समाधि और चित्त- 
की एकाग्रता आदि देवी सम्पत्तिके गुण हैं उसीका वेदान्त- 
विद्याके अभ्यासमें अधिकार है; क्‍योंकि वेदान्त आदि 
दर्शन केवल बुद्धिविनोद या बुद्धेविकासके ही लिये नहीं 
अपितु उसमें अपना जीवन समर्पण करके उसका अनुष्ठान 
करनेके लिये हैं; जेता कि किसी पाश्चात््य ओर प्राच्य दर्शन के 
घुरन्धर विद्वान आधुनिक विचारकने कद्दा है-- 

+ए़ाठड50एफए ३5 छठध था 
905फ्ा. 5४५ ७ 0204290(९0 ॥६८.” 

तथा च-- 
जातमा वा जरे उष्टनय: भोतण्यो मन्तब्यो निदिध्य|सितन्य:ः । 

( बृहृदारण्यक० ) 
अरे | आत्माका ही दशन, श्रवण, मनन ओर 
निदिध्यासन करना चाहिये ।” 


--इस विधि-याक्यके अनुसार वेराग्य आदि साधनोंसे 
सम्पन्न पुरुषकों ही श्रवणादिरूप विचारसे विद्याकों आप्ति 
हो सकती है; अतः वैराग्यमाव ओर विक्षेपरदित एकाग्रवृत्ति- 
से साधनावस्थामें ही वेदान्तविद्या महान दुःख की निशृत्त 


( कंठ० ) 


घ्॒राप्यशाट्टप् 


तथा बहुत बड़े सुखका आविभाव कर देती है, इसलिये 
इसकी अद्भुत मद्दिमा है । ःल्‍ 

जब वेदान्तविद्या उत्पन्न होकर निरन्तरके अंभ्याससे 
परिपक्त हो जाती है उस समय अविद्या, अस्मिता; राग 
और द्वेष आदि दुःखके देतुओंकां सर्वथा नाश हो जानेसे 
दुःखकी आत्यन्तिक निद्चत्ति हो जाती है ओर सवंदा खरूपमें 
स्थिति रइनेके कारण निरतिशय आनन्दकी प्रास्ति होती है; 
अतः इसके माहात्म्यका गौरव कद्टाँ तक बताया जा सकता है ! 

को मोहः कः झोक एकस्थमनुपश्यतः” ( ईशावास्य० ) 

“किमिच्छन्‌ कसरय कासाय दशारीरमलुसंज्यरेत' 


( बृहदा[रण्यक० ) 
'तरति शोक तरति पाप्मानम्‌! ( मुण्डक० ) 
“'तरसि झोकमास्मवित! ( छान्दोग्य० ) 


'सब भूतोंमें एकात्मत्वका दशंन करनेवाले विद्वानको 
क्या शोक और क्या मोह हो सकता है !? [ यदि पुरुषने 
अपनेको परमात्मा जान लिया तो ] वह किस अमिलाषासे 
किस फलके लिये शरीरके दुःखसे दुःखी होगा' “वह शोक 
और पापको पार कर जाता है! “आत्मवेत्ता शोककों लॉष 
जाता है! 

--हईत्यादि श्रुतियाँ अन्तरात्मासे अभिन्न साक्षात्‌ पर- 
ब्रक्षका अनुभव करनेवाले विद्वानके शोक-मोहरूप संसारका 
समूल विनाश बतलाती हैँ | यह विद्या केवल इहलोकके 
ही तीनों तापोंका नहीं अपितु समस्त पारलोकिक दुभ्खोंका 
ध्वंस कर देती है । 

वबुत* ह बाव न तपति किमईं साध नाकरवम, 
किमह पापमकरथवमिसि ( तैत्तिरीय० ) 

“इस विद्वानको--मैंने क्‍यों पुण्य कर्म नहीं किया! 
क्यों पाप किया ! इस प्रकारकी चिन्ता कष्ट नहीं पहुंचाती |” 

तात्पर्य यह कि मैंने पुण्यकर्म तो बिल्कुल नहीं किया 
परन्तु पाप बहुत-सा कर डाला--इस प्रकार पुण्य-पापके 
कारण इोनेवाली पारछोकिक चिन्ता वेदान्त-विद्याके जानने- 
वाले पुरुषको व्याकुल नहीं करती | इसी प्रकार ऐड्लौकिक, 
देहिक और मानसिक दुःख तथा झुमाशुभ कर्मकी चिम्ता- 
रूप पारछोकिक दुःख एवं इन दोनोंके बीजभूत अशानकों 
यह विद्या तत्काल नष्ट कर देंती है; इसलिये यह सैकड़ों गार 
इलाघनीय और अनुपम है। इसके अतिरिक्त यह विदा 
आनन्दकी चरम सीमाको पहुँचाती है-ऐसी भी वेदान्तकी 
गद्नेना है । 


# वेब्न्त-वियाका स्वरूप और माद्दात्म्य # 
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एस * होवाय कब्ध्यायन्दी सवति!ः ( तैक्तिरीय० ) 
“रस (स्वरूप ब्रह्म ) को ही प्राप्त कर यह जीव 
आनन्दित होता है ।” नह्मविद्यासे ब्रक्षकी प्राप्ति होती हे) 
नित्य-निरन्तर निरतिशय आनन्दस्वरूप ब्रह्ममें तादात्म्य- 
भावसे स्थित होना ही ब्रह्मकी प्राप्ति कहछाता है। इसलिये 
विद्वान्‌ सदा ही आनन्दरूपसे विराजमान होता हे--इस 
प्रकार यह भी वेदान्तविद्याकी ही महिमा है | 
एतस्पेबानन्द्स्थान्यानि भूतानि मान्रामुपक्ोवन्ति । 
( बृदददारण्यक्‌० ) 
इस श्रुतिके अनुसार वेदान्तविद्यासे उत्तन्न होनेयाले 
मह्ान्‌ आत्मानन्दका स्वल्पतम अंदा ही विषयानन्द है, इस- 
लिये वैसी वेदान्तविद्यासे सम्पन्न पुरुषके लिये विषयानन्द या 
उसका साधनभूत विषय वा5छनीय नहीं हे। ओर इसीलिये 
ब्रह्मभूत विद्वानकों स्री; पुत्र; धन, सांम्राज्य, देवकोंक और 
ब्रक्कछाक आदि भोगोंकी, जिनकी कामना मु छोग किया 
करते हैं, एक ही समयमें प्राप्ति दो जाती है । 


'सो5इनुते सबोन्‌ कामान्‌ सह' ( तैत्तिरीय० ) 


“वह एक ही साथ समस्त कामनाओंका उपभोग करता 
है ।! वेदान्तविद्याकी प्राप्ति हो जानेपर अन्य कुछ चाहने- 
योग्य नहीं रह जाता, उसीसे समस्त कामनाओंकी प्राप्ति हो 
जाती है--यह भी उसका महान्‌ प्रशस्त फल दे । इस प्रकार 
वदान्तवियासे ब्रक्मकी प्राप्ति हो जानेके कारण अन्य कमनीय 
भोग शेष नहीं रहता, दूसरा कुछ पानेयोग्य नहीं रहता; 
दूसरा कुछ करनेयंग्य नहीं रद्द जाता । सभी पानेयोग्य 
बस्तुकी प्राप्ति हो जाती है; सभी कर्तव्य पूर्ण हो जाते दें । 
अतः महती निरतिशय कृतार्थता भी वेदान्तविद्याका भ्रेष् 
और अनुपम फल है । 


अथ भमत्योॉइसतो भवस्येतावदनुशासनम/ 
( बृदददारण्यक० ) 
“इसके बाद मनुष्य अमर हो जाता है--दइतने ही 
काछतक अनुशासन है ।! 


भाव यह है कि समस्त कामनाओंके त्यागसे वेदान्त- 

विद्या सुस्थिर होती हे, उससे मरणधर्मा मनुष्य अमृत 

ब्रक्षमावको प्रात हो जाता है। वेदान्तवियासे नित्यमुक्त 

अह्स्वरूपकी प्रासि होनेतक ही भनुष्यके लिये सभी 

बेदिक विधियोंका अनुष्ठान आवश्यक है, अह्मभावकी 
१ 
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प्राप्तेकि बाद किसीके लिये कोई भी अनुशासन नहीं है; 
इसीसे वह विद्वान कृतार्थ हो जाता है | 


अपयुक्त प्रकारसे शोक-निश्ञत्ति आदि जो ब्रह्मविद्याके 
अनेकों उत्तम फल बतछाये गये हैं; वे शरीर-धारणकी 
अवस्थामें ही प्राप्त होते हैं । शरीरपातके अनन्तर तो वह 
वेदान्तवेचा नाम-रूप आदिकी गन्धसे भी अद्ूते अद्वितीय 
बह्नस्वरूपको प्राप्त हो जाता है, इसलिये नित्य निरतिशय 
आनन्दघन ग्राह्म-प्रादक आदि भेदसे शून्य जन्म-मरणसे 
रहित अद्वितीय अद्वेत नह्यका सायुज्य ही बेदान्तविद्याका 
अन्तिम और सर्वोत्तम फल है । इससे भी इस विद्याका 
अनुपम एवं अबाब माहात्म्य सूचित होता है। केवल 
साधन और फरलते ही नहीं, स्वरूपसे भी वेदान्तविद्या 
अधिक महद्दत््वशालिनी है| घटादि पदार्थोका शान कराने- 
वाली विद्याकी भाँति वेदान्तविद्या परिच्छिन्न वस्तुकी 
प्रकाशिका नहीं है, अपितु अपरिच्छिन्न ब्रक्षकी प्रकाशिका 
है, इसलिये वह स्वरूपसे भी सब विद्याओओसे उत्तम है। 
जैसे प्क़वेदविद्यासे चतुवेदविद्या बढ़ी है; क्योंकि चत॒र्येद- 
विद्यामें एकवेदविद्याका अन्तर्भाव है, इसी प्रकार वेदान्त- 
विद्यामें सभी विद्याओंका अन्तरभाव होनेके कारण वह 
सबसे महत्तशालिनी है । अतणएव श्रुतिने कहा है-- 
पझवियां स्दिशाप्रतिष्ठास्‌! 
( आुण्डक० ) 
“-इससे यह सिद्ध हुआ कि ब्रह्मविद्या सभी विद्याओं- 


का अधिष्ठान है | इस प्रकार यह सर्वोत्तम वेदान्तविद्या 
वेदान्तप्रन्थोंमे पराविद्याके नामसे कही जाती है । 


तदक्षरमधिगस्यले' 
( मुण्डक० ) 
'पराविद्या वद है जिससे उस अक्षरत्रक्षका शान 
होता है ।? 
अपरा और परा नामक दा प्रकारकी विद्याएँ हैं, 
उनमें वेदशास्रादि विद्या अपरा विद्या है; क्योंकि वह 
परिच्छिन्न वस्‍तुको प्रकाशित करनेवाली है और संसार- 
प्रास्तकी कारणभूता है। परन्तु वेदान्तजनित ब्ह्माकार- 
वृत्तिि्पा जो विद्या हे वह पराविद्या है; क्‍योंकि वह 
अपरिच्छिन्न बस्तुकी प्रकाशिका और दुःखरूप संसारका 
विध्वंस करनेवाली है। इस प्रकार साधन, फल और 
स्वरूपसे भी वेदान्तविद्या ही परम उत्तम और अधिक 


अथ  परा यथया 


१७दै 


# अवियया सत्युं तीत्यां विद्ययाउस्तमशसुले # 





कम फिका१मन रद पिच मिक भिती जिद भा 


महत्त्वशालिनी विद्या है--यह सभी बेदान्तग्रग्थोंकी एक देवका सर्वत्र अमेद ही भ्रुत होता है, उसी प्रकार सवोत्मक 


कण्ठसे उच्च घोषणा है । 

इसके अतिरिक्त वेदान्तभन्थोंमें पराविद्या कही जाने- 
वाली वेदान्तविद्या ही परामक्ति भी है। भक्ति दो प्रकार- 
की है--साधनरूपा और फलरूपा । उनमें “तत्‌' 'त्वम 
पदार्थके शोधनपूर्वक उत्पन्न होनेवाली निविशेष ब्रह्मविद्या- 
के बाद ही फलरूपा पराभक्तिका उदय होता है, इसलिये 
निविशेष ब्रक्षविद्यासे युक्त पराभमक्ति ब्रह्मविय्ासे तनिक भी 
छोटी नहीं हो सकती । अतेएव स्वामी मधघुसूदन 
सरखतीने अपने भक्तिससायन नामक अन्थरमें 'सखरूपा- 
घिगतिस्ततःः इस कथनके द्वारा स्वरूपभूत निबिशेष 
निराकार अन्तरात्माभिन्न बअ्हझ्तत्त्के शानकों भक्तिकी 
ग्यारह भूमिकाओंमेंसे छठीं भूमिका कद्दा हे | जिस 
अधिकारीका अन्तःकरण प्रेमके संस्कारसे सम्पन्न हे; वह 
यदि वेदान्ततत््ववेत्ता होनेपर भी परब्रह्के किसी सुन्दर 
साकार स्॒रूप दिव, विष्णु, राम, कृष्ण आदिसें निरतिशय 
अद्वेतरूपिणी पराभक्ति करता हे तो बारंबार धत्यवादका 
पात्र है। पूर्षमें वेदान्तविद्याके जिन-जिन फलोका निरूपण 
किया है उन सभी फरलोंकों वह मक्त भो प्राप्त ही करता 
है; इसलिये परामक्ति भी पराविद्या ही है, और पराविद्या- 
के समान ही अधिक महत्वशालिनी हे--इस सम्बन्ध अब 
विशेष नहीं कहना है । 

अब, वेदान्तवेद् सश्चिदानन्दपधन परमअक्षके निराकार 
स्वरूपकी भाँति साकारूूप भी हैं ओर हो सकते हैं, 
इसलिये साकाररूपमें भक्ति की जा सकती हैं; अवश्य ही 
भक्ति करनी चाहिये--इन विषयोंमे भी वेदान्तवचनोंका 
प्रमाण देकर इस निबन्धक्रा उपसंहार किया जायगा । 

यथा सर्वेगतस्थ निराकारस्थ महावायोंश्व तदुस्मकस्य 
स्वक्पतित्वेन प्रसिद्धस्थ साकारस्य मह।वायुद्ेवस्थ चामेद 
एवं भ्रूयते सर्वेत्र'*''* *' * 'तदस्परबहाण: सर्चोत्मकस्य 
साकारनिराकारभेदविरोधो नास्व्येव । 

( त्रिपादविभूतिमदानारायणोपनिषत्‌ ) 


पजित प्रकार सवंगत निराकार महावायु और 
त्वगिन्द्रियके पतिरूपसे प्रसिद्ध तदात्मक साकार महावायु- 


परअक्षके खरूपमें साकार-निराकार-मेदसे होनेबाला विरोध 
नहीं है !! है 
उमासहाय परमेश्वर प्रभु 
जिकोलन भीछकण्ड महाम्तस्‌ ! 
ध्यात्वा मुनिर्गण्छति भूतयोनिस्‌ ।'“**''** 
( केवल्थ० ) 
धायतीजीके साथ तीन नेत्रोंवाले महान परमेशइवर 
भगवान्‌ नीलकण्ठका ध्यान करके मुनि भूतयोनि ( शिव ) 
को प्रात्त कर लेता है ।! 
'अद्ध/भरिष्यानयोगादवेहि' 
( कबल्य० ) 
'उसे श्रद्धा, भक्ति और ध्यानयोगसे जानो ।” 


यस्य देवे परा भक्तियंथा देवे तथा गुरो। 
तस्वैते कथिता हार्था: प्रकाशस्ते महात्मनः ॥ 
(इवेताश्वतर० ) 


'जिपकी परमेश्वरमें पराभक्ति है तथा उन्हींके समान 
गुरुमें भी परामक्ति है उसी महात्माकों इस कहे हुए 
तत्त्वका स्फुरण होता है । 

जो वेदका अन्त--अन्तिम भाग है, वह वेदान्त है | 
अथवा बेदोंका अन्त-अवसान अथांत्‌ तात्पर्य जिसमें है,वह 
वेदान्त है | इस व्युत्पत्तिके अनुसार वेदान्त वेदका हृदयभूत 
प्रधान अंश है | ऐसे वेदान्तका तात्पय निर्विशेष परबह्ममें 
है, इसलिये उस परअ््ककी विद्या ही वेदान्तविद्या है। उसका 
फल त्रिबिध दुःखोंकी निवृत्ति और ब्रह्मकैवल्यकी प्राप्ति आदि 
है । अतः उस विद्याका माहात्म्य सबसे बढ़कर है। ऊपर 
बतलाये हुए. विषयोक्रा शहर; रामानुज, मध्य और 
वललभ आदि अनेकों वेदान्तभाष्यकारोंमेंसे किसीके भी 
पक्षका आश्रय न लेकर निष्यक्ष भावसे मूल वेदान्तके 
बचनोंके ही सद्ारे संक्षित निरूपण किया शाया है--यह 
बात यहाँ विशेषरूपसे बतछा देना आवश्यक है । हृति । 


3० नम औपनिषदाय पुरुषाय 


ऋरवेदमें अद्वेतवाद 


( छेखक--वेददर्शनाचाये खामी भीगंगेश्वरानन्दजी ) 


बेदान्त शब्दमें “वेदानामन्तः' ऐसा षष्ठी समास है । 
अन्त शाब्दका अर्थ-परम तात्पय या मुख्य प्रतिपाथ विषय 
या वस्तु है। तातये, अवान्तर और परम भेदसे दो 
प्रकारका है। सुख्यप्रयोजननिष्यादक वस्तुमें परम तात्पय 
एवं गौणप्रयोजनसाधक वस्तुमें अवान्तर तांत्पयें माना 
जाता है। सर्वपुरुषार्थमूधोंमिषिक्त मोक्ष ही मुख्य प्रयोजन 
है, उसकी प्रासि चेतोदृत््यारद् अद्वितीय सशथ्िदानन्द 
परबह्ञपर अवलरूम्बित है, या यों कहना चाहिये कि अद्वितीय 
सश्िदानन्द्धन परअह्माकार अपरोक्ष पृत्ति ही मोक्षका एक- 
मात्र साधन है, और उस वृत्तिका उदय तभी हों सकता 
है जब कि प्रथमतः कर्म और उपासनाद्वारा मल और विक्षेप- 
दोषका निरास होकर अन्तःकरण सर्वथा विशुद्ध हो जाय | 
एतावता यह स्थिर हो गया कि अन्तःकरणशुद्धिरूप गौण- 
प्रयोजनके साधक कर और उपासनामें बेदका अवान्तर 
तात्परय और मुख्य प्रयोजन मोक्षसम्बद्ध अद्वितीय ब्रह्ममें 
बेदका परम तात्पय निहित है । इस दाशंनिक पद्धतिसे 
अद्वितीय ब्रह्म दी बेदके परम तांत्ययेका विषय होनेसे 
वेदान्त” शब्दका वास्तविक अर्थ है। कहीं-कहीं ब्रह्म- 
प्रतिषादक ग्रन्थोर्मे भी वेदान्त शब्दका प्रयोग लक्षणासे माना 
गया है। भ्रीकृष्ण परमात्माने “वेदेश्न सर्वेरहमेद बेच वेदान्त- 
बृद्धे दविदेव चाहम! ( गीता अ० १५ 'छो० १५ ) में ब्रह्म- 
प्रतिपदक ब्यासविरचित ब्रह्ममोमांसानिबन्धके दृष्टि- 
बिग्दुसे वेदान्त शब्दका प्रयोग लक्षणासे ही किया है। इसी 
प्रकार उपनिषद्‌ प्रन्थोंमे भी वेदान्त शब्द लाक्षणिक है ! 
परन्तु मुण्डकोपनिषदके “वेदान्तविशानसुनिश्चितार्थ इस 
मन्त्रमे वेदान्त शब्द अपने वास्तविक अर्थमें हो प्रयुक्त 
हुआ दे । क्‍योंकि इस स्थलमे “विज्ञान' पदके साथ प्रयुक्त 
व॒दान्त शब्दका परन्रह्म अर्थ करना द्वी युक्तिसंगत है । 


जिन-जिन निबन्धोंमें अद्वितीय ब्रह्मसाक्षात्कारफल- 
सर्प मोक्ष और नब्रह्मसाक्षात्कारसाधनीभूत विवेक, 
वेराग्य आदि साधनसन्दोहकी विशेष चर्चा हुई है, वे सब 
वेदान्त शब्दसे ध्यपदिष्ट होते हैं। ओर वेदान्तनिबन्धोंमें 
निर्णीत पदार्थोंका नाम ही "वेदान्तसिद्धान्त' है। बअक्म 
अद्वितीय है; अथात्‌ सजातीय-बिजातीय खगतभेदसे 

है। समस्त प्रपश्न मायाका,विछास और मिथ्या है। 


एक खम्द्रष्टामें निद्रादोषसे अनन्त स्वाप् पदार्थोंकी तरह 
एक ही अधिष्ठानभूत ब्रह्ममें मायाके द्वारा अनेक असत्य 
सांसारिक पदार्थपुज्ञ प्रतिमासित हो रहे हैं। अद्वितीय 
बढ्का साक्षात्कार होते ही मायाका परदा उठ जाता है, 
और जीवका जीवभाव दूर होकर ब्रह्ममावमें अवस्थान हो 
जाता है, इसीका नाम मोक्ष है । 


साक्षात्कारके प्रधान बहिरज्ञ साधन--१ विवेक २ 
वैराग्य रे शमादि षद्सम्पत्ति तथा ४ मुमुक्षुता; ये चार हैं । 
ओर प्रधान अन्तरड्ञ साधन--१ श्रवण २ मनन और ३ 
निदिध्यासन, ये तीन हैं । मुक्तिके दो भेद हैं--१ जीवम्मुक्ति 
२ विदेहमुक्ति । परोक्ष और अपरोक्षमेदसे शान भी दो 
प्रकारका है। यह द्विविध ज्ञान चिदामासकी सात अवस्था- 
ऑमेंसे चतुर्थी और पश्चमी अवस्था है। यही वेदान्त- 
विषयकी संक्षिप्त प्रक्रिया है । वेदान्तप्रक्रियाके समस्त तस्वोंका 
क्रमबद्ध वर्णन विशदरूपसे ऋक्‌संहितामें उपलब्ध होता है। 
अधोनिर्दिष्ट मन्त्रमें अद्दें तवाद ( अक्षकी अद्वितीयता ) का 
क्या ही सुन्दर चित्र चित्रित किया गया है-- 

इन्द्र मित्र वरुणमप्निमाहु- 

रथो दिव्यः स सुपर्णों गरुध्मान्‌ । 

एक सद्दिप्रा बहुचना वदन्ति 

जि यम मात्तरिश्वानमाहुः ॥ 
( ऋ० सं० अष्ट७० २ अ० ३ व० २१ मं० ४६ ) 
मेधावी पण्डित उस खूथकों ऐश्वर्यविशिष्ट इन्द्र, रुत्युसे 
रक्षा करनेवाछा, दिवसका अभिमानी देवता मित्र; पाप- 
निवारक राज्यमिमानी देव वरुण, अश्जनादिगुणविशिष्ट 
अभिदेव कहते हैं, अर्थात्‌ इन्द्र, मित्र; वरुण, अग्नि इन 
नामोंसे सर्यक्ो ही पुकारते हैं। और दिव्य शोभनगरति 
पक्षिराज गरड़ भी सूर्य ही हैं । एक ही सू्यके नाना नाम 
होनेके समाधानमें वेदपुरुष प्रतिपादन करते हैं कि देवता 
तत्तश पग्डित बस्तुतः एक होते हुए सूयेकों भी तत्तत्कारणोंसे 
इन्द्रादि बहुरूप कहते हैं। भाव यह कि सूनारयण एक 
हैं, पर ऐ.श्रयौोदि अनन्त विभूतियोगसे उनके इन्द्रादि अनन्त 
रूप हैं, वस्तुतः नहीं | इतना ही नहीं, उत यूयको वृष्टयादि- 
का कारण और पापिष्ठ प्राणियोंका नियन्‍्ता यम और 
अन्तरिक्षगामी वायु भी कहते हैं।सायणायागय तो इस 
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# अवियया सुत्युं सीत्थां विद्ययाउशूतमइसुते * 





सन्‍्त्रके भाष्यके अन्तमें 'सूयस्य ब्रह्मणोडनन्यत्वेन सावोत्म्य- 
मुक्त भवति' बक्से अभिन्न होनेके कारण सूर्यकी सबंसूपता 
कथन की गयी है, ऐसा लिखकर ब्रक्मकी अद्वितीयताका स्पष्ट 
बर्णन कर रहे हैं | यदि अद्वैतवादको अज्जीकार न॑ किया 
जाय तो सर्यकी ब्क्म्पता और ब्रक्षकी सबख्यपताका 
प्रदशंक उक्त वेदमन्त्र असज्ञत होगा । अतः इस मनन्‍्त्रके 
अनुशीलनसे वेदान्तसम्मत अद्वितीय ब्रह्मतक्वके विषयमें 
किसी प्रकारका सन्देह शेष ही नहीं रह जाता । इसके 
अतिरिक्त अद्वितवादकी पोषफ और भी सहसों ऋचाएँ 
वेदसागरसे उपलब्ध द्वोती हैं, किन्तु स्थानसक्लोचसे उन 
सबका उल्लेख दुष्कर है, तथापि हंसवती क़चा और वामदेव- 
यूक्त तथा वागाम्भरणीय यूक्तकी कतिपय कचाएँ अवश्य 
उल्लेखयोग्य हैं । यथा-- 
इंसः शुचिषद्सुरम्तरिक्षसद्धोतावेदिषद्तियिदु रोणसद। 
भूषद्रसइत सद्ृपोमसदब्जागोजा कतजा अद्भिजा ऋतम ॥ 
(ऋ० सं० अष्ट० १ अ७ ७ व० १४ म॑० ५) 
इस ऋचाका सूर्य देवता है, और यह ऋचा मण्डला- 
मिमानी सूयदेव, समस्त प्राणियोंके दृत्पुण्डरीकर्में विराजमान 
प्रत्मगात्म तथा निरुषाघिक ब्रक्षकी एकताका प्रतिपादन 
करती है। शन्दार्थ यह है कि--आत्मदेव हंसन्न्यूयरूप 
होकर य्रुलोकमें नियास करता है, सब प्राणियोंके निवासका 
साधन वायु हो अन्तरिक्ष-आकाशर्म भ्रमण करता है, होम- 
निष्पादक अभिरूपको घारणकर प्रथ्वीरूप वेदीमें स्थित होता 
है, अतिथि:-सोमरस बनकर दुरोण-यात्रविशेष (कलश ) 
में प्रविष्ट होता है, वही आत्मा रचत--अनुष्यो्मे स्थित है, 
वरसत्-देवॉमे स्थित, ऋतसत-यशमें स्थित ओर व्योमसत्‌- 
ध्योमचारी पक्षी-स्वरूप है। इतना ही नहीं, वह अब्जा-जलमें 
उत्पन्न जलजन्तुरूप, गोजा-प्रथ्वीमें उत्पन्न वृक्षादिरूप, 
ऋतजा-फलोन्मुख झुमाशभ कमसे प्रयूत मौतिक देद्वादिरूप, 
अद्विजा-परबतसे प्रादुभू त नद्यादिस्वरूप है । वह सर्वात्मक 
आत्मतत््व ऋतम-त्रिकालाबाध्य सर्वाधिष्ठान परबह्म-स्वरूप 
है। पाठकबृन्द, उक्त ऋचाद्वारा जीवात्मा और परमात्माके 
ऐक्यापादनकी सुन्दरताकों समझ ही गये होंगे। वामदेव- 
सुक्तके अधोनिर्दिष्ट मनत्रावजोकनसे ओर भी अधिक अटद्वैत- 
यादकी प्रामाणिकता सद्ददयजनके हृदयपटलपर अब्डलित हो 
जाती है; यंथा-- 
अईं मसुरभव सूयश्राई कक्षीयों ऋषिरछ्ति विध्र: | 
अइईं कुल्समाजुनेय स्यृम्जेइं कविरुक्षना पश्यता मा है 


( क्र० सं० अष्ट० ३े अ० ६ व० १५म॑० ११ 


कि 





मैं वामदेव प्रजापति हूँ, ओर सबका प्रेरक तथा प्रकाशक 
हूँ, बुद्धिच्प उपाधिके सम्पर्कसे विप्रपदका वाध्य मैं ही बना 
हूँ, दीघेतम नामक ऋषिका पुत्र कक्षीवान्‌ ऋषि मी मैं ही 
हूँ, आअुनीके पुत्र कुत्स नामक ऋषिको मैं ही सिद्ध करता 
हूं, त्रिकालदर्शी ( उद्ना ) झुक मैं हूँ; यह केवल दिग्ददोन- 
मात्र है, वस्तुतः विचार करनेपर समस्त प्रपश्चस्वरूप मैं हूँ । 
है मनुष्यों ! आप मुझे सर्वोत्तक देखें,--और स्थय 
वैसा बननेका प्रयास करें | इस मन्न्र्मे तस्‍्वशान उदय 
होनेपर गर्मस्थित वामदेवने स्वानुभूत सर्वोत्मकताका परिचय 
दिया, अब वह नीचेके मन्त्रमें योगबलसे गर्मभूमिका 
परित्यागकर बोलते हैं, यथा-- 
गर्भे लु सन्नस्वेषामवेद्महं देवागां अनिमानि विश्वा । 
शत सा पुर आयसी ररक्षश्षवः इयेनों अबसा निरदीयम॥। 
( क० अष्ट० १ अ० ६ ब० २६ म॑ं० १ ) 
मैं वामदेव जब गर्भमें ही था, तमीसे इन इन्द्रादि 
देवोंके जन्मोंको जानता था; अथोत्‌ यह मैंने गर्ममें ही 
ठीक-ठीक समझ लिया था कि इन्द्रादि समस्त देव परम 
कारण परमात्मासे उत्पन्न होते हैं । इससे पूर्व छोहमय अमेय 
अनेक शरीरौंने मुझे अपने जालमें फंसा रक्‍्खा अर्थात्‌ 
देहेन्द्रियसंघातकी अहंता-ममतामें पड़कर उससे अतिरिक्त 
आत्माके यथार्थ स्वरूपको न जान सका) अब इह्येन पक्षीकी 
तरह तीम्र गतिसे मैं उस शरीरबन्धनसे निममुक्त हो गया हूँ, 
और अनाबृत आत्माके यथाथ दशनसे अविद्या-रजनीका 
संधा अन्त हो जानेके कारण अलौकिक अ्ह्मानन्दका 
आस्वाद ले रहा हूँ | 
अईं रुते भिवंसुसिश्रराम्भूइमादिस्येरुत विश्वदेषै: । 
अहं मित्रायरुणोभा विभम्पहमिन्ताशी अदहमशिनोसा ॥ 
(ऋ० अष्ट० ८ अ० ७ व० १शमं० १) 
यह ऋग्वेदके दशम मण्डलका १२५ वा वागाम्मरणीय 
सूक्त है, अम्भरण नामक ऋषिकी पुत्री वागदेवीकों इस 
सूक्तका साक्षात्कार हुआ था; इस खूककी आठ कऋतचाएं ई, 
विस्तारभयसे पूर्ण सूक्तका उपन्यास न कर पाठकोके समक्ष 
केवल प्रथम क्ाचाका उपन्यास किया गया है। इसका 
भाषाथ यह है कि-- 
में वाग्देवी अक्साक्षात्कारके प्रभावसे जगत्कारण पर- 
ब्रहूूप होकर एकादश रुद्ररूपसे जगतूमें व्यवहार करती 
हूँ । बसु, सूर्य तथा विश्वदेवरूपमें मैं ही संखुतियात्राका 
निर्बंदण करती हूँ, मैं मित्रावरण, इन्द्रोम्ि तथा अश्विनी- 
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कुमार देवयुगलका घारण और पोषण करती हूं, क्योंकि समस्त 
प्रपश्च*शुक्तिकार्मे रअतकी तरह मुशमे ही कल्पित दे तथापि 
श्रान्तिसे सत्यवत्‌ प्रतीत हो रद्य है । यह जगदाकार माया- 
का परिणाम है, उस मायाका अधिष्ठान परजक्ष असख्ज हे । 
उस ब्रह्मका समस्त जगत्‌ विवत ही है । उक्त प्रमाणोसे 
सबिदानन्द परअन्मकी अद्वितीयता प्रमाणित हो गयी । 

जस ब्रह्में द्ेतकी कल्पना मायाके द्वारा होती है, या 
यों कह दीजिये कि एक अहामें अनेकताकी प्रतीतिका कारण 
माया ही है। इस विषयकी पुष्टि नीचे उद्धृत ऋम्वेदके 
मन्त्रसे स्वतः हो जायगी | 


रूप रूप प्रतिरूपो बथूव तदस्य रूप प्रतियक्षणाय । 


इन्त्रो सायामिः पुरुरूप इं पते युक्ता हास्य हरयः शता दशशा। 
( ऋ० अष्ट० ४ अ० ७ व॒० १३ मं०१८ ) 


सर्वव्यापक चिद्रप परमात्मा प्रत्येक शरीरस्थित बुद्धिमें 
प्रतिबिम्बित हो जीवमावको प्राप्त होता है, अथोत्‌ घर्टास्थत 
जलमें आकाशछायाकी तरह शरीरस्थित बुद्धिमें चिदाभास- 
का नाम ही जीव है और जीव कमवह्ाय त्रिविध शरीरोंमें 
अनुप्रविष्ट दो नानाविध भोगोंका उपभोग करता है | तत्‌ः 
परमात्माका जीवात्मक प्रतिबिम्बस्वरूप  ब्रिम्बस्थानीय 
परमात्माके यथार्थ बोधके लिये है । इन्द्रः-ऐ.श्वयंशाली वह 
परमात्मा, मायाभिः-भाया और मायाकी अनन्त शरक्तियों- 
द्वार आकाशादि विविध रूपोंसे युक्त हो ब्रह्माण्डरचना- 
रूपी चेश करता है, शता दश--सहस्त ( अनेक ) इन्द्रिय- 
वृत्तियों इस आत्माके आधिपत्यमें बिषय प्रहण करनेके लिये 
तत्पर रहती दें । 


पाठकगण कऋग्वेदमं अद्वैतवादका कितना स्पष्ट एवं 
अधिक वर्णन है, यह तो आपको अवशणत हो ही गया होगा, 
अब आइये ! आप एक ही मन्त्रमे अद्वेतवादकी पूर्ण प्रक्रिया- 
का दशन करें | 


चत्वारि शक्भास्योउस्य पादा 5 शीर्ष सस हस्तासौउ्स्य । 
ग्रिया बड़ो कृषभो रोरवीति महो देथो मर्त्या आ विवेश॥ 


(ऋ० सं० अष्ट० १ अ० ८ ३4० ११ में० ३) 


# मयि दि सर्ब जगत शुक्तौं रजतमिवाध्यस्तं॑ सद्दृइयते, 
माया च्‌ जगदाकारेण विवतेते । शति सायणः । 

+ व्यस्ययो बहुझमिति वचनव्यत्ययः, शक्तयभमित्रायेण वा 
बहुबेच्चलम्‌ | 


इस मन्त्र्मे बैठके रूपकद्वारा अद्धितीय आत्मबोधका 
मनोहर चित्र लित्रित हुआ है! अद्वितीय आत्मबोध दी 
बलिवरद है, सुरेन्द्र, कुबेरादि देवाधिपतियाँकी दृष्टिमें मी 
पूज्यतम दोनेसे वह महान्‌ देव है, परम अभीष्ट मोक्षका 
वर्षक दोनेसे उसे क्ृषभ कद्दां जाता है, वह गीता, उपनिषत्‌ 
और ब्रह्मसज्ात्मक प्रस्थानत्रयीके रूपमें निबद्ध अथवा 
सद्भाव-चिदूभाव तथा आनन्दमावलक्षण मावत्रयीसे 
सम्बद्ध होनेके कारण त्रिधावद्ध हे । जश्ञानके बहिरद्ध साधन- 
विवेक, वेराग्य, शमादि षद्सम्पत्ति और मुमुक्षुत नामक 
साधन-चतुष्टय द्वी उसके सर्वस्पृदणीय, नितान्तकमनीय; 
सर्वोच्च चार रख हैं, अथवा-ऋक , यजुः, साम, अथर्व इन 
चारों बेदके क्रमशः 'प्रज्ानं ब्रह्म ,(अहं ब्रक्षास्मि), “तत्वमसि?, 
धअयमात्मा ब्रह्म ये चारों महावाक्थ ही उक्त बलिवदके 
श्ज्भरचतुष्टयरूपसे वर्णित हैं। 'पद्मते प्राप्यते ब्रह्म एमिः? 
( प्राप्त होता है ब्रह्म इनसे ) इस व्युत्पत्तिद्वारा ग्रह्बोधषकी 
प्राप्तिके प्रधानतम साधन श्रवण-मनन-निदिध्यासन ये तीनों 
ही तीन पाद हैं, जीवन्मुक्ति और विदेहमुक्ति ही इसके 
दो मस्तक हैं; चिदाभासकों सात अवस्थाए-अविया, आवरण, 
विक्षेप, परोक्षज्ञान, अपरोक्षश्षान; शोकापगम और तृप्ति दी 
उस बैलके सात हाथ हैं, रोरबीति5पुनः-पुनः शब्द करता है। 
ब्रह्मवेत्ताके 'घन्यो5हं कृतकृत्यो5हं इत्यादि इष॑यूचक 
उद्घारोंका निकलना ही पुनः-पुनः शब्द करना है | विद्यारण्य 
स्वामीने चिदामासकी पूर्बोक्त सात अवस्थाओंका वर्णन इस 
प्रकार किया है-- 
अज्ञानमाबूतिसलद दिश्षेपश्न परोक्षधीः । 
अपरोक्षमतिः शोकमोक्षस्तृस्तिनिरकुसा ॥३३॥ 
सप्तावस्था इमाः सन्ति विदाभासस्व तास्विमो । 
बन्णमोक्षो स्थिततौ ततन्र तिल्रो बल्नकृतः स्मृताः ॥३ ४) 
( पद्नदशी-तुप्तिदीप ) 
अज्ञान, आवरण, विशज्लेप, परोक्षश्षान, अपरोक्षशान, 
शोकबिमोक्ष तथा निरछुश तृप्ति ये सात चिदाभासकी 
अवश्थाएँ हैं, उन्हींमें बन्च और मोक्ष ये दोनों स्थित हैं, 
उनमेंसे तीन अवस्थाओंका सम्बन्ध बन्धसे ओर शेष चार- 
का सम्बन्ध मोक्षसे है । बन्धकारण तीन अवस्थाओं के कार्य- 
सहित स्वरूप निम्नलिखित हैं-- 
म आनामीत्युदासीनधष्यवहारस्थ कारणम | 
विचारप्रागभाधेम थुक्तमज्ञानमी रितम्‌ ॥६७॥ 
अमार्गेण विधायांथ नाश नो भाति चेस्मसी | 
विपरीतण्ययद्धतिरादुसे: कायमिज्यते ॥३९७ 


११७ 


देहइबबचिदासासरूपो विक्षेष इंशितः । 
कपृत्वाचखिकः झोकः संसाराख्योउरथ बम्यकः ते३७॥ 
(पश्चदश्ी-तृप्तिदीप ) 

विचारप्रागभावके सहित उदासीन व्यवहारका कारण 
'ज जानामि! इत्याकारक अनुमवका विषय जो वस्तु है, उसे 
अशान' कहते हैं । शास्त्रविदद्ध तकंद्वारा विचार करनेपर 
'असौ नास्ति, न भाति च? वह नहीं है, और नहीं प्रतीत 
होता है, इस प्रकारके विपरीत व्यवहारके कारणकों ही 
“आवरण” कहते हैं। स्थूल-सूक्ष्म शरीरसहित चिदाभास- 
का नाम ही विक्षेप है । बन्धनका कारण कतृत्व-भोक्तृत्वादि- 
रूप सम्पूर्ण शोक, जिसका नामान्तर संसार है; वह 
उसका काय है । 

बेदान्तसिद्धान्तमें आत्मा खप्रकाश चिद्रप है, और 
नित्य अपरोक्ष है। अतर्व चित्सुखाचार्यने प्रत्यकृतत्त्व- 
प्रदीपिकार्में आत्माकी स्वप्रकाशता और चिद्र॒पताका निम्न- 
लिखित शब्दोंमें उद्घोष किया दै--- 


अपरोक्षब्यवहतेयोग्पस्याधी पद्रय नः। 
सम्भणे स्वप्रकाक्षस्य कक्षणासम्भव: कुतः ॥१-१॥ 
चिहूपस्वादकर्मस्यात्स्थयं ज्योतिरिति. झलुतेः । 
आत्मनः स्वप्रकाशसत्य को निवारयितु क्षमः ॥१-३॥ 
अपरोक्ष व्यवहारके योग्य शानका अविषय ही स्वप्रकाश- 
का स्वरूप है; फिर स्वप्रकाशके लक्षणका असम्मव केसे हो 
सकता है | आत्मा चिद्रुप है ओर वह किसी शानका कम 
नहीं है, क्योंकि यदि शानरूप आत्माकों शानका कर्म मार्ने 
तो कर्मकर्तुविरोध होगा--एक ही वस्तु स्वयं कर्ता और 
कम नहीं बन सकती, और “अन्रा्य पुरुषः स्वयंज्योतिः” 
इस श्रुतिमें आत्माको 'स्वयंज्योति' स्वप्रकाश कहा है; अतः 
आत्माकी स्वम्रकाशताका निराकरण कौन कर सकता है, 
फिर उसका परोक्ष-अपरोक्ष-भेदसे दो प्रकारका ज्ञान केसा ! 
और चिदाभासकों सात अवस्थाएँ भी केसे होंगी, क्योंकि 
आत्माके परोक्षश्ञनका सर्व था सम्भव नहीं, इसका समाधान 
विद्यारण्य स्वामीने दशम पुरुषके दृष्टान्ससे क्रिया है-- 
नित्यापरोक्षरूपेषपि द्य स्थाद्‌ दशमे मभथा। 
जैसे दशम पुरुषमें परोक्ष-अपरोक्ष दोनों शान दोते हैं, 
उसी प्रकार नित्यापरोश्षस्वरूप आत्मामें मी दोनों शान 
हो सकते हैं। दृश्न्तमें अशानादि सात अवस्थाओंका 
उपपादन--- 


# अवियया खुत्युं तीत्याँ विधयाउशूतमइसुते # 


भवसंण्याइतश्ानो. दृ्यमो विज्वम्रात्तदा । 
न बजेशि वृश्मोअ्मीति बीक्षमाणोअपि ताखय #२४॥ 

न भाति मास्ति दुशम इति रथ दृशम तदा। 
मत्या बक्ति सदश्ानकृतभावरणं विदुः ध२४॥ 

मं ममार दृक्म इति शोचम्परोदिति | 
अक्ानकृ्तविक्षेष॑ रोदगादि. विवुश्ुधाः ध्रर०५॥ 

न॑ भरुतों द्शमोइलीसि श्रुत्यासव्सशन तदा। 
परोक्षस्वेणग दृध्म॑ वेकि. स्वरगोद्छोकवत्‌ ४२६१४ 

स्वमेज दृशमो5सीति गणगित्वा प्रद्शितः । 
अपरोक्षतया शात्वा हष्यत्येशथ भ रोदिति #२७४ 
( पश्चदशी-तुप्तिदीप ) 
अथोत्‌--एक समय दस मित्र नदीके पार गये; कोई 
हब न गया हो इस आएंकासे गणना की गयी; गणक 
दशम पुरुष गणनीय नो पुझुषोंकी गणना करनेमें व्यप्र 
होकर अपने-आपको भूल गया, और अपनेसे भिन्न नौ 
पुरुषोंको देखता हुआ भी अ्रान्तिवश दसवाँ मैं हूँ ऐसा 
अपनेको नहीं जान सका | अन्य पुरुषोंकी नो संख्याके 
कारण छुप्तविवेक हो, स्ात्माकों 'में दशम हूँ? इस प्रकार न 
आनना ही यहाँपर अजशान नामक प्रथमावस्था है । 
अज्ञानका काय आवरण द्वितीयाबस्था है, उसकी अभाना- 
पादक और असत्त्वापादक दो शक्तियाँ हैं। उस आवरणके 
प्रभावसे दद्यम पुरुष अपने-आपको “दद्मम नहीं है, 
और न प्रतीत द्वोता दै? ऐसा मानकर कद््ता है, क्योंकि 
ज्ञास्ति न भांति! इस व्यवह्षरके कारणका नाम ही 
आवरण” है। फिर “दशम नदीमें ड्बकर मर गया 
ऐसा शोक करता छुआ रोता है, सो अज्ञानका यह शोक 
रोदनादि कार्य ही “विक्षेप' नामक तीसरी अवस्था 
है। 'दहाम है, मरा नहीं! ऐसा आप्ततचन सुनकर 
अशानकारय आवरणकी असच्त्वापादक द्ाक्तिका नाश होकर 
शास्त्रवाक्यद्वारा स्वर्गांद लोंककी तरह दह्ाम पुरुषका 
'दशम है? ऐसा खात्माका परोक्षशान द्वोता है; यददी चतुर्थी 
अवस्था है। जब गणना करके आत्तपुरषने बतला दिया 
कि ( त्वमेव दशमोड्सीति ) तू ही दशम है, तब आवरणकी 
अभानापादक शक्तिका नाश होकर उसको “मैं दशम हूँ 
ऐसा अपरोक्षशन होता है, यह पद्चमी अवस्था है| इससे 
उसका शोक दूर हो जाता है; फिर रोनेकी तो बात ही कहाँ; 
हथषेके मारे उछलने लगता हैं। इस स्थलमें शोक-रोदनादि 
विक्षेपपाश पष्ठी और इथौत्मक तृत्ति सतमी अवस्था 





है। उक्त इृशान्तसे दाष्टोन्त चिद्ात्मामें सातों अबल्थाओं 
की योजना-- 


संसाशसक्तच्चिसः. संशिदाभासः: कदायन । 
स्वयंप्रकाशकूटस्थ॑ स्वतरण नैथ वेत््यमस्‌ ॥२९॥॥ 
न भाति नासिति कूटस्थ इसि वक्ति प्रसक्ृतः । 
कत्तों भोक्ताहमश्मीति विक्षेप॑ प्रतिपद्यते ॥६०॥ 
असखि कूटर्थ इतस्यादों परोक्ष वेशि वातंया | 
पग्मात्कूटल्थ एवास्मीत्येज वेकशि विदयारतः _#३१॥ 
कर्ता भोक्तेश्येवमाविशोकआत प्रसुझआति | 
कृत कृत्य. प्रापणीय प्राप्ममसित्येशथ. तुब्यति ॥३२॥ 
( पश्चदशी-तृप्तिदीष ) 
सांसारिक विषय-जारूमें मनके फंस जानंसे यद जीव 
निजात्मा स्वप्रकाशचिद्र प कूटस्थ प्रत्यगात्माकों कभी नहीं 
जानता, यही “अशान' है । चिदात्माका प्रसज्ध 
आनेपर चिदात्मा कूटस्थ नहीं है, ओर नहीं प्रतीत होता 
है! ऐसा मानकर जो “नास्ति न भाति” इत्याकारक शब्द 
प्रयाग किया जाता है, उसका कारण ही “आवरण?” है, एथं 
मै कर्तों हूँ, मैं भोक्ता हूँ! इस प्रकार करृत्वादिका जो 
आत्मामें आरोप किया जाता है, उसका कारण देहद्यययुक्त 
चिदामास ही “विक्षेप! है । दूसरेके द्वारा समझाये जानेपर 
'कूटरथ है! ऐसा जो शान होता है, वह “परोक्ष- 
शान! है। अवणादि बिचारके परिपक हो जानेसे “मैं 
कृटस्थ हूँ' ऐसा शान ही “अपरोक्षशान! है| कृट्स्थासड्भर 
चिदात्माके अपरोक्षश्ञानके उदय होते ही जीवात्मा कर्तृ- 
त्वादि सम्पूणं शोककों त्याग देता है, इसीका नाम 
'शोकापगम! या 'शोकनाश?! है | मेंने अपने सब कतंव्यों- 
को कर लिया; और प्राप्तव्य वस्तुको पा लिया! इस प्रकार- 
की भावनासे प्रसन्न होता है--यही तृप्ति है । 
चिदात्माकी दशित सत्त अवश्याओंकों ही ऋग्वेदर्भ दिव्य 
बलिवदेके सात हाथोंका रूप दिया गया है । वेदमम अद्वेंत- 
वादके प्रतिपादक कतिपय मनन्‍्त्रोंका समुल्लेखकर अब 
अद्दैतवादकी पुष्टिके लिये ब्रह्ममीमांसा ( वेदान्तदशन ) 
के कतिपय सुूत्रोंका प्रदशन किया जाता है। साथ ही 
पिघयवाक्यरूपसे. श्दीत उपनिषव्‌वाक्योंका प्रदर्शन 
अनायास ही हो जायगा | इसलिये उसके प्रयक्‌ प्रदशन- 
की आवश्यकता नहीं । 
'त्रयाणामेव सैबसुपम्यासः. अश्यक्ष' 


(बे० द० अ० £ पर०४ सू० ६ ) 
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यमकी ओरसे नचिकेताके प्रति तीन वरोंका ही उप- 
न्यास है, तब तो बरानुरूप ही प्रइन हो सकते हैं, अधिक 
नहीं । कठोपनिषतमें पितृप्रसादरूप वर माँग लेनेपर दो ही 
बर शेष रह जाते हैं, उन वरोंके आधारपर नचिकेता 
यमराजसे दो ही प्रश्न पूछ सकता है---एक अग्निविधयक 
प्रदन; दूसरा जीवविषयक प्रदन । किन्तु ब्रक्म-विषयक 
तृतीय प्रइन भी नचिकेताने यमसे पूछा हे, तब उसकी 
सर्दझत कैसे होगी यदि “अद्वेतवाद! की पादसेवा न 
की जाय ! 
तीनों प्रश्नकि प्रतिपादक मन्त्र अधोनिर्दिष्ट हैं-- 
“से स्वमग्नि*. स्वग्यमध्येति स्त्यो 
प्रमृहि स्व" अशधामाथ सहाम्‌ । 
स्वगंछहोका. अम्ृतत्व॑ अभजन्त 
एतद्द्वितीयेने णे वरेण # 
( क5० १। १। १३ ) 
पूज्यचरण ! आप ख्र्गप्राप्िसाधनभूत उस अग्निको 
जानते हैं, मुश्न श्रद्धाडके प्रात साझ्लोपाज् उस अग्निका 
उपदेश करें; जिसके चयनसे कर्मांषकरी यजमान 
स्वगलोकमे पहुँचकर देवत्वकों छाभ करते हैं, इस अग्नि- 
विज्ञानकी द्वितीय बरद्वारा प्राथना करता हूँ। 


येय प्रेते विशिकित्सा मनुष्ये- 
>लीस्येके नायमस्तीति चैके | 
एसद्वियामनुशिष्टस्त्वयाइं 
घराणामेष वरस्तृतीयः ॥ 

( कठ० १।१। २० ) 

प्राणोंक मर जानेपर पुरुषभेदसे यह सन्देद्द होता है 
कि आस्तिकोंके विचारमें आत्मा देह्ेन्द्रियसंघातसे प्रथकू 
है। और म्त्युकालमें प्रथम संघातको छोड़कर नवीन 
संघातको प्रहण करता है | इसके विपरीत नासख्तिकोंकी यह 
धारणा है कि आत्मा शरीरसे प्रथक्‌ नहीं, और शरीरदाइके 
साथ ही उसका अस्तित्व नष्ट हो जाता है। गुरुदेव ! आप 
ऐसा उपदेश करें कि जिससे मुझे संदिग्ध आत्मतत्त्वका 
शान हो जाय । प्रार्थित वरोंमेंसे आत्मविज्ञानल्प यह तृतीय 
वर प्रदान करें । 


अन्यश्न धर्मौवुस्यश्राधमादस्यत्रा स्मास्कृताकुताव । 


अन्यत्र भूताल भव्याक् यत्तत्पश्यसि तदूबद # 
( कूठ० १। ९२ । १४ ) 
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# अविद्यया स॒ृत्युं तीर्था विद्ययाउस्ृतमइलुते # 
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घर्म, अधर, कार्य-कारणसे रहित, त्रिकालातीत जिस 
बस्तुकों आप देखते हैं उसीका सुशे उपदेश करें | यद्दॉपर 
विचार करना दोंगा कि यदि जीव, जह्न भिन्न हों, तो 
द्वितीय बर तो अमिविज्ञानप्रभ्से और तृतीय वर जीवात्म- 
विशानप्रश्ससे उपक्षीण हो चुका; फिर नचिकेताकों तो 
बरह्मबिप्रयक प्रश्न करमेका सवंधा अधिकार ही नहीं, तब 
ग्रह्मविषयक प्रश्न क्‍यों किया ! जीव और ब्रह्मका ऐकक्‍्य 
स्वीकार कर लेनेपर नहाविषयक प्रश्रके जीवग्रभकक्षामें 
निविष्ट हो जानेसे प्रशाधिक्यशह्वाका अवकाश नहीं रहता 
है | इसी प्रकार-- 
'अवस्थितेरिसि कापाकृत्ख:' 
ब्रह्म ही आविद्यकमेदवश जीवरूपसे अवस्थित है, 
अतः ब्रह्मप्रतिपादक मेत्रेयी आह्मणके उपक्रममें जीवका 
उल्लेख अयुक्त नहीं | अर्थात्‌ जब जीव-न्र्न एक ही हैं 
फिर आरम्भमें जीवके प्रतिपादनसे उपक्रम और उपसंहारका 
ऐक्य भम नहीं हो सकता । 
वास्इष्टवा दूपदेशों बामदेवदत्‌' वे० द० १।१।३० 
कौषीतकी  उपनिषद्की . इन्द्रप्रतर्दनाख्यायिकामें 
'प्राणोअस्म प्रशात्मा! एतद्वाक्यगत 'प्राण' शब्दका प्रतिपा 
अर्थ परन्नह्म हे, इन्द्रादि देवता नहीं, ऐसा--“प्राणस्तथानु- 
गमात! (१ | १। २८) यूत्रद्वारा सिद्धान्त किया है | यदि इस- 
प्रकार प्राण” शब्द परअद्यका प्रतिपादक मान लिया जाय 
तो 'मामेव विजानीहि मुझे ही प्रशात्मा प्राण समझो; 
इस वाक्यद्वारा वक्ता इन्द्रदेवका प्राणणो अपना आत्मा 
कहना असख्धत द्वोगा, क्‍योंकि आपके मतमें तो प्राण 
शब्दका इन्द्रादि देवतारूप अर्थ दे द्वी नहीं! इस शहझ्डके 
उत्तरमें कहा गया दे कि इन्द्रका प्रशात्मप्राणकों आत्मरूपसे 
उपदेश करना शाज्रइष्टिसे है, अथात्‌ मैं ही सवोत्म परबह्म- 
स्वरूप हूँ, इस भावनासे है, देवतादइंष्टसे नहीं । जैसे 
बामदेव महर्षि सात्माको सर्वोत्म परब््मस्वरूप देखकर 
बोलते दें “मनुरइमभबं सुयश्य” मैं प्रजापति बना, और मैं 
दी यूय हूँ । 
अत्तराशदाविभूतस्वरूपस्तु ॥ २ | ३।१९ 
सदुनन्यरवसारम्भणशब्दादिभ्यः । २ | ६ | १४ 
प्रतिशाहानिरन्यतिरेकाच्छब्देमभ्य: । २ | ३ । ६ 
यावद्विकार तु विभागो कोकबत्‌ । २ (३१! ७ 
अरूपवरदेव हि. तत्मधागत्यात । ३ | २। १४ 
प्रकाशबलाबेधध्यम | २। २ । १५ 


बे० द० ६(।४।२२ 





अत एवं चओपमा सूर्थकादियत्‌। ३२। २। १८ 


प्रकाशवशाजक्षेष्य प्रकाशअ कमंण्यभ्यासात्‌ । १ । २। २५ 

अतोअ्नम्तेग तथा हि किकुस्‌। २ ।२। २६ _. 

पूर्थंचह्या । २। २। २९ 

प्रतिषेधरा्ष । २ । २। ३० 

रात्मेति तूपगच्छन्सि अाहयम्सि से ।४। १। ३ 

अविभागेग इृष्टत्यात्‌ । ४ | ४।४ 

खिलितन्मात्रेण तदात्मकत्वादित्योहुकोमिः । ४।४।६ 

इत्यादि सूत्र अद्वितीय निर्विशेष परजझकी अवगतिके 
लिये अवधय द्रष्टव्य हैं, स्थानसझ्लोचसे यहाँपर इनकी व्याख्या 
नहीं की गयी, जिशासु वाचक भाध्यादि निबन्धावलोकनका 
प्रयास करें । गीताके सातवें अध्यायक्रे छोक ८-११ 
में भगवानने अपनेकों रस, पुण्य, गन्घादिरूप बतलाया, 
एवं नवम अध्यायक्रे १६-१७-१८-१९ ोकोंमें ऋतु, 
यश ओर अग्िद्दोन्नादिके रूपमें आत्मद्शन कराया, प्रायः 
सम्पूर्ण दशमाध्यायसे उत्कृष्ट आदित्यादि समस्त पदार्थोंमे 
अपने आनन्दधनसखरूपका वर्णन किया, सो यह सब 
अद्वेतामृतमहोदधिकी विस्मयकारी सायोपमहोमिमाराका 
निदशनमात्र है । यों तो-- 

मत्तः  परतरं नान्यस्किश्लिदस्ति घनंजय । 

(गीता ७ । ७) 


--हत्यादि सहखशः अद्वैतवादकी पोषक बचनाम्त- 
लदरी समुपलब्ध दोती है, तथापि अद्वेतबोधका सात्त्विक 
ज्ञानकक्षामें निविष्टकर अद्वेतसिद्धान्तकों वाआनसातीत असीम 
प्रतिष्ठा प्रदान करते हुए. श्रीभगवान्‌ अध्याय १८ छोक २० 
में श्रीमुखसे कहते हैँ--- 

सर्वेभमूसेशझ. येनक. भावसध्ययमीक्षसे । 

अविभक्त विभक्तेजु तज्छार्ण विद्धि सारियकम ४ 


है अर्जुन! परस्पर भिन्न सबभूतोमे जिसके द्वारा अभिन्न 
निविकार जह्मसत्ताके दशन दों; तू उस अद्वितदर्शनकों 
सात्विक समझ । भगवान्‌ वेदवब्यास भी पुराणशिरोर्माण 
भागवतपुराणके प्रथम छोकके तृतीय चरणमें 'यत्र तिसगों 
मृषा' जिस ब्रहमें तेज, जल और प्रथ्वी उन तीनों तत्त्वॉँकी 
सृष्टि मृधान-कल्पित है; इस उक्तिद्वारा समस्त विश्वक्रो 
काल्पनिक बतलाकर, समस्त पुराणशास्त्रका मुझय प्रतिपाथ 
परबह्य ही हे, इस बातका मुककण्ठसे परिचय दे रहे हैं ! 
ओर सख्यसूचक व्यायहारिक समान वस्थाभरणादिके 


# ऋण्वेदर्मे भद्देतवाद # 
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परिधानकी तरह प्रथम छोकके दी प्रथम चरणमें ब्रझ्म- 
मीमांसाके आरम्मिक “जन्माग्वत्य यतः( जिससे इस जगत्‌- 
का जन्मादिलसजन,; अर्जन एवं बिसजेन होता है, बह 
ब्रह्न है ) इस बचनका उल्लेख करके तो उन्होंने बेदान्त- 
दरशनके साथ पुराणशाऊ्र: नेसगिक मेन्रीप्रदर्शनका 
प्रशंसनीय प्रयास किया है और तृतीय चरणद्वारा यह भी 
सूचित कर दिया है कि मिथ्यात्ववाद ही अद्वैतवादकी 
आधारदिला है | 


अद्वितीय ब्रह्म खप्रकाश चिद्रप होनेसे स्वतःसिद्ध हे, 
उसके सिद्ध करनेकी कोई आवश्यकता ही नहों । केवल 
श्रान्तिप्रतिपन्न दैतका निरास अपेक्षित है, वह तो द्वैत- 
प्रपश्चमें मिध्यात्व प्रमाणित होनेसे ही साध्य हे । अतणव 
मधघुसूदन स्वामीने अद्ैतसिद्धिके आरम्भमें प्रपश्चमिध्यात्व- 
साधनका द्वदयग्राही प्रय्ष किया है। मिथ्यात्वसाधनमें 
मुख्य निदशन ६ हैं-रज्जु-सपे, शुक्ति-रजत, मरु-मरीचिजल, 
स्वप्न,इन्द्रजाल और गग्धवं नगर | मधुसूदनस्वामी ने मिथ्पात्व- 
के पाँच निर्बेचन किये हैं । चित्सुखाचायने पाँच अधिक्रकी 
कल्पनाकर दशाविध मिध्यात्वका उल्लेख किया है, और 
मधुसूदनसम्मत ( प्रतिपत्नोपाधी जैकालिकनिषेधप्रतियोगि- 
त्वरूप ) द्वितीय मिथ्यात्वको ह्वी अन्तमें विशेष स्थान दिया है। 


यथा-- 


सर्वेधषामपि भावानासाशभ्रयरवेन संमते । 

प्रतियोगित्वमत्यन्ताभाव॑ प्रति रुषपात्मता ॥ (१॥ ७) 

पटादि समस्त पदार्थोाके जो अधिकरण तन्तु आदि 
स्वीकार किये गये हैं, उनमें वतेमान अत्यन्ताभावकी 
प्रतियोगिता दी ( प्रतियोगी द्वोना द्वी ) धट(दि पदार्थोंका 
मिथ्यापन है। स्वाधिकरण तन्तु आदिकों छोड़कर अन्य 
वस्तुमें पठादि पदार्थोकी सत्ता सम्भव ही नहीं, यदि उनमें 
(तम्तु आदिमें) भी उनकी सत्ता न हो; अथोत्‌ उनका 


अभाव माना जाय, तो गले पादुकान्यायसे उन पटादि 
पदार्थोंका मिथ्यात्व ही पर्यवसित होगा। क्योंकि स्वाधिकरण- 
में सत्य बस्तुका अभाव कभी हो नहीं सकता; कल्पित 
रजतादि ही असत्य होनेके कारण स्वाधिकरणरूपसे 
प्रतीयमान शुक्तिकादिमें बस्तुतः नहीं रहते । तात्पय 
यह कि जो वस्तु जिस खलमें प्रतीत हो, और फिर 


उसका वहीं अभाव प्रमाणित हो जाय तो वह 
वस्तु मिथ्या ही होगी, सत्य नहीं; बत, यही "प्रतिपन्नों- 
पाधिनिष्ठभ्रेकालिकनिषेधप्रतियोगित्वरूप. मिथ्यात्व” है | 
लक्षित मिथ्यात्वका अंशित्व हेतुसे अनुमान करते दुप, 
चित्सुखाचार्य लिखते हैं--- 

अंधिनः स्वांशगाध्यन्ताभावस्थ प्रतियोगिनः । 

अंशित्वादितिरांशीव दिगेषेव गुणादिज्ु ॥ (१। ८) 

तत्तदवयवी अपने-अपने तन्तु आदि अवयबोंमें वर्तमान 
अभाकवके प्रतियोगी हैं, अवयवी होनेसे अन्य अवयवीकी 
तरह गुण-क्रिया-ज/त्यादिक पदार्थों इसी रीतिका अनुसरण 
करना उचित है| मधुसूदन स्वामीने मिथ्यात्व सिद्ध करने- 
के लिये प्रथम दृश्यत्व, जडत्व और परिच्छिन्नत्व इन तीन 
हेतुओंका प्रदर्शन किया है । दृश्यत्वका परिष्कृत स्वरूप 
'शब्दजन्यशत्तिविषयत्व” ही है । अन्तमें चित्सुखाभिमत 
अंशित हेतुका मी उपन्यास किया है । उनके लेखका आकार 
यह हे-- 

चित्सुखाचार्येस्तु अय॑ पटः एतशन्तुनिष्टात्यन्ताभाव- 
प्रतियोगी, अंशित्वात, इतरांशियत्‌, हृस्युक्तम्‌ | 


एक अज्ञास्त्मादाय नान्‍्य शंणयतः क्चित । 


अस्से न भीरवीरस्थ भरूः सहृरकेशछियु # 
(इति खण्डनखण्डखाथे श्रीहृष: ) 


कुल पविश्न जननी कृतार्था बसुन्धरा पुण्यवती च लेन । 
अपारसंवित्सुखसागरे5स्मिंली न॑ परे बद्माणि यरव चेतः ॥ 





१५ 


शिष्योंको सदुपंदेश 


प्राचीन कालमें जब ब्रह्मचारी वेदाध्ययन करके 
घर लोटना चाहता तब आचाये उसे कैसा उपदेश देते ये 
इसका उदाहरण देखिये, गुद उपदेश करते हँ--- 


सत्य बद्‌ । धसम॑ चर । स्वाध्यायान्ता प्रमदः | 
(तैत्ति_- १ । ११। १) 


सत्य बोलो । धरमंका आचरण करों। खाध्यायका 
कभी त्याग म करो | आचार्यकों गुरुदक्षिणा देकर प्रजाके 
सूत्रकोी न काटो अर्थात्‌ अक्षचय-आभ्रमका पालन कर 
चुकनेपर शहस्थाश्रममें प्रवेश करो | सत्यका कभी किसी 
अवस्थार्मे भी त्याग न करो । धर्मका कभी त्याग न॑ करो । 
कल्याणकारी कर्मोका त्याग न करो, साधनकी जो विभूति 
प्राप्त है, उसे कभी मत त्यागों। स्वाध्याय और प्रवचनमें 
कभी प्रमाद न करो | 


मसातदेबो भव । पितृदेवो भव । आचायदेवो भव | 
अतिथिदेधों भव । थाम्थभवथानि कर्माणि | तानि सेवि- 


तथ्यानि। नो हत्तराणि | 
( तैत्ति०. १५ ११५६२) 


'ददेवकम ( यश ) और पितृकर्म ( श्राद्ध, तर्पण आदि ) 
का कभी त्याग न करो | माताकों देवरूपसे पूजो । पिता 
को देघरूपसे पूजो | आचायकों देवरूपसे पूजो। अतिथिको 
देवरूपसे पूजो । ओ कमे निन्दारदहित हईं उन्हींकों करो। 


अन्य ( निन्दित कमे ) मत करो । हमारे ( गुरुके ) भेष्ठ 
आचरणोंका अनुसरण करो, दूसरोंका नहीं ।' 


जो ब्राह्मण अपनेसे श्रेष्ठ हों उन्हें तुरन्त बैठनेंके लिये 
आसन दो । जो कुछ दान करो श्रद्धासे करो, अशभ्रद्धासे 
नहीं | श्रीके लिये दान करो ( रूद्मी चश्वल हैं, प्रभुकी 
सेवामें उसे समपेण नहीं करोगे तो वह तुम्हें त्यागकर चली 
जायणगी ), लोक-लाजके लिये ही दान करो। शास्से 
डरकर भी दान करो) दान करना उचित है इस विवेकसे 
दान करों । अपने किसी कम अथवा लौकिंक आचारंके 
सम्बन्धमें मनमें कोई शंका उठे; तो अपने समीप रहनेवाले 
ब्राह्मगोंमे जो वेदविद्वित कर्मोम विचारशील हों, समदर्शी 
हों, कुशल हों, स्वतन्त्र हों ( किसीके दबावमें आकर 
व्यवस्था देनेवाले न हों ); करीधरहित अथवा शान्तस्वभाव 
हों और धर्मफे लिये ही कर्तध्यपालन करनेवाले हों, वे 
जिस प्रकारका आचरण करें, उसी प्रकारका आचरण तुम 
करो । यही आदेश है, यही उपदेश है, यही वेदोंका भाव 
है, यही आशा है, ऊपर बतलायी हुई प्रणालीसे ही 
आचरण करना चादिये । इसी प्रकार आचरण करना 

चाहिये । 
( तैक्िरीय उपनिषद्‌ ) 


नस++ कक +-+नन- 


आनन्द अनिवेचनीय हे 


गई पूतरी नॉनकी, थाह सिश्वुकी झैन। 

पैठत दी घुलमिल गयी, पलूट कददे को बैन ॥ 
पूतरी नॉनकी दौरि णई, दिंग सागरके जल जाय थहावे | 
पाय भली विधि भेद्‌ सबे, तब आयके झ्ञानकी बात यतायें ॥ 
पेठत आपदि आप भई। निज नाम खरूप समूल नसायें। 
'ओतिय' को फिर लौटि कट्टै, अद कौन झुने समुझे समझशाषें ॥ 


-लऊक्षमीचन्द्र भोत्रिय 





ल्याण “5:< 





शिष्योंकों सद॒पदेश 


गीतान्तगेत वेदान्तमार्ग 


(लेखक-स्वामी श्रीअसंगानन्दजी ) 


भारतीय आये जातिका सनातनधर्म इतना पुरातन है 
कि इतिहास या प्राचीन गाथाएँ भी उस पुरातनत्वके परदे- 
को उठाकर अंदर झौंक नहीं सकती और इसके जो नाना- 
विध मूलतत्व, वाद और परम्परागत विश्वास तथा विधि 
और निषेध हैं उन सबका सार-संग्रह करके एकत्र सामने 
रख देनेका काम बड़े-बड़े विद्वानोंकी बुद्धि और उनके प्रचण्ड 
अध्ययनके लिये भी असाध्य हो जाता है) तथापि इतनी 
कठिनाइयों और झुकावर्टोके होते हुए. भी सनातनघर्म 
अपनी पूण प्रभा और ज्योत्लाके साथ हिन्दूधमके उस सार- 
मंग्रहरूप प्रन्थमें पूर्णरुपसे प्रतिबिम्बित हुआ है जिसे श्रीमद्‌- 
भगवद्वीता कहते हैं | हिन्दुओंके इस प्रमाणभूत भ्रस्थमें सब 
महापन्थ, चतुविध प्रसिद्ध योगमार्ग, विविध मत और 
सिद्धान्त, सुन्दर सरल रसात्मक काव्य, आदर्शवाद और 
वस्तुस्थितिवाद, युक्तिसंगति और भाष-भक्ति; पक्ष-विफक्ष 
और सामझ्स्य-समाधान, ईश्वरवाद, अनेकेश्वरवाद और 
एकेश्वरवाद इन सबका विलक्षण समन्वय हुआ है, ओर 
इसलिये यह गीता समग्र वेदोँका सार कद्दाती है । यदि 
ज्ञान ही वह आधारशिला है जिसपर वेदान्तकी भव्यातिभव्य 
अड्टालिका खड़ी है तो यह बात भी स्पष्ट है कि तत्त्वशञानके 
इस स्वरूपका अथौत्‌ वस्तुतत्त्वाद या सद्बादका बहुत ही 
सुन्दर और विलक्षण निरूपण गीताके ४ ये और १३ वें 
अध्यायमें हुआ है; यही नहीं; प्रत्युत १४ बे अध्यायका 
प्रत्येक शछोक वेदान्तके ही सिद्धान्तों और बादोंसे परिपूर्ण 
है। उपनिषदोने यदि शानयोगक्रे द्वारा परमात्मबोधकी 
प्राप्तिका माहात्म्य बड़े ही मधुर स्वस्से गाया है तो गीताने 
सबके स्वर मिलाकर एक विलक्षण संगीतका प्रादुमोब किया 
है और सबके आधारभूत सामझ्स्य और एकत्वकों प्रकट 
किया है जो गीताके छब्दोंका केवल उत्तान अथ ग्रहण 
करनेबाकोंके ध्यानमें भले ही न आवे | 
ध्यमिनात्मलि पह्यम्ति केचित्र्मानमात्मना । 
स्म्ये सांट्मेक य्ोगेन कर्मयोगेन चापरे॥ 
अनन्‍्ये स्वेबमजामन्तः शुत्वास्मेस्य उपासते । 
तेडप्ि चातितरम्थ्येब अत्यूं श्रुतिपरायणाः ॥ 
( १३ | २४-२५ ) 
'कुछ लोग ध्यानके द्वारा आत्माको विशुद्ध दृदयसे 
अपनी बजुड़िमें देख लेते हैं, अन्य लोग कमेयोगक़े द्वारा; 


और फिर कुछ लोग ऐसे भी हैं जो इसकों न जानकर, 
दूसरोंसे सुनकर, जैसा सुना है वेसी उपासना करते हैं । ये 
भी, जो कुछ सुना है उसीको परम आश्रय जानकर मृत्युको 
पार कर जाते हैं ।! 

हिन्दूतत्त्वशानके सभी ग्रन्थीमें शानका बड़ा माहात्म्य गाया 
गया है | अधम-से-अधम मनुष्यके लिये भी वेदान्तमें इस 
बातकी अनन्त आशा है और उत्साह है कि वह अपने खोये 
हुए दिव्य स्वरूपकों पुनः प्राप्त कर सकता है। जब मनुष्य 
अकथनीय छ्लेशों और आधषि-व्याधि-व्यथाओं और धोर 
यन्त्रणाओंका मागी होता है और काल अपने अति भयानक 
रूपसे उसके सामने नाचने लगता है और सब ह्त-नात 
उसे छोड़ देते हैं तब बहाँ उसे प्रेमसे आलिज्न करनेके लिये 
वेदान्त ही सामने आता है और उस आत्तंकां दुःख और 
अजानके पंकसे बाहर निकालता हे। और तब गीताका 
आत्माको जगानेवाला पाश्चजन्य-शझुनिनाद उसके कानोमें 
गूँजता है और अन्तःस्थित आत्माकी निष्कलंक पवित्रता 
और दिव्यताका अनुभवामृत पानकर उसका नया जन्म 
होता है| आत्मा, ईश्वर और विश्वके सम्बन्धमें अबतक जो 
अशान उसे विवश और दुबंल बनाये हुए था वह अज्ञान 
छूट जाता है, उसका सारा दुःख और दौबेल्य नष्ट हो 
जाता है | 

बुद्धिवादकी चढ़ाई और विद्वत्ताकी विलक्षण प्रगतिके 
इस जमानेमें शानके सम्बन्ध आधुनिकोंकी बड़ी अनूटी 
कल्पना है । किसी सिद्धान्तको बुद्धिके द्वारा समझ लेना ही 
उनका “शान” है जिसके साथ प्रत्यक्ष अनुभूति या अन्तशोन- 
का कोई वास्ता नहीं | पर यह ज्ञान नहीं है| शान कोई 
कल्पना या विचार या शुष्क वाद नहीं है| यह वह चीज 
है जिसके लिये जिशासुकों व्यवहायं मन-बुद्धिके अन्तस्तम 
बोधकी स्थितिमें रहना और बतंना पड़ता है । और इसलिये 
जो कोई सव्वोत्मेक्यमावकों प्राप्त करनेके लिये प्रस्थान 
करना चाहता है उसे पहले इस महापभकी पाथेय सामग्रीसे 
पूर्णतया सुसजित हो जाना चाहिये । सबसे पहला काम यह 
है कि किसी गुर्के समीप जाओ जो शिष्यकी नौकाकों 
खेकर पार छगा दे । शुरुकी सेवा, गुरुको प्रणाम ओर गुरुसे 
परिप्रभन जिशासुकी जीवन-चर्या है । 


११६ 
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सदिद्धि अ्रणिपातेन परिप्रश्ेन सेवया । 
उपदेश्यम्ति से ज्ञार्गम क्ानिनस्तस्‍्वद्शिनः॥ 
(४ । है४ ) 
“उसे जानो, चरणोंमें छोटकर; पूछ-पूछकर और सेवा 
करके । जो जानी हैं, तत््वको जिन्होंने अनुभूत किया हे वे 
तुम्हें शानका उपदेश करंगे ।! 
फिर विश्वास होना चाहिये अपने आपमें; आत्मप्रामतिके 
साधनोंमें और आत्मसत्तामें | यह विश्वास कुछ-न-कुछ मान 
लेना नहीं है, अन्धविश्वास नहीं है; बल्कि दृढ़ और अत्यन्त 
घन विश्वास होना चाहिये | ऐसा विश्वास, अविरत अध्य- 
वसाय; भध्रूति और सुदृढ़ इच्छाशक्ति,; लगन और फिर 
सबसे बंढ़कर--इन्द्रियोंका संयम इत्यादि इस महासागर- 
यात्राके अत्यावश्यक पायेय हैं | ओर विवेक और वैराग्य 
तो शानयोगसाधक विहगके दो पंख हैं जिनसे ही वह 
परमात्ममोध और पराशक्तचनुभूतिके महाकाशमें उड़ 
सकता है । 
क्षेत्र और क्षेत्रकका शान ( अ० १३ ) शानयोग कहा 
गया है। 
क्षेत्रश॑ चापि मां विद्धि सर्वक्षेत्रेष्च भारत । 
क्षेत्रक्षेत्रशयोर्शानं. यक्उज्ञानं. मत मम ॥ 
( १३।२) 
'हे भरतबंशोद्धव ! मुझे सब क्षेत्रोमें क्षेत्र भी जानो । 
क्षेत्र और क्षेत्रश/्के शानको ही मैं शान मानता हूँ ।? 
स्थूल ओर सूक्ष्म शरीर तथा उनके स्थल और यृक्ष्म 
विकार दी ५क्षेत्र' कहे गये है । 
महाभूतान्यह ह्वारो बुद्धिरव्यक्तमेव च॑। 
इन्द्रियाणि दवीक च॑ पत्च  चेम्द्रियगोचराः ॥ 
इच्छा हंषः सुख दुःख संघातक्रेतना घतिः | 
एलस्क्षेत्र. समासेन सविकारसुदाहतम ॥ 
( १३ । ५-६ ) 
'पश्च महाभूत, अहंकार, बुद्धि और अव्यक्त मूल 
प्रकृति, दश इन्द्रिय और एक मन), पॉँच विषय; इच्छा, 
द्वेष, सुख, दुःख, शरीर, चेतना और धृति, यह सबिकार 
क्षेत्रका वर्णन है ।! 
इस क्षेत्रका जो शाता हे उसे “क्षेत्रश! कहा है-- 
हतू शरीर कौस्तेय क्षेत्रमित्यभिधीयते । 
एच वेसि ते आहुः क्षेत्रश इति तदहिदः॥ 
(१३।१) 





"है कौम्तेय ! इस शरीरकों क्षेत्र कह्ा गया है और जो 
कोई इसे जानता है उसे क्षेत्र और क्षेत्रश/के जाननेवाले 
क्षेत्रश कहते हैं ।” “ कि 

यह स्ववादिस्वीकृत है कि शानके होनेमें शाता और 
शेयका होना आवश्यक है और इसलिये जाता या शैयके 
मूल या आदिकारणकी कल्पना करना केवल परले दर्जकी 
मूर्खता है; क्योंकि ऐसी कल्पनाके लिये भी शाता और 
शैयकोी उससे पहले मानना पड़ेगा और इस प्रकार यह 
बाद निग्रहकोटिमें आ जायगा । 

प्रकृति पुरुष चैन विद्धुयनादी उभावपि। 

विकारांश गुणांश्रेव विद्धि प्रकृतिसंभवान्‌॥ 

( १३॥ १९ ) 

“प्रकृति और पुरुष दोनोंको अनादि जानो; और यह 
भी जानो कि सब विकार और गुण प्रकृतिसे उत्पन्न हुए हैं । 

गीताके शब्दोंमें क्षेत्रत और कोई नहीं--पुरुष ही है; 
परन्तु शरीर और इन्द्रियोंके उत्पादनमें प्रकृति ही कारण है । 

कार्यकरणक्ेश्वे हेतुः प्रकृतिरुच्यते । 
पुरुष: सुखदुःख्खानां भोक्तत्वे हेतुरुच्यते ॥ 
( १३।२० ) 

“शरीर और इन्द्रियोंके उत्पादनमें प्रकृति ही कारण 
कही गयी है; और सुख-दुःखकी अनुभूतिमें कारण पुरुष 
कहा गया है !? 

ब्रह् या आत्मा सब बन्धनोंसे मुक्त है और इसलिये 
मलिनता और अपूर्णताका लेश भी कहींसे उसे छू नहीं 
सकता, न दूषित कर सकता है; पर यह मिथ्यातादात्म्य 
है, झूठा अध्यारोप है जो हमारी बद्धताका कारण है और 
जिससे इम भ्रम और अज्ञानमें पड़कर उसके फलस्वरूप 
नैतिक और आध्यात्मिक दुःख और मृत्युके भागी होते हैं ! 
यथार्थमें पुरुष किसी भी मानसिक्र या कायिक कर्ममें भाग 
नहीं छेता और इसलिये किसी भी भले-बुरे परिणामके लिये 
श्रीमगवान्‌ जिम्मेदार नहीं माने जा सकते | आत्मा सर्वतः 
आनन्दमय और परिपूर्ण है और इसलिये वह सब हेतुओंसे 
उदासीन है; पर पुरुषके अति सन्निधानसे प्रकृति प्रेरणा या 
स्फूर्ति या शक्ति पाकर दृश्य-अदृश्य जगत्‌ निर्माण करती है । 

मादसे कस्यशित्पापं न चैद सुकृत विभुः। 

अजज्ञानेनाबुत शाम तेन मुझाम्सि अन्तयः॥ 
(५॥। १५७५) 

(स्ेब्यापक परमेश्वर किसीके प्राप-पुण्यकों नहीं प्रहण 

करता । शान अशानसे ढका हुआ है, इस कारण प्राणी 


* झानका साचन * 
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मोहमे शिरते हैं ।! 

विषयभूत बाह्य जगत्‌ असत्‌ हे; इससे क्षेत्रशका विषयी 
खरूप असत्‌ प्रतीत होता है; विषय या विषयी नहीं बल्कि 
दोनोंके परे दौनोंका जो परम मूल स्वरूप है वही सत्‌ या 
ब्रह्म है । 

जहं कृत्जस्य जगतः प्रभवः प्रलयस्तथ। है 

( ७१६ ) 

'मैँ समस्त जगतका प्रभव और प्रल्य हूँ ।? 

ब्रक्च---एकर्मेवाद्धितीय ब्रह्म सवंथा निरपेक्ष है । जैसे 
समुद्रकी सत्ता जलतरज्ञॉपर निर्मर नहीं करती, *से ही 
ब्रक्षकों अपनी निरपेक्ष सत्ताक्रे लिये; एक क्षणकरों भी किसी 
भोतिक जगत्‌की आवश्यकता नहीं होती; बल्कि जितने भी 
व्यक्त रूप हैं, उस परमात्मासे ही निकलते हूँ यर्थाप वह 
सदा उनमें नहीं रहता । 

“यह सारा जगत्‌ मुझ अव्यक्त मूर्तिद्वारा व्याप्त है; सब 
प्राणी मुझमें रहते हैं, पर मैं उनमे नहीं रहता ।? 

आजकलके शिक्षित लोगोंकी यह बड़ी श्रान्त धारणा हो 
गयी है कि वेदान्त उन्हीं लोगोंके लिये है और उन्हीं लोगों 
की चीज है जो घरबार छोड़कर जंगलोंमें या शिरिगुफाओंमिं 


7९ #' चेक किदन९०-+ भा पक िकमममयका० समय कएनत 
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जा रहते और ध्यान-घारणादि करते हैं और इसका उपयोग 
भी उन्हीं लोगोंके लिये हैं जो दुनियामें किसी कामके नहीं 
रह गये हैं, बूढ़े बेकार, मरेके किनारे हैं| अययावत्‌ शान 
और भश्रान्त धारणासे अधिक द्वानिकर; अप्रिय और नाश- 
कारी और कोई चीज नहीं । वर्तमान संसारके तीन चौथाई 
दुःख मानवजातिके अयथावत्‌ शानसे ही उत्पन्न हुए हैं । 
वैयक्तिक स्वाथपरता और परापद्वारिणी वश्चकता। सामाजिक 
विश्ृंखलता और पारस्परिक अविश्वास, राजनीतिक छल- 
कपट और राष्ट्रीय अहंकारके इस जमानेमें जब कि ये चीजें 
मानवसमाजों और राष्ट्रोक्ा जीवन नष्ट कर रही हैं ओर 
सम्यता तथा संस्कृतिको पूर्णताके पथसे भ्रष्ट कर रही हैं, 
वेदास्तमार्ग ही एक ऐसा मांग है जिससे उस नवीन 
सम्यताके निर्माणका बड़ा भारी काम होनेवाला है जिसके 
लिये संसार तरस रहा है, क्योंकि यह वेदान्त ही मनुष्यको 
उसके अन्तशस्थित भगवत्तत्वका परिचय करानेबाला है । 
ईश्वर करे कि वेंदान्तका यह उद्देश्य शीक्ष पूरा हो और इस 
नवीन भावी सम्यताके के आनेवाले देवदूत संसारमे प्रेम 
और ज्ञानका सन्देश घर-घर पहुँचावें, यही उन छोगोंकी 
प्राथना है जो इसी दृष्टिसे प्रयत्ष कर रहे हैं । 


-“ग्ककि... 
जानका साधन 


( लेखक--स्वामी श्रीप्रशानाथजी महाराज ) 


समस्त जीवॉमें दुःखकी आत्यन्तिक निषृत्तिके लिये 
अत्यन्त उत्सुकता पायी जाती है, और वह उत्सुकता यद्यपि 
कुछ अंशतक मन्त्र-ओषधियोंद्वारा सम्पन्न हो जाती है तथापि 
इनके द्वारा मनुष्यजीवनके चरम लक्ष्य मुक्तिकी प्राप्ति नहीं 
होती, इसे सभी विचारशील मनुष्योकों स्वीकार करना पड़ता 
है। दाशनिकोने मुक्तिके साधनकी खोजमें अग्रसर होकर 
अनेकों उपायोंका निदर्शन किया है, जो आपाततः दृष्टिसे 
परस्पर विरोधी प्रतीत होते है । इसी कारण महामारतमें 
लिखा है-- 
बेदा विभिश्ञा: स्सतयो जिमिक्षा 
नासो मुनियस्थ सतं न लिक्षम्‌। 
धरस्थ तरथ निहित गुहायां 
महाजमो येतल गत: स पम्थाः ॥ 
अतएब महर्षिगणके सिद्धान्त आगे क्रमशः दिखलाये 
जाते हैं | 


१-मीमांसादशंनके मतसे धर्मके द्वारा ही निःश्रेयस 
या मोक्षकी प्राप्ति हो सकती है। काम्य और निषिद्ध कर्मों 
का परित्यागकर नित्य और नेमित्तिक कर्मोंके करनेसे फल- 
स्वरूप श्वगादिकी प्राप्ति होती है। स्वगोदिकी प्राप्ति ही 
घर्मका मुख्य उद्देश्य है। यह धर्म जिस उद्देश्यसे किया 
जाता है उस उद्देश्यकी प्रासिका हेतु होता है; परमात्मबुद्धि- 
से क्रियमाण होनेपर अर्थात्‌ परमेश्वरकी प्रीतिके लिये करने- 
पर निःश्रेयसका कारण होता है । श्रुति; स्मृति ओर सदाचार 
धर्मके प्राण हैं | श्रुति वेदकों कहते हैं । महर्षियोंने श्रुतिका 
स्मरण कर जो कुछ कहा है वह स्मृति है तथा सत्पुरुषोंके 
जो साधु आचार हैं उनका नाम संदाचार है। इनमें वेद 
तो स्वतःप्रमाण है और स्मृति और सदाचार बेदमूलक 
होनेसे ही प्रमाण माने जाते हैं । अर्थकर्म और गुणकर्म- 
भेदसे कर्म दो प्रह्नारके होते हैं, अदृष्टकों उत्पन्न करनेवाला 
जो आत्मगत कर्म है उसे अर्थकर्म कहते हैं जसे अभि- 
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होचादि । अथंकर्मके तीन भेद हैं---नित्य, नैमित्तिक और 
काम्य । इनमें नित्यकर्म अमिहोत्र। सन्ध्या-वन्दनादि हें; 
नैमित्तिक कर्म पुत्रेष्ठि आदि हैं । काम्य कर्म तीन प्रकारके 
होते हैं, ऐ|ेहिक फलक (इसी लोकमें फल देनेवाला),आमुष्मिक 
फलक ( परकालरम फल देनेवाला ) और ऐदह्िकामुष्मिक- 
फलक (इृहकाल और परकाल दोनोंमें फल देनेवाला ) | 
इनमें ऐहिकफलक कम हैं कारीरि-यागादि# आमुष्मिक- 
फलक दरेपौरणमासादि, और ऐहिकासुष्मिकफलक-- 
'बायब्य इवेसमाछमेत भूतिकामः |! रत्यादि । 
संस्कारकर्मोंकोी गुणकर्म कहते हैं | इसके भी अनेक 
भेद हैं । संस्कारकर्म चार प्रकारके होते हैं--उर्त्पत्ति, आसि; 
बिकृति और संस्कृति | इनके भेद-प्रभेदका उल्लेख वेदान्त- 
ग्रन्थोमें हुआ है अतणव यहाँ विस्तार करना अनावश्यक है । 
कर्मद्वारा केवल बन्धन ही होता है, क्योंकि ख्रगादिसे भी 
पतनकी सम्मावना बनी रहती है, अतएव आत्यन्तिक दुःख- 
निद्ृत्ति शसके द्वारा नहीं हो सकती | महषिने मीमांसादशन- 
में घमंशाख और धर्मके फलोॉंका जहातक हो सकता है) 
निर्देश किया है | कर्मके द्वारा चित्तशुद्धि होनेपर यह भी 
गौणरूपसे मोक्षका साधन हो जाता है, यही उनका अभि- 
प्राय मानना पड़ेगा। क्योंकि महामारतमें भी यही बात 
लिखी हुई है--- 
कमंणा वध्यते अन्‍्तुर्विद्ययाथ विमुच्यते । 
२-वैशेषिकदशेनकार महर्षि कणादने भी “अथातो 
धमे व्याख्यास्थामः? के रूपमें प्रतिशा करते हुए, धर्मशाम्र- 
का प्रणयन किया है। उनके मतसे केवल धर्मानुष्ठान ही 
मुक्तिका साधन नहीं है । धमंके साथ आत्मविचारयुक्त हुए 
बिना मुक्ति नहीं हो सकती । अतएव धमके साथ पट पदार्थों 
के विचारसे अ्थांत्‌ धमविशेषके द्वारा पट पदार्थक 
साधम्य ओर वैधम्यंरूप जो तत्वशान होता है, उससे मुक्ति 
होती है। इच्छा और देपसे धर्मांघर्म उतपन्न होते हैँ और 
घर्मांधमंसे ही जन्म-मरणका प्रवाह है | श्रवण, मनन; 
निदिध्यासन प्रझति तथा यमादि लक्षणयुक्त आत्मसाधनके 
द्वारा मोक्षकी प्राप्ति होती है । अच्ष्टके अभावसे शरीरान्तर- 
के साथ पुनः संयोगके न होने अर्थात्‌ जन्म-मरणसे रहित 
आह जिसमें पुनः दुःखका प्रादुर्मांव नहीं होता, मोक्ष 
| 


३-न्यायदशनके प्रवतक गोतम; पहले सूजमें पोडश 
पदार्थोंके बिचारद्ारा तत्त्वज्ञानकी प्राप्ति और तस््वज्ञानके 
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द्वारा निःभेयसकी प्रासि होती है यह प्रतिश करते हैं, और 
फिर तत््ोंके विचारद्वारा मुक्ति नहीं प्राप्त हो सकती ऐसा 
मानकर आत्मतर्वशानके मुंडथ सूक्ष्म साधनके” रूपमें 
समाधिका अभ्यास करनेके लिये उपदेश देते हैं| पू्वजन्मों- 
के शुभ कर्मोंके फलसे जो अदृष्ठ उत्पन्न होता है, उससे 
समाधिके सारे प्रतिबन्धक नष्ट हो जाते हैं और समाधि- 
विशेषका अभ्यास हो सकता है | योगके लिये वन, कन्दरा, 
नदीतठ प्रश्ति स्थानोंका आश्रय करना चाहिये। भोक्षक्े 
लिये यम-नियम तथा योगशात्नक्रे द्वारा प्राप्त अध्यात्म- 
विद्याके साधनों अर्थात्‌ आसनादिके द्वारा योग्यत्व (संस्कार- 
विशेष ) का सम्पादन करना पड़ता है। आत्मतस्वशानके 
अनुकूल शा्ोंके अभ्यास और उन शाखतरोंके शाता पुरुषोंके 
साथ बातोलाप करके तत्त्वविचार कर सन्देहकों दूर करना 
पढ़ता है। अतएवं महर्षिके मतसे विचारकों भी योगशान- 
का साधन माना गया है । 


४-सांख्यकर्ता कपिल अपने 'आज़झस्तम्बपयन्तं तत्कृते 
सष्टिरा विवेकात” (२।४७) तथा “विविक्तबोधात्‌ सष्टिनिवृत्तिः” 
( ३।६३ ) चूत्रोंमें बतलाते हैं कि ब्रह्मासे तृणपयरन्त व्यष्टि 
सृष्टि पुरुषके लिये ही होती है, जबतक तत्तत्‌ पुरुषोंका 
विवेकशन नहीं होता तबतक सृष्टि रहती है; विविक्त- 
बोध होने अर्थात्‌ प्रकृति-पुरुषके साक्षात्कार होनेपर सृष्टिकी 
निवृत्ति हो जाती है। अथौत्‌ उस विवेकी पुरुषका पुनः 
जन्म नहीं होता । विवेकदशामें भी यद्यपि प्रकृति-पुरुषका 
संयोग रहता है परन्तु प्रयोजनके अभावमें पुनः सृष्टि नहीं 
होती । तत््वके अभ्याससे विवेककी सिद्धि होनेपर और 
लिख़शरीरके नष्ट होनेपर सब दुःखोंकी निमनत्तिसे पुरुष 
कृतकृत्य हो जाता है। श्रवण-मननक्रे द्वारा केवल उत्तम 
अधिकारीको ही तत्त्यशान होता है | केवल विवेकशानके 
उदयसे ही शारीरका पतन नहीं हो जाता । जिस प्रकार 
कुम्हारकी क्रिया न होनेपर भी वेगाख्य संस्कारके द्वारा 
कुछालचक्र घूमता रहता हे उसी प्रकार तस्वशानके द्वारा 
अविद्याकी निद्गत्ति होनेपर भी जिवेक्री पुरंष कुछ समयतक 
जीवित रहते हैं। यही जीवन्मुक्त पुरष तथा मुमुक्षुओंके 
उपदेश हैं । 

५-पतज्लिके योगशास्रपर खूब विचार करनेपर 
जान पड़ता है कि वे सांख्यशास्रके ही परिशिष्ट प्रन्थकी 
रचना करते हैं। विचारके द्वारा प्रकृति और पुरुषका भेद- 
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होती तबतक शानका मुख्य फल शान्ति प्राप्त नहीं होती । 
अतएव विवेकके साथ-साथ शान्तिके लिये चित्तका निरोध 
आवश्यक है | इसीलिये वह प्रतिज्ञा करते हैं कि “योगश्रित्त- 
वृत्तिनिरोध:ः । योगदर्शन सांख्यदर्शनमूलक दै, सांख्य- 
दर्शनके ही तत्तोंका योगदर्शन अवलम्बन करता है। 
पदार्थनिणयकी दृष्टिसे सांख्यदर्शनके साथ योगदशनका 
पेकमत्य होनेके कारण योगदर्शनको सांख्यप्रबचन भी 
कह सकते हैँ । वस्तुतः जिस प्रकार पेट और पीठ अलूग- 
अलग नहीं हैं उसी प्रकार सांड्य और योग भी अलग- 
अलग नहीं हैं | इसी कारण गीतामें भगवानले सांड्य ओर 
योगको एक रूपमें देखनेका उपदेश दिया हे ! सांख्यशास्त्र 
केवल तत्वके निदिध्यासन और वराग्यक्रे अम्यासद्वारा 
आत्मसाक्षात्कार कराता है, और योगशाखत्र तप, स्वाध्याय 
और इईश्वरप्रणिधानरूप क्रियायोगंक्रे द्वाता आात्मसाक्षात्कार 
कराता है। फलतः मोक्षधर्मका सांख्य तत्त्वकाण्ड है ओर 
योंग साधनकाण्ड | उपयुक्त गुरु आप्त कर लेनेपर अष्टान्न- 
योगका अनुष्ठान किये बिना भी मन्त्रयोगकी सहायतासे 
योगका फल प्राप्त हो सकता है। वेसा गुर (सिद्ध गुरु ) 
न मिलनेपर अष्टाक़योगका अम्यास करना पढ़ता हे । 


योगके आठ अज्ज हैं, उनका विषघिपूर्वक अनुष्ठान 
करनेंसे अविद्यादि छ्लेशोंकी निड्ृत्ति दोती हे । इससे 
विवेकशानपयन्त शानका अतिशय प्रक होता है | यम, 
नियम, आसन; प्राणायाम, प्रत्याहार, घारणा) ध्यान और 
समाधि ये आठ अज्ञ हैं । अहिंसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचथ 
और अपरिग्रह इन पॉचोंको यम कहते हैं। प्राणियोंको 
पीड़ा न पहुँचानेका नाम अहिंसा है, मन ओर वचनके 
याथार्थ्यका नाम सत्य है, परद्रन्यकी किसी प्रकार आकांक्षा 
ने करनेका नाम अस्तेय है, उपस्थेन्द्रिय और जिह्ाका 
संयम ब्रह्मचय है, शरीरयात्राके अतिरिक्त पदार्थोंका संग्रह 
न करना अपरिप्रह है । यह अध््दविसादि पश्चविघ यम यदि 
जाति, देश, काल, समय या नियमद्वारा अविच्छिन्न न हों 
अथोत्‌ सभी सबंदा अविशेषरूपसे अनुष्ठटित हाँ तथा 
सभी अवस्थाओंमें सुस्थिर रहें तो इन्हें महाबत कहते हैं । 


शौच, समन्‍्तोष, तप) स्वाध्याय और इंश्वरप्रणिधान 
इन पॉचॉोको नियम कहते हैं। शुचिके भावकों शौच 
कहते हैं; यद बाह्य और अभ्यम्तरभेदसे दो प्रकारका 
होता है। बाह्यशौचमें मृत्तिका और अलादिके द्वारा 
दरीरकी और पवित्र भोजनके द्वारा उदरकी शुद्धि होती 
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है। अभ्यन्तरशौचमें मैत्री प्रद्ति मावनाके द्वारा चित्तके 
मल--रागद्वेषादिकी निन्ृत्ति होती है | त॒ष्टि अथवा 
अतृप्तिक अमावकों समन्‍्तोष कहते हैं । शीतोष्ण, सुख- 
दुःखादिके लिये सहनका नाम तप है। प्रणवादिके जप 
अथवा मोक्षशासत्रके अध्ययनकों स्वाध्याय कहते हैं । 
भगवानमें निस्लिक कर्मोके फलछको समर्पण करनेका नाम 
ईश्वरप्रणिघान है । निश्चलठ और सझुखपूर्वक बैठनेका नाम 
आसन है | प्रयत्शीथिल्य और अनन्तमें समार्पत्तिसे 
आसनकी सिद्धि होतो है । श्वास-प्रध्यासकी गतिके विच्छेद- 
को प्राणायाम कहते हैं अर्थात्‌ श्वास और प्रश्वासकी 
स्व्राभाविक गतिकों बंदकर दोनोंको शाब्नरोक्त नियममे 
आबद्ध करना या स्थानविशेषमें स्थापन करना ग्राणायाम 
हैं। आसनसिद्धिके बाद निश्चिन्त होकर बेठनेपर श्वास- 
प्रश्यासकी गतिकी प्रतीक्षा करनेसे इसकी सिद्धि होती है । 
इन्द्रियोंके अपने विषपयोके साथ सम्बन्ध न रहनेपर चित्तके 
खरूपका अनुकरण या तुल्यताका नाम प्रत्यादार है। अर्थात्‌ 
चित्तके शब्दादि विषयोंसे निदृत्त होनेपर जी भ्रोत्रादि सारी 
इन्द्रियों अपने-अपने शब्दादि विषयोंसे निश्त्त होकर चित्त- 
के निरोधम निरोधवत्‌ होती हैं उसका नाम प्रत्याह्वर है । 
देशविशेषमें, बाह्य या अभ्यन्तर किसी स्थानमें चित्तको 
घारण करनेका नाम धारणा है | जिप पदार्थमें चित्त धारित 
होता हे उतमें चित्ततत्तिकी एकाग्रताका नाम ध्यान है| 
वह ध्यान जब स्वरूपचूस्य होकर केवल ध्येयाकारमें भासमान 
होता हे तब उसे समाधि कहते हैं अर्थात्‌ वह ध्यान जब 
केवल ध्येय वस्तुकों ही प्रकाशित करता है; और “मैं आपके 
खरूपका ध्यान करता हूँ” इस प्रकारके भेदशानको नष्ट कर 
देता है तब उसे समाधि कहते हैं | धारणा, ध्यान और 
समाधि यह तीनोंका एक नाम “संयम” है; संयमके अभ्यासके 
द्वारा प्रशालोक या पूर्णप्रकाश उपस्थित होता है । 
६-वेदान्तके मतसे शाननिष्पत्तिमें अभिदोत्रादि सब 
कर्मोकी परम्पराक्रमसे अपेक्षा होती है। नित्य-नैमित्तिक 
कमंद्वारा अन्तःकरणके शुद्ध हुए बिना शानके मुख्य साधन 
वैराग्य और मुमुक्ुत्त उत्पन्न नहीं होते। मुसुक्षुको शम- 
दमादियुक्त होना पढ़ता है । अथोत्‌ शानाज्के रूपमें शम- 
दमादिका सम्पादन करना पड़ता है। पवित्र भोजनके समान 
ख-स्व-आशभ्रमोचित कम भी श्ञानके साधन हैं ) शाना्थीके 
लिये आभ्रमोचित कर्मोंका अनुष्ठान आवश्यक है । किसी- 
किसीमें पूवजन्मोंके अनुष्ठित कमोंके फलखरूप आभ्रमोचित 
कम्मोके बिना भी शानकी निष्पत्ति देखी जाती है। यश्ञादि 


१५० 


# अवियया खुत्युं तीर्धां विधया5सतमइसुते * 





अरययत.. था नाक जा फिडआर पु हे "कक पहकती गयाता-जत सदा भेलम १७०० सम "कहर चेकाम सोदात पान कक मारी पक. फेक पक कह भला फकान २०० ढक 298 पका २०० आयात १३५४३ भरा पाक किला १९७: ३० काओ परेकक अत जता भेज भर परी ययात बदातदज्कात पका सेआन्यायात मकर पा पका ' 


आभ्रमकर्मोंसे शम-दमादि साधन श्रेष्ठ हैं, इससें श्रुति- 
स्मृति प्रमाण है । 

किसी गाँवमें पहुँचनेके लिये यहाँसे चल देना ही 
साधन है; बिना चले केवल रास्तेकी खबर जानकर ही वहाँ 
कोई नहीं पहुँच सकता । लकड़ीको काटनेमें जैसे कुल्हाड़ी 
साधन है, उसी प्रकार सभी कार्योंमे भिन्न-भिन्न साधन होते 
हैं । बन्धनका कारण खोजनेपर अश[नके सिवा और कोई 
कारण नहीं मिलता । संक्षेपशारीरकर्म लिखा है-- 

अत्प रूप बन्चन प्रप्यगात्मा 
बद्धोइनेन. स्वच्छलैतन्पमूत्तिः । 

कारण बन्धनस्प 

स्वास्मझानातभिवृक्तिश्व॒ मुक्ति: ॥ 

अजान श्रान्तिख्प है। भ्रान्तिसिद्ध पदार्थक्रे यथार्थ 
शानके बिना अन्य किसी उपायसे इसकी निबृत्ति नहीं देखी 
जाती है। जैसे रज्जुमें सर्पफी आन्ति होनेपर ल्लान-दान, 
जप-तपादिके द्वारा उसकी निद्कत्ति नहीं देंखनेमें आती | 
रज्जुका स्वरूपज्ञान होना ही उस अ्रान्तिके दूर होनेका 
साधन है | उसी प्रकार सब जगत्‌ ब्रह्ममें अध्यस्त है; अध्यस्त 
पदार्थकी निवृत्ति अधिष्ठानके शानके बिना नहीं हों सकती 
अतएव सब पदार्थोके अधिष्ठान ब्रह्मका ज्ञान होनेपर ही 
बन्धनकी निदृत्ति हो सकती है। ब्रह्म अपरोक्ष है, अतएव 
उसके शानके लिये साधनान्तरकी आवश्यक्रता नहीं हैं| 
एकमात्र शब्द ही ब्रह्मशान उत्पन्न करनेमे समर्थ हे | परन्तु 
असम्मावनादि दोपसे चित्तके कछषित होनेपर शब्द यथार्थ 
ज्ञान उत्पन्न नहीं कर सकता | श्रवणादिके द्वारा ही इस 
प्रतिबन्धकी निर्धत्ति होती हे । 

शमादि साधनसम्पत्तिके अम्यासके द्वारा बिपरीत 
प्रद्डत्ति निदद्ध हो सकती है। श्रवणके द्वारा प्रमाण-प्रमेयगत 
संदायकी निवृत्ति होती है | मननात्मक तकके द्वारा 
असम्मावनाकी नि्यत्ति होती है | निदिध्यासनके द्वारा 
विपरीत भावनाकी निर्गात्ति होनेपर शब्दके द्वारा ही जीव- 
ब्रझ्षककी एकताका शान हो सकता है | 

ब्रह्मज्ञानी इच्छानुस्तार मौनावलम्बन कर सकता है, और 
नहीं मी कर सकता | फलतः जित प्रकार ब्रक्मशमें विधिके 
अनुष्ठानसे न कुछ वृद्धि होती हे और न निषेषके अनुष्ठानसे 
कुछ क्षति द्वी होती है; उसी प्रकार मौनधारणमें उनके 
लिये कोई विधि-निषेष नहीं है । 

शानसे किस प्रकार मोक्ष प्राप्त होता है, इसके लिये 
कोई नियम नहीं है। अथात्‌ साधनसे प्रास्त होनेवाले शानमें 


स्वात्माशान 








जिस प्रकार ऐेहिक ओर आमुष्मिक नियम हैं, शानसे प्राप्त 
होनेवाले मोक्षमें उत्त प्रकार ऐडिक और आमुष्मिक नियम 
नहीं हैं। अर्थात्‌ प्रतिबन्ध नं रहनेपर ऐहिक मोक्ष होता है 
और प्रतिबन्ध रहनेपर आमुष्मिक मोक्ष होता है--इस 
प्रकारका नियम वहाँ नहीं है । बल्कि जब शान होगा तभी 
मोक्ष हो जायगा | श्रवण, मनन और निदिध्यासन यह तीनों 
दही शानके अन्तरज्ञ साधन हैं । गुरुमुखसे श्रवण किया 
जाता है, युक्तिद्वारा उसे मनन करना पड़ता है तथा ध्येय 
विषयके निरन्तर ध्यान या चिन्तनके द्वारा निदिध्यासन 
करना पड़ता है। जबतक आत्मदशंन न हो तबतक श्रवण; 
मनन और निदिध्यासन करना पढ़ता है | गुरुके 
समीप रहकर श्रवण, सहाध्यायीके साथ ममन और 
एकान्तमें गिरिगुदह्टा या नदीके तटपर निवासकर निदि- 
ध्यासन करना पड़ता है। कितने दिन श्रवणादि करना 
होगा, इसका कोई नियम नहीं है। अधिकारीभेदसे 
कालका तारतम्य देखा जाता है | प्रतिबन्धके प्रबल होनेपर 
नियमित साधन करनेसे भी फलकी प्राप्ति, नहीं देखी 
जाती । परन्तु इससे निराश नहीं होना चाहिये। 
प्रतिबन्धके नष्ट होनेपर फलकी प्राप्ति अवश्य ही होगी। 

शास्त्रेक अनुशीलनद्वारा ज्ञानके उत्पन्न होनपर भी 
आसुरी सम्पत्तिके रहते वह पूर्ण फल प्रदान नहीं कर 
सकता | अतः वासनाक्षयके लिये देवी सम्पत्तिका 
अनुशीलन आवश्यक ' है | भगवानने गीताके १३ वें 
अध्यायम॑ शानके बीस साधन बतलाये हूँ । ये 
लक्षण जित पुरुषमें दिखलायी दें उन्हें ज्ञानी मानना 
होगा । शानीका परिचय वक्तुता या वेशद्वारा नहीं 
प्रात होता। लाभ अशानकी ध्वजा है, लोभकों देख- 
कर ही अशानका पता रूग जाता है। लोॉभपर विजय 
प्राप्त किये बिना कोई जितेन्द्रिय नहीं हो सकता । अतएव 
पहले लोभपर विजय प्रात्त करके शानकी साधना करनी 
पढ़ती है । शानीमें छोम, भय और मोह नहीं रह सकते । 
सिड्धिलाम शानका लक्षण नहीं है। अविद्दानू शानी न 
होते हुए भी सिद्धि प्राप्त कर सकता है। अतएव सिद्धि 
देखकर भी शानका अनुमान नहीं किया जा सकता | 
अहंता और ममताका जितना हास होता है शानका 
आलोक उतना ही प्रकाशित होता है। ममताका पहले 
त्याग करना पड़ता है। जो दुव्यंसनोंके त्यागनेमें असमर्थ 
हैं उनको शानकी प्राप्ति असम्मव है। अतएव पहले 
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जकाानसत्यु ॥ ६१ 8 
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्क्रीरापतरफिलयककरदाएर॑ फरएपरग ॥ ३ 8 
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8 ९९ ॥ 
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# याद्रायजणका रह्ासूतच # 





बुब्यंसनॉकों त्योगकर आत्मानात्मविचारमें प्रदत्त होना 
चाहिये; देहादिमें अहंभाव और पृत्र-क्षेत्रादिमं ममभाव 
रहता दे । जो ममताका त्याग नहीं कर सकता; वह 
अइंताकों नहीं त्याग सकता अतएव ममताकां त्यागकर 
अइताके त्यागका यज्ञ करना पड़ता है । “निदो्ष दि सम॑ 


१२१ 
रह सकता । जबतक मनुष्य स्वथा निर्दोष नहीं हो जाता 
तबतक साधन-मजन करना पढ़ता है । दोषकी निश्वत्तिक 
लिये ही मजन है | शान वस्तुतन्त्र है परन्त दोषनिदृत्ति 
पुरुषतन्त्र है। पुदध जब निर्दोष हो जाता है तभी डरे 
_पुरुष कहा जाता हे । इसीसे भगवान्‌ कहते हैं कि-- 











ब्रह्म अक्ष या शानी निर्दोष होता है। उसमें दोष नहीं ज्ञानी स्वास्मैड मे मतम्‌ । 
“>*+अ्रअआऔ४0०-- 
बादरायणका बहमसून्र 


( लेखक--पं ० भीजजविद्यारालालजी झासत्री बी० ए०, एम० आर० ४० एतल०, वेदान्तरल, साहित्यभूषण, विभासांगर ) 


धेदान्त' शब्द समासान्त है, बेद! और “अन्त 

ध्ेदान्त' किस ईन दो शब्देके मेलसे बना है । 

कहते हें ! अतः इस शब्दका वाच्यार्थ वेद अथवा 
बेदोंका भन्तिम भाग है । 


वेदिकोने वैदिक साहित्यको दो भागाँमें बाँटा है--- 
पहले भागका नाम है “कमंकाण्ड” अर्थात्‌ बेदका वह भाग 
जिसका साक्षात्‌ सम्बन्ध कर्से है, जो मनुष्योंके प्रति 
कर्तव्य कमंका निरूपण करता है । दूसरे भागका नाम है 
'ज्ञानकाण्ड', इसमें शान ही एकमात्र भ्रेयस्कर दे, मुक्तिका 
एकमात्र कारण दे, ऐसा प्रतिपादन है। ऊपर लिखा 
विभाग किसी पुर्तकविशेषसे अथवा वेदके काण्डों आदिसे 
तो प्रतीत नहीं होता परन्तु साधघारणतया यह कहद्दा जा 
सकता है कि मन्त्रभाग और ब्राह्मण-प्रग्थोंके वे भाग 
जिनका सम्बन्ध यशेसे दे 'कर्मकाण्ड' भाग कहलाते हैं । 
और वे प्रन्थ जो 'उपनिषद्‌! के नामसे प्रसिद्ध हैं और 
जिनका प्रधानतया सम्बन्ध ब्राह्मण-पस्थोंसे हे 'शानकाण्ड' 
कहलाते हैं। अभौत्‌ वेदान्त शब्दका वाच्याथ वेदोंका 
शानकाण्ड' है । वेद-भाग होनेसे देदान्त शब्दसे “श्रुत्ति 
समझनी चाहिये। “वेदान्त', श्रुति! तथा “उपनिषद्‌! 
एकार्थक हैं। ऊपर छिखे अर्थमें उपनिषदोंमें वेदान्त 
शब्दका प्रयोग प्रायः देखा गया है-उदाहरणार्थ मुण्डकोप- 
निषद्‌ ३। २। ६ श्वताश्वतरोपनिषद्‌ ६। २२ में 'वेदान्त' शब्द 
इसी अर्थ प्रयुक्त हुआ है । मगवत्पाद भ्रीशड्व॒राचायंजीने 
अपने भाध्योंमें वेदान्त' शब्दका प्रयोग बहुघा ऊपर लिखे 
अर्थ ही किया है | परन्तु यह बात माननी ही पड़ेगी कि 
वेदान्त' झब्दका यही अथे स्थायी नहीं रहा । 

१६ 


अन्त” शन्दका अर्थ क्रमशः पतातपयं', 'सिद्धान्त' 
तथा आन्तरिक अमिप्राय अथवा मन्तव्य भी होने छूगा। 
उपनिषदोंके मार्मिक स्वाध्यायसे पता चलता है कि उन 
ऋषियोंने, जिनके नाम तथा जिनका मत इन उपनिषदोंमें 
पाया जाता दै। “अन्त शब्दका प्रयोग इसी अथेर्म किया 
है । इनके मतंके अनुसार वेद (ज्ञान ) का अन्त अर्थात्‌ 
पयवसान ब्रह्मज्ञानमें है। देवी-देव, मनुष्य, पश्च-पक्षी 
स्थावर-जंगमात्मक सारा विश्व-प्रपन्न नाम-रूप-स्वरूप सारा 
जगत्‌ ब्रह्मसे भिन्न नहीं, यह वेदान्त अथौत वेद-सिद्धाम्त 
है। “जो कुछ दृष्टिगोचर होता है, जो कुछ नामरूपसे 
सम्बोधित होता दे, उसकी सत्ता ब्रह्मकी सत्तासे भिन्न नहीं, 
मनुष्यका एकमात्र कतंनन्‍्य ब्रह्मशञानप्राति, ब्रह्ममयता, 
ब्रह्मस्वरूपताप्राप्ति है? यही एक बात बेदोंका “मौलिक 
सिद्धान्त', (अन्तिम तात्पय” तथा सर्वोच्च-सबमान्य अभिप्राय 
है । यही “वेदान्तः शब्दका मूलार्थ है । इस अभथंमे बेदान्त 
शब्दसे--उपनिषद्‌-प्रन्थोंका साक्षात्‌ बोध होता है । परन्तु 
यह अथ भी स्थायी न रह सका, क्रमशः इसमें भी 
परिवतंन हुआ । कारण यह कि उपनिषदोर्म भी केवक 
उन्हीं विषयोंका प्रतिपादन नहीं है जिनका एकमात्र 
आध्यात्मिक जीवनसे ही सम्बन्ध हो । इनमें बहुत-से ऐसे 
विषयोंका भी वर्णन है जिनका आध्यात्मिक जीवनसे कोई 
विशेष सम्बन्ध नहीं। ऐसी अवस्थामें संशयका दोना 
स्वाभाविक ही है । आवश्यकता हुई कि एक पेसे मौलिक 
प्रन्थकी रचना हो जिसमें आध्यात्मिक शान-सम्बन्धी 
विषयोंका ही प्रधानतया निस्संदिग्घ प्रतिपादन हो और 
उपनिषत्सम्बन्धी शानमें जो बुद्धिविश्षमजन्य अआन्तियों हों 
उनका युक्ति-तर्कद्वार न सिर्फ संशोधन दी द्वो प्रत्युत 


श्श्ये 








समस्यय मी हो | यह बात स्वंसाधारण शानका विषय है 
कि उपनिषदोंगे सभी मतोंके सिद्धास्तोंके आभ्रयभूत, सभी 
सम्पदायोके मूलभूत वाक्य पाये जाते हैं । यदि शद्बादका 
नर्णन है तो असदवादका भी वर्णन है ही । ऐसी अवख्यामें 
कोन-सा सिद्धान्त, कोन-सा मत, कौन-सा सम्प्रदाय बेद- 
मूंछडक है; और कोन-सा वेदामूलक है, ऐसा सन्देह 
स्वाभाविक दी हे | इस सारी अड़चनको दूर करनेंके लिये 
बेदमूलक---उपनिषन्मूलक सैद्धान्तोंको नये सिरेसे, युक्ति- 
तकदारा यथावत्‌ प्रतिपबादन करनेके लिये आध्यात्मिक 
शासत्रचनाकी आवश्यकता हुई ओर यह आध्यात्मिक 
शारसत्र रवा गया । इसका नाम है “वबेदान्तक्ास्र' 
तथा ६५वेदान्तदशंन”ः | यह परिभाषा दृदयंगम 
तथा व्यापिनी है। इसमें उन सब प्रन्थोंका अन्तर्भाव 
हो जाता है जिनका प्रतिपाद्य विषय आध्यात्मिक है! 
यदापि इस परिभाषाकी कोटिमें प्रधानंतया उपनिषद्‌ 
ग्रन्थ ही आने चाहिये थे; परन्तु ऐसा नहीं हुआ । वेदान्त- 
शास्त्र अथवा वेदान्तदर्शनसे प्रायः लोग अ्श्नसूत्रोंकों ही लेते 
रहे हैं | परन्तु इतना जरूर है कि “भृति! से “उपनिषद्वाक्य' 
तथा “ेदान्तशात्न्र' से 'ब्रह्मसुत्र' का तात्पय लिया जाता है। 


बेदास्तके मौलिक ग्रन्थ तीन हैं--उपनिषद्‌, वेदान्त- 


बेदल्तके तीन. सूत्र तथा भ्रीमरझूगवद्‌गीता । वेदान्त- 
अनमोल रढद- शास्त्रवेता इन तीनोंकों समुच्चयपरि- 
जिनका नाभ भआापामें 'प्रस्यानत्रयम! अथवा 'प्रस्यान- 
'प्रस्थानत्रमी' है 


त्रयीः कद्दते हैं | पहले प्रस्थानका 
माम अर्थात्‌ उपनिषदोका नाम शअश्रुतिप्रस्यान दै। ईश, 
केन, कठ, प्रश्न) मुण्डक) माण्कूक्य, तेत्तिरीय, ऐतरेय, 
छान्दोग्य, बृददारण्यक, कोषीतकि तथा श्वेताश्वतर--ये 
बारह प्रधान उपनिषद्‌ हैं ) श्नमेंसे ऐतरेय तथा कोषीतकि 
ऋगूवेदीय, केन ओर छान्दोग्य सामवेदीय, ईश तथा बृह- 
दारण्यक शुद्ध यजुवेदीय, कठ; तेत्तिरीय तथा श्वेताश्वतर 
कृष्ण यजुबेंदीय, प्रश्न, मुण्डक तथा माप्डूक्य अथवंबेदीय 
उपनिषद्‌ हैं। 

दूसरा प्रस्यान जिसको न्यायप्रद्यान भी कहते हैं, बरद्य- 
खुज है। इन बहादूजोका नाम वेदान्तयुत्र, शारीरक; 
मीमाँखा, उचस्मीमांसा मी है । बहुमत है कि इन सूज्रोके 
रखधिता बादरायण अथवा कृष्णद्रेपायन हैं और ये बाद- 
रायण ये ही हैं खिनका सार्थक नाम वेदब्यास है । 


$# अवियया य्रयुं सीतयों विद्यधापशुतमघजुते # 


यह विषय बढ़ा विवादपरसत है। अह्मसत्रोमे भी बाद- 
रायणका नाम आया है; और खयाल 


हक है कि ये बादरायण वे ही ये किन्होंने 


थीं। निश्नोन्ततया यद॒ बात कहनी 
कठिन है कि इन अश्यसूत्ञके कत्तोंका ही नाम इन 
सुत्रोंमिं लिखा गया है । तीसरा प्रस्थान गीताप्रस्थान स्थृति- 
प्रस्यान क्टलाता है। भगवत्पाद भ्रीशक्राचार्यजीने जहाँ- 
तहाँ गीताका नाम स्मृति” शब्दसे ही लिखा है। 
यह प्रस्यानन्रयी भारतीय ज्ञानभण्डारका सर्वोज्म्वल रक्ष 
है। इसकी प्रामाणिकताका अंदाजा इसी एक बातसे छग 
जाता है कि दर एक आचार्यने, प्रत्येक साम्मदायिकने इस 
प्रस्थानत्रयीपर भाष्य लिखे, टीकाएँं. बनायीं। विवरण, 
बातिक, तिलक आदि प्रबन्ध लिखे ! प्रधान बारह उपनि- 
पदोपर, अहासूजपर तथा भीमरूगवद्गीतापर भीभमगवत्पाद 
शह्राचार्य, रामानुजाचाय, वल्लभाचाये, मध्याचाये, निम्बा- 
काँचारय॑ आदियोंके भाष्य आदि मिलते हैं। भारतवर्भे 
आध्यात्मिक शानग्रिय देश है । आध्यात्मिक शानविषयक 
उच्च कोटिके ग्रन्थ उपनिषद्‌; नह्मसूत्र तथा गाता ही हैं। 
प्राचीन कालमें किसो भी आचायेका मत प्रामाणिक तबतक 
नहीं गिना जाता था जबतक वह आचाये यह प्रमाणित न॑ 
करे कि उसके मतकी पुष्टि उपनिषद्‌ आदिसे दोती है । 
अतएब प्रत्येक आचायने इन ग्रन्थोपर भाष्य, टीकाएँ, धातिक 
टिप्पणियाँ आदि लिखीं। जिस आचायेका जैसा दृष्टिकोण रहा 
उसने इन प्रन्थोंका वेसा ही अर्थ किया | किसीने अक्षर- 
स्वास्थसे अर्थ किया,और किसीने छ्लिष्टकल्पना,अध्यादार तथा 
अथॉपत्तियोंसे काम लिया | कुछ छोगोने उपक्रम-उपसंहार 
आदिकी परवा न करते हुए मनमानी भी की। फल यह 
हुआ कि आज यह भी समस्या है कि उपनिषद्‌ आदिका 
यथार्थ तात्पय क्‍या है । अस्त, यह विषयान्तर है । तात्पये 
यह कि “वेदान्त' शब्दका पारिभाषिक अर्थ केवर बेदका 
अन्तिम भाग, अथवा बेदका सिद्धान्त हो नहीं प्रत्युत वेदान्त- 
दशन) ओपनिषद सिद्धान्त, वेदान्तमत तथा वेदान्त- 
फिलॉसफी दे । और यह परिभाषा इतनी व्यापिनी है कि 
इसमें सभी प्रकारके अन्थोंका जे प्रस्थानत्रयीके अर्थोंको 
सुलझानेके लिये छझिले गये हैं; उदाइरणार्थ प्रफरणप्रन्थ, 


# शाय्रायणजका महाख्व #े 


१रेओे 








उत्तरमोमांसा इसकिये है कि यह वेदके अन्तिम शानकाण्ड- 
का प्रतिषादक है। 

लत तक कब 

ग्रह्मविषयक नका 

बेदज्तदर्शनमे.. प्रतिपादन करता है । पायोवाद है कि 

कितने सृज हैं! इसमें ५५६ सूत्र हैं । परन्तु यह भी 

विषय विवादग्रस्त है । निम्नलिखित 

सूचीसे माल्म होगा कि किस आचायेके मतमें कितने यूत्र हैं-- 


“० कण | जहेथ 
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ऊपर दी हुई सूचीसे यथ बात साफ है कि इन 
आचार्योर्मे केवल साम्प्रदायिक मतभेद ही नहीं है प्रत्युत 
भाष्यमेदसे सूञ्रमेद और पाठमेद भी है । 

उदाइरण-इशंकर, रामानुज आदिके अनुसार “जन्माद्यस्य 
यतः”, 'शाज्योनित्वात” ये दो सूत्र हैं। परन्तु बक्ृमाचार्य- 
के मतमे “जन्मायस्य यतः शास्रयोनित्वात॑ यह एक ही 
सूत्र है । बलदेवको छोड़कर बाकी सब भाष्यकार 'हेयत्व- 
वचनाथ” ऐसा सूश्रपाठ करते हैं | परन्तु बलदेवजीके मतमें 
शेयत्वं बचनाथ' ऐसा पाठ होना चाहिये | ऊपरकी सुचीमें 
सुत्रसमष्टिकों लेकर सूत्रसंख्यामें भेद दिखाया है और लेखके 
विस्तार-भयसे प्रत्येक अध्यायकी चूत्रसंख्यामें क्या भेद हे यह 
तुलनात्मक सूची नहीं दी है । परन्तु इन नौके नौ भाष्यकि 
सत्रपाठका तुलनात्मक विवेचन किया जाय तो मालम होगा 
कि परस्पर क्‍या भेद है । उदाहरणके तोरपर प्रथम अध्याय- 
की समष्टि सुत्र-सूची देता हूँ । 


“न 


० [१५ |" "० ८ |» ३७ 


















१३५ | १६३ | १३५ 





१३८ [१३४ | १३४ (१३४ 








वेदान्तदर्शनके केवछ चार अध्याय हैं, और प्रत्येक 


अध्यायमें चार-चार पाद हैं । प्रखरमति 
वेदज्तसुत्रका भाष्यकारोंने यथामति इन ब्रह्मसजंकी 
रंक्षित गिवरण.. संगति लगायी है, विषयनिवोचन किया 
है। किन-किन सूत्रोंमिं क्या-क्या विषय 


प्रतिपादित हुआ है; यह बात खोलकर बतायी है। यह 
विषयनिर्बोचन अधिकरणद्वारा किया गया है | अधिकरण- 
संख्यामें मी मतभेद है । भगवत्पाद श्रीशंकराचार्यानुसार 
अधिकरणसंख्या १९१ हे । बलदेवमाष्यमें अधिकरणसंख्या 
१९८ है। भ्रीकण्टीय ब्रह्मसूत्र-मीमांसामाष्यमें अधिकरणसंख्या 
१७२ है। भीरामानुज-मतानुसार अधिकरणसंख्या १५६ 
और निम्बाकंमाध्यानुसार १५१ है। इसी प्रकार अणुमाष्य 
( वल्लमाचार्यकृत ) में १६२ तथा मध्यभाष्यमें अधिकरण- 
संख्या २२३ है । भास्कराचार्य तथा विशानमिक्षुजीने 
अधिकरणसंख्याकी ओर विशेष ध्यान नहीं दिया । 


ब्हासूत्रके प्रथथ अध्यागमका नाम समन्वय है । इस 
अध्यायमें अनेक प्रकारकी श्रुतियाँका समन्वय किया गया 
है। जैसे प्रथभ अध्यायके पहले पादमें स्पष्टशापक श्रुति- 
समूहका, दूसरे पादमें अस्पष्ट ब्रह्ममावात्मक श्रुतिसमूहका, 
तीसरे और चौथे पादमें संशयात्मक श्रुतियोंका समन्वय 
किया गया है। दूसरे अध्यायका साधारण नाम अविरोध 
है। इसके प्रथम पादमें स्वमत-प्रतिष्ठाके लिये स्मृतितकाँदि- 
विरोधोंका परिहार किया गया है। द्वितीय पादमें विरुद्ध मतों- 
के प्रति दोषारोपण किया गया है| ठृतीय पादमें ब्रंझमसे 
तत्त्वोंकी उत्पत्ति कद्दी गयी है, और चठु्॒थ पादमें भूत- 
विषयक श्रुतियोंका विरोध-परिहार किया गया है। फलतः 
इस अध्यायमें विरोधी दर्शनोंका खण्डन करके युक्ति और 
प्रमाणके साथ वेदान्तमत अविरोध कथन किया है| 

तृतीय अध्यायका साधारण नाम साधन है। इसमें 
जीव और ब्रह्मके लक्षणोंका निर्देश करके मुक्तिके बहिरंग 
और अन्तरंग साघनाँका उपदेश किया गया है। 


चतुर्थ अध्यायका नाम फल है। इसमें जीवन्मुक्ति, 
जीवकौ उल्कलान्ति, सगुण ओर निग्ुण उपासनाके फलके 
तारतम्यपर विचार किया गया है। ऊपरके संक्षित विवेचन- 
का नाम पोड्शपदार्थेसंगप्रह है। भाष्यकारोंने सुज़ोके गूढ़ 
अथोके समझानेके लिये कई प्रकारकी संगतियोँ भी 
लगायी हैं। प्रधानतया तीन तरहकी संगति है--शाखसंगति, 
अध्यायसं्गात तथा पादरंगति | उदाहरण--ईक्षति-अधि- 
करणमें विवेचन किया गया है कि “तदेखत' यह वाक्य 
प्रधानपरक है अथवा ब्रह्मपरक। चूंकि यह विचार ब्रहम- 
सम्बन्धी दे अतः इसकी ब्रह्मक्चारशास्त्रमें संगति है। 
इसीको शास्त्रसंगति कहा गया है । “तदेक्षत' इस याक्य- 
का तालपये बहमें है, प्रधानमें नहीं; ऐसा मिणय होनेसे 


श्प्ड 


# अवियया खरखूँ तौत्याँ दिययाउसृतमइयुते # 





समस्वयाध्यायसंगति भी है । ईक्षण चेतनअह्का असाधारण- 
तया स्पष्ट लिंग है, अतः इसकी प्रथम पादसे संगति है । 
इसका नाम पादसंगति है। यही नहीं; और भी कई 
प्रकारकी संगतियोँ हैं जिनका नाम अवान्तरसंगति है, जैसे 
आक्षेपसंगति, दृष्टास्तसंगति, प्रत्युदाहरणसंगति तथा 
प्रासंगिक संगति | लेखका आकार बहुत न बढ़ जाय, अतः 
इनके उदाहरण नहीं दिये गये । प्रत्येक अधिकरण 
पश्चावयव है--विषय, संशय, संगति, पूर्वेपक्ष तथा उत्तर- 
पक्ष ( सिद्धान्त ) । विस्तारमयसे अधिकरणकि पाँच अवयबों- 
के उदाहरणका दिग्दशंन नहीं किया गया है! वेदान्ता- 
चायोने भामती आदि भ्रन्थोंमें इनका खूब ही सविस्तर 
प्रतिपादन किया है | 

इन ब्ह्मसूत्रोंकी यथावत्‌ समझानेके लिये तथा इनका 
प्रतिपाथ विषय जिजशासुओंके दृदयमें बैठानेके लिये बहुतेरे 
भाष्योंकी रचना हुईं है । सारे माष्योंमिं उच्च कोटिका भाष्य 
शांकरमाध्य है | यह बात निर्विवाद है कि श्रीगौड़पादा- 
चाये भीशंकराचार्यजीके दादागुरु थे। श्रीगोड़पादाचार्य- 
जीकी अन्मतिथि) जन्मकाल तथा जन्मदेश सन्देहास्पद ही 
हैं। कद्दा जाता है कि भगवत्पाद भीगौड़पादाचार्यजीने 
७८० ईस्वीके लगभग उपनिषदोके एक ब्रह्मवादकों 
पुनर्जेन्म दिया था। आपने अपने विचारोंकों माण्छूक्य- 
कारिकाके रूपम्रें आध्यात्मिक-विचारप्रिय संसारके सामने 
रक्‍्खा | आपके शिष्य भगवत्पाद गोविन्दाचार्यजी नमंदा- 
तीरपर संन्यासवास करते थे। 

आपका बनाया हुआ कोई भी गन्थ अद्चावधि 
उपलब्ध नहीं हुआ है| परन्तु यह बात 


हि 3प न किले | निविवाद है कि आप उच्च कोटिके संन्यस्त 
गुरु कौन थे? वेदान्ताचायं, अद्वैतसिद्धान्तमूर्ति ये। 


इसका एकमात्र प्रमाण यही है कि 
आप शंकराचार्यजीके परम आदरणीय अ्रद्धात्पद गुरु ये। 
जीशंकराचायजीने अपने बनाये हुए. माध्येकि प्रारम्भमें 
आपके नामका स्मरण बड़ी ही श्रद्धा तथा भमक्तिसे किया 
है। यद बात बहुमतसिद्ध है कि जिस अद्व तसिद्धान्तका 
संक्षित वर्णन स्वनिर्मित माप्हक्योपनिषत्‌-कारिकामें भीगौड़- 
पादाचायंजोने किया था और जिन अद्वितसिद्धान्तोंकों 
मोखिक व्याख्यानोंद्वारा दृुदयंगत कराया 
था उन्हीं 
चार्यजीने 


भगवत्पाद भ्रीक्षंकरा- 
खनिर्मित शान्त, प्रसन्न, गम्भीर शारीरकमाष्यमें 
सविस्तर प्रतिपाइन किया है। 


इंसाकी छटी-सातवीं तथा आठवीं शताब्दीका समय 
अत्यन्त क्रान्तकारी समय था। इस 
इंकरजन्म-- समय वेदिक धर्म अत्यन्त संकटमें-था ! 
कारनिणेय भारतवर्ध नानाविध अवैदिक चर्मोंका 
क्रीडारथर यन रहा था। कहीं योद्ध थे 

तो कहीं जैन | कहीं पाशुपत्य घमंका प्रचार था तो कहीं 
क्षपषणक और कापालिक धमका विजयदुन्दुमिनाद सुनायी 
पड़ता था। छाक्तमत अपने ही तराने गा रहा था। इस 
तरह वैदिक धर्म एक ओर बौद्धोकि अविरत प्रहारोंसे ज्जर- 
काय हो रहा था; और दूसरी ओर शाक्त और कापालिक 
आदि भेदोंसे तहस-नहस होकर अनेकों अनाचारोसे दूषित 
भी हो चला था| तब ऐसे घम्म-संकटमें एक ऐसे मनस्वी 
महापुरुषके अवतारकी बढ़ी भारी आवश्यकता थी जो 
विपक्षियोंसे वेदिक सम्यताकी रक्षा करता हुआ उसमें विद्य- 
मान दोषोका परिशोधन करता। भगवान्‌ शंकर इसी 
परिस्थितिमें अवतीण हुए. । 

आपका जन्म शिवगुरु ब्राक्षणके घर सुभद्वा देवीके गर्भ- 
से केरल देशके कात्वटो नामक प्राममें हुआ | पं० वासुदेव 
शर्माजीने उपदेशसाहखीकी भूमिकामें लिखा है कि शंकर 
भगवत्पादका जन्मकाल कलिगताब्द २८८९ विक्रम संवत्‌ 
८४५ में हुआ । इस दिन चेत्रश॒क्न दशमी तिथि थी। श्रीयुत 
तैलंगजीका मत है कि शब्ब॒राचायजीका जन्म इंसाकी छठी 
शताब्दीके मध्य अथवा अन्तिम भागमें हुआ था। सर 
भाण्डारकर ६८० इंस्वीके लगभग बल्कि इससे भी कुछ 
वर्ष पहले शझ्लुर-जन्मकों नियत करते हैं | प्रोफेसर मैकसमूलर 
तथा मेकडानलका मत है कि आपका जन्म ७८८ ई० में 
हुआ | तथा स्वखरूपप्रासति (मृत्यु) ८२० हं०में हुईं। 
प्रो० कीयकी सम्मतिमें शझ्वुर-जन्म ईसाकी नवमी शतान्दी- 
के प्रथम भागमें हुआ दे । ऊपरके लेखसे यद्द बात साफ 
है कि शह्नर-जन्मके विषयमें बहुत-सा मतभेद है। परन्तु 
बहुमतसे यह मानना पड़ेगा कि ७८८ ई०में ही जन्म हुआ 
था | आप मालावारके नामबुद्री आ्राह्मणकुलमेंसे एक थे | 
आपके ऐहिक देहकृत्यक्रे विषयमें यदि कोई कुछ पता 
लगाना चाहे तो उसे मध्यशडरदिग्विजय, आनन्‍्दगिरि- 
दाडुरविजय पढने चाहिये ।७ चिद्विकास तथा शदानन्दजी- 
ने मी इनके जीवनपर कुछ प्रकाश डाला है । स्कन्दपुराण- 
में मी कुछ इतिदृत्त प्राप्त दोता है ! 


# कुछ सज्जन श्रीशक्रराचायंका काल ईंसासे पूर्व मानते हैं, 


उनका मत श्सी अंक अन्यत्र प्रकाशित है। --संपादक्त 


# वाद्रायजका जहासण # 


श्श्ण 








आपने १६ वर्धकी अवस्थाके बाद दिग्विजयका प्रारम्म 
किया था। इस जरसेमें आपने अदैत- 
श्रीशक्वराभारमकृत सिद्धान्तका खूब ही प्रचार किया; वैदिक 
सुधारोंका संकठ. सम्यताके विरोधियोंका मर्दन किया। 
बर्णन जब आप उ3अद्वैतसिद्धान्तका प्रतिपादन 
करने बैठते ये तब आपकी ओजस्विता- 
भरी;प्रसत्न तथा गम्मी र प्राश्वल भाषासे बड़े-से-बढ़े पण्डितराज, 
नरराज आदि प्रभावित हो उठते थे और आपकी दिष्य- 
कोटिसं आकर अपनेको कृतकृत्य मानने रूगते थे । आपने 
शाक्त, गाणपत्य, मैरत आदि अनेक घर्मोकी कुरीतियोंकी 
कड़ी समालोचना की और उनका संशोधन भी किया । 
वरस्पर-मेद इन मतोंकी जड़को खोखला कर रहा था । इनमें 
फैले हुए. अनाचार श्नकों भयावना बना रहे थे | फलतः 
इनके अनुयायियोंमे अत्यन्त द्वेंष, अन्तर्रम तथा अशान्ति 
फैल रही थी । भगवान्‌ शइरने अद्वेतसिद्धान्तरूपी प्रखर- 
किरण सूर्यप्रकाशसे इनका अज्ञानान्‍्धकार दूर किया | और 
कटकसे लेकर अटकतक और कन्याकुमारीसे केदारतक यह 
सिखाया कि सभी देव-देवियोँ उसी एक परब्रह्मके स्वरूप 
हैं, इनमें परस्पर भेद नहीं। आपने संन्‍्यासमागगंका भी 
परिशोधन किया | सरस्वती, भारती, पुरी, गिरि आदि 
दशनामी साधुओंका संघ तैयार किया । उनके स्वस्वरूपावस्था- 
प्राप्तेकि बाद भी अद्वितमार्गका अक्षुण्ण प्रचार बना रहे, 
इसलिये इन्होंने मठोंकी स्थापना की ओर जो अपने अत्यन्त 
प्रिय शिष्य थे उनको इन मठोंके सश्बालक नियत किया । 
महिसूर ( मेयूर ) प्रान्तमें प्रधान मठ #ंगेरीकी स्थापना की। 
पूबमें पुरीमें, पश्चिम दिशामें द्वारिकामें, हिमालयमें बद्रीनाथ- 
में चार मठ स्थापित किये । 
निम्नलिखित प्रन्योकी रचना की जो आजतक उनको 
उज्ज्वल कीर्तिके साक्षी हैं-- 
१ म्रह्मयूत्रभाष्य, २ एकादशोपनिषद्भाष्य, रे गीता- 
औशइ्रनिर्मित रे ४ विष्णुसहदलनामभाष्य, ५ 
पन्थ-सूचची सनत्युजातीयभाष्य, ६ हस्तामलकमाष्य, 
७ ललितात्रिशतीभाष्य; ८ रूगभग ३४ 
प्रकरणप्रन्थ, ९ स्तोत्रसमूह, १० प्रपश्वसारतन्त्र | 


भगवान्‌ शक्तराचायंजीने कोन-सा ग्रन्थ पहले लिखा 
और कौन-सा उसके बाद, ऐसा क्रमिक निर्देश करना कठिन 
है । कश्योंका मत है कि उनकी सर्वप्रथम कृति विष्णु- 
वहखनामभाष्य है | तदनस्तर प्रकरणग्रस्थोंकी रचना की 


गयी। पर्यात्‌ गीतामाष्य तथा उपनिषद्माष्य रचे गये । 
अन्तर्मं ब्ह्मासूत्रभाष्ययी रचना की गयी । परन्तु इस 
योजनाका कोई प्रमाण उपलब्ध नहीं होता । यह जरूर है 
कि ब्रह्मसूञ्रभाष्यमें उनकी सर्वतोमुखी असाधारण प्रतिभा 
तथा मनीषाका पद-पदर्मे परिचय मिलता है । उनकी अति 
प्रौढ़ प्रतिपादनशैली एवं पदार्थगाम्भीय देखकर निःसन्देह 
क॒द्दा जा सकता है कि वह आचायेकी सर्वोत्कृष्ट रचना है, 
और सम्भव है कि सर्वान्तिम मी हो । 

शहराचार्यनिर्मित शारीरक मीमांसाभाष्ययो छोड़कर 
बेदल्तदशनपर अन्य आचार्योंक लिखे हुए ओर मी 
विविध भाष्य कई एक भाण्य हैं। मैंने निम्नलिखित 
तथा टीकाएँ भाष्योंका स्वाध्याय किया है--- 


शांकरभाष्य; रामानुजभाष्य,_ वल्लभाचायमाष्य, 
मध्वाचायभाष्य,. निम्बाकंभाष्य,._ भास्कराचायभाष्व, 
विशानमिक्षु भाष्य, श्रीकण्ठाचायमाष्य, बलदेवभाण्य । 
मध्वविजयभावप्रकाशिकाके स्वाष्यायसे पता चलता है 
कि मध्वके पहले कम-से-कम इक्ीस आचार्योने 
ब्रह्मयुत्नोपर भाष्य लिखे थे । उनके नाम निम्नलिखित 
हैं--भारतीविजय, सब्विदानन्द, ज्हाघोष, शतानन्द, 
उदवते, विजय; रुद्रभइ्ट, वामन, यादवप्रकाश, रामानुज, 
मतृप्रपश्चय, द्रामिड़, ब्रह्मदत्त, भास्कर; पिशाच, जृत्तिकार, 
विजयभट्ट, विष्णुक्रान्त, वादीन्द्र, मध्वदास, शंकर । 
खेदका विषय है कि ये भाष्य उपलब्ध नहीं। उपरि- 
निर्दिष्ट नवभाष्यकारोंके विषयमें संक्षेपतः कुछ कथनका 
विचार था परन्तु यह विचार स्थगित ही रखना पढ़ा है 
क्योंकि लेखका आकार आजश्ञासे बढ़ गया है । भाष्यकारोंके 
अनन्तर जिन आचार्योंने ब्रद्यसूत्रों अथवा ब्रद्मदुज्-शारीरक 
मीमांसाभाध्यपर टीकाएँ, विवरण, वार्तिक आदि लिखे हैं 
उनके नाम आदि देकर लेखकों समाप्त करूगा | 


महात्मा क्राइस्टके जन्मके बाद नवमी शताब्दी घड़- 
दर्शनव्याख्याकार श्रीयुत वाचस्पतिमिश्रजीने. पहले- 
पहले “भामती' नामक व्याख्याकी रचना की | शांकरमाध्य- 
पर “भामती* व्याख्या एक प्रसिद्ध टीका है, यह “सामती- 
प्रध्यान'ं के नामसे भी प्रसिद्ध हे । यह प्रन्थ बहुत ही 
प्रामाणिक है। अतएव बारहवीं शताब्दीमें अमलानन्दने 
धवेदान्तकल्पतरः नामक व्याख्या लिखी जो भागमतीकी 
ब्याख्या है| सोलइवीं शतान्दी में अप्पय्य दीक्षितने “वेदान्त- 
कल्पतदपरिमलछ'” नामक व्याख्या लिखी ।| सतरहवी शतान्दी- 
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में रवमीसतसिहने “अमोगाल्य' व्याज्या वेदान्तकल्पतद- 
परिभछ पर लिखों | यही नहीं, भामतीतिरुक, भागती- 
बविखास,  भामतीम्याख्या, बवेदान्तकल्पतरमझरी आदि 
और भी व्याख्याएं लिखी गयीं। भामतीतिलक आदि 
अद्यावधि मेरें दृष्टिगोचर नहीं। भामतीसश्ित चतुः- 
सूत्रीमाष्य अंग्रेजी अनुबाद-सहित मी अब उपछन्ध है। 
तेरहवीं शतान्दीमें श्रीयुत आनन्दशानजीने 'न्याय- 
निर्णय” नामक अत्यन्त गम्भीर व्याख्या लिखी | गोविन्दा- 
नन्दलीने चौदहवीं शताब्दीमें (रक्षप्रभा' नामक व्याख्या 
लिखी | यह ज्याख्या भामती तथा न्यायनिणयकी अपेक्षा 
सररूू तथा मूलमाष्यकों अच्छा रूगाती हे । अब इसका 
हिन्दी अनुवाद अश्युतप्रन्थभाला ललिताघाट काशीसे 
प्रकाशित हुआ है । सुरेधराचायं ओर पश्मपादाचाय अद्दैत- 
सिद्धान्तके प्रधान आचाये हुए हैं । चठ॒ःवत्नीमाष्यपर 'पश्च- 
पादिका' व्याख्या अत्यन्त मनोरम है और स्वथा उपादेय 
है। यह ग्रन्थ प्रामाणिक है, इसकी सत्यता इसीसे प्रतीत 
होती है कि भामतीकी भाँति इसपर भी कई एक 
वेदान्ताचार्योने कई एक टीकाएं लिखी हैं । तेरहवीं सदीमें 
प्रकाशात्माने 'पश्नपादिकराविवरण” लिखा । चौदहवीं 
शतान्दीमें अखण्डानन्दने “तत्वदीपनः नामक व्याख्या 
लिखी । पश्चपादिकाविवरणपर . विष्णुमष्टोपाध्यायने 
“ऋजुविवरण' व्याख्या लिखी है। यह व्याख्या तत्त्वदीपन- 
से प्राचीन है। हसिह्सलूूपके शिष्य आत्मखरूपने 
“प्रबन्धपरिशोधिनी” नामक व्याख्या लिखी | यह टीका भी 
पश्चपादिकापर है। धम्राज ध्वरीन्द्रने 'पद्धपादिका टीका 
लिखी | किसीने “पश्चपादिकाव्याख्या' नामक टीका भी 
लिखी थी, लेखकका नाम उपल्ूब्ध नहीं | यही नहीं, 
आनन्दपूर्णने 'टीकारक तथा रामानन्दने त्रय्यन्तमाव- 
प्रदीपिकाविवरणपर लिखी थी। नारायण सरखतीने 
शांकरमाष्यपर वार्तिक लिखा था । यह वार्तिक चनुःयूती- 
पर उपलब्ध हे | श्रीयुत अनन्तकृष्ण शास्त्रीजीके हम बढ़े 
ही कृतश हैं क्योंकि इन्होंने बढ़े परिश्रमसे नवव्याख्यो- 
पेत चतुः्यूत्रीमाष्य प्रकाशित किया है जिसमें ऊपर 
निर्दषष्ट कतिपय टीकाओंके देखनेका सौभाग्य आस हुआ 
है। मामतीपर अखण्डानन्दनिर्मित ऋजुप्रकाशिका टीका 
बहुत ही अच्छी है। जगन्नाथाश्रमक्री बनायी हुई 'पश्च- 
पादिकायिवरणप्रकाशिका” नामक टीका मुझे उपलब्ध नहीं 
हुईं। प्रकाशानन्दका 'नहाविद्यामरण”, सर्वशात्मा मुनिका 
पसंक्षेप शारीरक' बहुत ही उत्तम प्रन्थ हैं| सदानम्द ब्यासकी 


को लेकर दत्तियाँ मी लिखी हैं। यह दृत्तिप्र्थ भी भाष्याओे- 
के समझनेके लिये बहुत उपयोगी हैं । निम्नलिखित सूची- 
से प्रतीत होगा कि किस विद्यानते कोन-सा भग्रन्थ लिखा है । 
इनमेंसे मुशे दरिदीक्षितकृत 'ब्मस॒त्रव्॒त्ति', नीलूमेघशास्ि- 
निर्मित “वेदास्तनवमालिका शृत्ति! तथा सदाशिवेन्द्र सर- 
स्वतीनिर्मित “ब्रह्मतश्वप्रकाशिका” नाम ब्रह्मसुत्रजृत्तिके पढ़नेका 
सौभाग्य प्रात हुआ है । 

(१ ) भाध्याथथन्याममारा--सुनह्मण्य 

(२) वैयासिकन्यायमाझा--भारतीतीये 

(३ ) शाखदपेण---अमलानन्द 

(४ > वेदान्तन्यायभूषण--स्वयंप्रकाश 

(५ ) ब्रह्मचूत्रवृत्ति--हरिदीक्षित 

(६ ) ब्ह्मसूत्रदीपिका--शंकरानन्द 

(७ ) वेदान्तसूज्रमुक्तावली--अश्षानन्द 

(८ ) ब्रह्मसूज़भाष्यायथंसंगप्रह--जक्षानन्द यति 

(९ ) बद्मसूत्राथदीपिका--वेकट 

(१०) बहासूत्रवृत्ति--अन्लेमट्ट 

(११) ब्रह्मसृत्रभाष्यव्याख्या--शानीक्तमभद्वा रक 

(१२) बहमयूज़बृत्ति--धर्मम १ 

(१३) यूजमाध्यव्याख्यान--अद्वेतानन्द 

(१४) जहायुत्रमाध्यव्याख्या--न्यायरक्षामणि-- 

अभ्यय्य दीक्षित 

(१५) ब्ह्मतत्त्वप्रकाशिका--सदाशियेन्द्र सरस्वती 

(१६) ब्रह्मसुत्नोन्यास--रामेश्बर भारती 

(१७) शारीरकमीमांसासूत्रसिद्वान्तको मुदी---सुनहा ण्य 

अभिचित्‌ मखोन्द्र 

(१८) वेदान्तकौस्तुभ--सीताराम 

(१९) छारीरकन्यायमणिमाला--अनन्यानुभव 

(२०) शारीरकमीमांसान्यायसंग्रह--प्रकाशात्मा 

(२१) शारीरकमीमांसासंग्रह--कष्णानुभूति । 

ऊपरके विवरणसे यह स्पष्ट है कि “वेदान्तदशन' 

बहुत दी मौलिक तथा उपादेय, अद्वैतसिद्धान्तका अनमोल 
रक् है। अतएव प्राचीन विद्वानोने अन्य दश्शनग्रन्थीकी 
अपेक्षा इसपर भारी परिश्रम किया है । ग्रही नहीं, पाश्ात्य 
विद्वानॉने मी इसपर अदठूट यक्ष करके अपनेकों कृतकृत्य 
माना दे। थीवोने शारीरकभाष्यका अपनी भाषामें 


अनुवाद किया | भीयुत राजा राममोहनरायने प्री 





# वेदाण्त-मीौमांसा # 








ब्रह्मचृत्रपर साध्य किया था | वह अब अंग्रेजी अनुवादके 
रूपमें उपलब्ध है। मैंने इसका भी स्वाध्याय किया है । 
भीयुत सीतानाथ तत्त्वमूषणने भी “भाष्यच्छाया' 
नाम सररू संल्कृतटीका की है। यद्ट बात छत्य हे कि 
भगवान्‌ शाह्रके पहले भी भारतवर्ष अद्वेतसिद्धान्तसे 
परिचित दी था। परन्तु इसका जो पुनरुजीवन इनके 
समयमें हुआ, जो उन्नति इनके समयमें हुई, सर्बसाघारण- 
की जो गौरव-भावना, प्रीति तथा द्ार्दिक सहानुभूति 
अद्वैतसिद्धाम्तसे इनके समयमें हुई वह जाशातीत थी । 
इन सबका भेय मगवान्‌ शहरकों हे। यदि उन्होंने 
शारीरकमीमांसाभाष्य तथा उपनिबद्माष्य आदि न 
लिखे दोते तो अद्वैवर्तिद्वान्तपरम्पराका अक्षुण्ण प्रवाह न 
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कई एक सजनेके मनमें असदाव उत्पन्न हो रहे हैं । 
इसका एकमात्र हेतु यही है कि साधारण छोग मगवत्पादके 
माष्योंकी नहीं पढ़ते, प्रत्युत भाष्येतर अन्‍्थोर्मे व्यर्थ 
समय गंवाते हैं । मेरी उनसे विनीत प्रायना है कि वे 
शांकरभाध्यपर प्रयत्ष करें ताकि उनके कुतकंसमूह स्वयं ही 
नष्ट हो जाय । अन्तर्म इस लेखंके पाठकोसे मेरी विनम्र 
विनती है कि वे इस अक्षसुत्रूपी अनमोल रजको यथाशक्ति 
अपनावे। यदि वे संस्कृतके विद्वान हैं तो प्राचीन माध्यों 
तथा ठीकाओं ओर शृत्तियोंका हिन्दीमें अनुवाद करें | 
ओर यदि वे आग्लभाषा तथा अन्यान्य माषाअंकि वेत्ता हैं 
तो वे अद्वेवर्सिद्धान्तपर स्व॒तन्त्र लेख लिखें जिससे अद्देत- 
सिद्धान्तकका ओर भी प्रचार बदे और त्रिविघतापसंतत्त 


चला रहता । लेद है कि इन सिद्धान्तप्रन्थोंके अस्तित्वमें भी संसारमे शान्ति-राज्य स्थापित हो । 
“>बन्टफ0 ७ 
वेदान्त-मीमांसा 


(कछेखक--औप्रकाशचन्द्रसिह राय, न्‍्यायवागीद ) 


वेदान्द”' शब्दका एक अर्थ हे--वेंदका अन्त | 
उपनिषद्‌ वास्तवमें वेदका अन्त हैं; इसलिये “वेदान्त' 
शब्दसे एक अर्थमें उपनिषद्‌ लक्षित द्वोते हैं । 'बेदान्त' 
शब्दका ओर एक अर्थ है, शानकी चरम सीमा | 
उपनिषदोमं चरम शानकरा उपदेश दिया गया है। इस अर्थमें 
भी “वेदान्त”ः शब्दसे उपनिषद्‌ या ओपनिष्रद शान 
ही लक्षित होता है। उपनिषदुक्त आपातविदद्ध वाक्योंका 
समन्वय करके उत्तरमीमांसाकी रचना हुई दे; इसलिये 
उत्तरमीमांसाकों भी वेदान्त' कहा जाता है। उत्तर- 
मीमांसाका दूसरा नाम बअहायसूत्र है; इसमें ब्रह्मविषयक 
ज्ञानका उपदेश दिया गया है, इसीसे इसका नाम अह्मसूत्र 
पड़ा है। मगवद्वीतामें भी उपनिषद्‌का ही शान अपेक्षाकृत 
सरछ भाषामें और सरल दंगमें प्रकट किया गया है| 
इसलिये मसगवद्भीताको मी “बेदान्त' कहा जाता है। 
उपनिषदू, बरद्ासूत्न और भगवद्गीता श्नकों वेदान्तका 
प्रखानत्रय कहा जाता है । 


नह्यबूत्रके मतानुसार जीव ओर ब्रह्ममें प्रकृत सम्बन्ध 
क्या है, इसका निर्णय करनेके लिये मिन्न-मेत्र समयोंमें 
भिन्न-भिन्न ब्यक्तियंकि द्वारा अ्ह्मदूजके मिन्न-मिन्न भाभ्य 
रे बये हैं। ये सब भाष्य भी कभी-कमी 'वेदान्त 
शन्दद्वार लक्षित होते हैँ । इन भाध्योंमे शहराचाय- 


प्रणीत शारीरकभाष्य, रामानुजप्रणीत श्रीभाष्य, निम्बार्क- 
प्रणीत बेदान्तपारिजातसोरभ, वल्॒भाचायं्रणीत अणुमाष्य 
एवं भध्वाचार्यप्रणीत पूर्णप्रशाभाष्य ही विशेष उल्लेख- 
नीय हैं । 

जीव ओर त्रझ्के बीच वास्तविक सम्बन्ध क्‍या है, 
इस विषयमें सब भाष्यकार एकमत नहीं हैं । उनमें मिन्न- 
मिन्न मर्तकि भिन्न-भिन्न नाम हैं। इसका उल्लेख आगे 
किया जायगा ! 


उपनिषद्‌में ऐसी कई भ्रुतियाँ हैं जिनसे ऐसा मादूम 
होता है कि जीव और ब्रह्म एक ही वस्तु हैं। जैसे--'अईं 
ब्ज्ञास्म' (में ब्रह्म हूँ), “तत््वमसि! (तुम ब्रह्म हो ) 
इत्यादि ।* ओर इस प्रकारकी भ्रुति मी है जिससे मादूम 
होता है कि जीव ओर ब्रक्ष ए्यक्‌-एथक्‌ वस्तु हैं । जैसे-- 


द्वा सुपणों सयुजा सखाया 


समार्भ वृक्ष परिषस्वजाते । 
तथोरन्यः  पिप्यछ श्थाइस्य- 
नश्नक्षस्थो5मिचाकपझ्तीसि ४ 
अथोत्‌ “जीव और ब्रक्ष दोनों देहरूप बृक्षपर वास करते 


हैं, इनमें एक संसारइक्षके फरछोंका भोग करता है ओर 
दूसरा केवड देखता है |” 
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# अवियया सृत्युं तीत्याँ विद्ययाउशुतमश्सुते # 








पुनः इस प्रकारकी श्रुति भी है जिससे मादूम होता है 

कि जीव एक-न-एक रूपमें ब्रकझ्मका ही अंश हे । जैसे--- 
“यथोणेनामिः सजते शुहृतरे च' 

(जिस तरह मकड़ी अपने ही शरीरसे तागे निकालकर 

फलाती है ओर उसीमें संग्रह करती है ) 
यथा सुदीक्षात्‌ पावकादू विस्फुछिक्ठाः 

(जिस प्रकार सुदीस पावकसे उसीके सहृश स्फुलिस 
निकलते हैं ) इत्यादि | 

इन अदित, देत एबं देताद्वेत-सम्बन्ध बतानेवाली 
समस्त अतियोंमें किस भरेणीकी भ्रति जीव और ब्रह्मके 
धासबिक सम्बन्धकों प्रकट करती है, इसी विषयको लेकर 
भाष्यकार्रोंमे मतभेद है । शह्बूर आदि अद्वित भाष्यकारोंका 
कहना है कि अद्वैतमावका सम्बन्ध खूचित करनेवाली 
अतियाँ बास्तवमें सत्य हैं--पारमार्थिक सत्य हैं । देत 
मावको प्रकूट करनेवाली श्रतियोाँ व्यावह्दारिक रूपमें धर्मा 
चरणके लिये प्रयोजनीय होनेपर भी पारमा्थिक रूपमें 
सत्य नहीं हैं | उनके मतानुसार जीव और त्रक्मकी एक दी 
सता है | ब्रक्षसे थक जोव या जगत्‌ नामक कोई भी 
वबाखबिक सत्ता नहीं है । इस जो जगत्रूपसे एक सत्ता 
देश्ल रहे हैं यह मायाका कारय दे; अविद्याके कारण पेसा हो 
रहा है । वे गबंके साथ यह कहते हैँ कि वेदान्तका सार मर 
आधे छोकके द्वारा प्रकट किया जा सकता है--- 

बहा सत्य जगन्मिध्या जीयो अद्वाद नापरः 

ब्रक्ष ही एकमात्र सत्‌ पदार्थ है; जगत्‌की कहीं 
वारमार्थिक सत्ता नहीं है। जीव और ब्रक्ष एक ही हैं । 

और एक श्रेणीके भाष्यकार हैं, उनका मत इससे 
विपरीत है । मध्वाचार्य इस भ्रेणीके प्रभान हैं। ये कहते 
हैं कि जीव ओर ब्रह्म दोनों चिन्मय वस्तु होनेपर भी 
उनकी पथक्‌-एथक्‌ सत्ता है। जीव ब्रक्ष नहीं है, ब्रह्म भी 
सखीव नहीं दे | पृथकत्व बतलानेवाले सब भ्रुतिवाक्य 
पारमार्थिक सत्य हैं । जीव और बअक्षका एकत्व बतलाने- 
याली जो भतियाँ हैं वे अथेवाद हैं--मुक्त आत्माके 
प्रधंसासूचक वाक्यमात्र हैं | 

इन दो मतोंके बीचमें कई मत हैं; इन सब मर्तेकि 
अनुसार जीव और ब्रक्षमें। किसी-न-किसी रूपमें, अंश- 
अंशीका सम्बन्ध है। अतएव एकत्व ओर प्रथक्त्वसूचक 
सब अतिवाकय पासमार्थिक सत्य हैं। रामानुज स्वामी) 


निम्बाक स्वामी और वल्लमाचाये स्वामी इन सब मतर्तोके 


समथक हैं । 


इन कतिपय बातोंका प्रकृत अथ हृदयज्ञम करनेके लिये 
हमलोगोंको पहले यह विचारकर देख लेना होगा कि ये 
दो धस्तुएं परस्पर किस-किस प्रकारसे सम्बन्धविशिष्ट हो 
सकती हैं| मेल और बेमेलकी दृष्टिसे हम यद्दी कद सकते 
हैं कि दोनों वस्तुएँ या तो सम्पूर्ण रूपमें एक समान हैं, 
अथवा सम्पूर्ण रूपमें मिन्न-भिन्न हैं; अथवा ये दोनों आंशिक 
रूपमें एक समान और आंशिक रूपमें भिन्न-भिन्न हैं । 

इन तीन ग्रकारोके अतिरिक्त चौथी और कोई भी 
इनके सम्बन्धका प्रकाश करनेवाली कल्पना भी हम नहीं 
कर सकते । अब यद्द देखें कि पूर्ण ऐक्य, आंशिक ऐक्या- 
नेक्य और पूर्ण अनेक्य ये जो भेद हैं, इनके भी एका- 
घिक प्रकार दो सकते हैं या नहीं । 


पहले पूर्ण ऐक्यकी बातका विचार करें । पूर्ण ऐक्य हम 
उस अवशस्थाकों कद्दना चाहते हैं जब कि दोनों वस्तुएँ अपने 
गुण, परिमाण और संख्यामें सबंतोभावेन एक प्रकारकी 
हाँ अर्थात्‌ उनकी भिन्न-भिन्न सत्ता होनेपर भी दोनमिंसे 
एकमें ऐसा कोई भी वेशिष्टथ न हो जिससे बह दूसरेसे 
भिन्न दिखायी दे सके । इस प्रकारके सम्बन्धसे युक्त वास्तव- 
में दोनों वस्तुएँ हैं या नदीं, यद्द कहना कठिन है। कोई- 
कोई दाशनिक कहते हैं कि एक ही मौलिक पदार्थके समस्त 
परमाणु इस प्रकारके सम्बन्धविशिष्ट हैं। अन्य भ्रेणीके 
दाशंनिक इस बातको स्वीकार नहीं करते; उनके मतसे 
परमाणमात्रमं ऐसी एक-एक विशेषता हे जिसके द्वारा 
एकका अन्य परमाणसे भेद मालूम शो सकता है। इस 
प्रकारकी विशेषता स्वीकार करनेके कारण ही उनके मतको 
वैशेषिक मत कहां जाता है । 

पूण रूंपसे एक प्रकारकी दो वस्तुओंकी प्रथक-प्रथक्‌ 
सत्ता हो या न हो) कोई एक वस्तु खयं अपने साथ पूर्ण 
रूपेण एकरूप है; इसमें कोई सन्देह नहीं । किसी वस्तुके 
साथ उसका जो अमेद सम्बन्ध है उसे तादात्म्यसम्बन्ध 
कद्दते हैं | इस प्रकारसे सम्बन्धित दो वस्तुआंकी बात कहने- 
पर यह समझना द्ोगा कि दोनों वस्तुओंकी सत्ता वास्तवमें 
प्रथक्‌-एथक्‌ नहीं है-दोनोंकी सत्ता एक है, दो प्रथक्‌ नाम- 
भर हैं--जैसे रामचन्द्र और राजा दशरथके ज्येष्ट पुत्र; 
भारतंके वर्तमान सम्नाद्‌ और इंगर्केडके वर्तम्गन राजा 
इत्यादि | 


: # थेबास्त-म्रीमांसा # 
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“आर अनमेलका अथ हम यह समझाना चाहते हैं कि 
एंडकोई मी गुण नहीं है जो दोनों बस्तुओंमें वतमान हो । 
ज़िस तरद पूर्णरूपसे एक समान कहनेपर यह समशना होगा 
कि दोनों वस्तुओंमेंसे किसीमें भी ऐसा कोई गुण नहीं जो 
असाधारण हों) उसी तरदद पूणरूप॑से मिन्न कदनेपर यह 
प्मझना होगा कि दोनोंमेंसे किसीमें भरी ऐसा कोई गुण 
नहीं जो साधारण हो | अवश्य ही इस प्रकारकी दो 
इस्नुआंकों द्ंढ़ निकालना कठिन है । इस प्रकारके सम्बन्ध- 
के युक्त दो वस्तुएं हों या न हों; इम मान सकते हैं कि इस 
पक्ारकी दो वस्तुओंका होना सम्भव है। मोटे रूपमें जड 
और चैतन्यकों इस प्रकार सम्बन्धविशिष्ठ माना जा सकता 
---मोटे रूपमें' कहनेका मतलब यह है कि सुक्ष्मरूपमें 
खनेपर हम देखते हैं कि एक प्रकारसे इनके अंदर भी 
ल्है। दोनों 'हें', दोनों अस्तित्वविशिष्ट हैं, अतएव 
'क जातिके हैं, इसलिये एक विपयमें अर्थात्‌ अस्तित्वकी 
प्टिसे समानधर्मी हैं । 

आंशिक मेल और बेमेलका सम्बन्ध मेल और बेमेलकी 
तात्रा एवं प्रकारमेदसे असंख्य प्रकारका हो सकता है। 
४र भी उनके बाहरके ( 775:८70०७) ) और भीतरके 
१7९४४०) ) मेलके अनुसार बेमेलको दो श्रेणियोमेंविमक्त 
, कथा जा सकता है। किसी एक वस्तुका दूसरी एक वस्तुके साथ 
ते मेल और बेमेल हे वह बाहरी मेल और बेमेल है; किसी 
एह. वस्तुका उसके अंशके साथ जो मेल या बेमेल है वह 
“>तरी मेल या बेमेल है । 
एक जातिकी दो वस्तुएं, जैसे--दो स्तनपायी जीव, 
मेरुदण्डवाले जीव, दो प्रथक्‌ काठफे ठुकड़े,; दो वृक्ष 
त्यादिके बीच जो मेल-बेमेल है वष्द बाहरके मेल-बेमेलका 
रएशन्‍्त है। इस प्रकारके मेल-बेमेलको सजातीय भेदामेद- 
सम्बन्ध कद्दा जाता है । 
अंशअंशीसम्बन्ध नाना प्रकारका हो सकता है। एक 
द्रव्यके साथ उसके किसी भी अंशका, एक गुणवाली 
वस्तुके साथ उसके गुणका। एक देहधारी वस्तुके साथ 
उसकी देहका जो सम्बन्ध है; यह सब किसो-न-किसी रूपमें 
, अंशरंशीसम्बन्ध है । इस प्रकारके सम्बन्धकों स्वगतभेदा- 
भेदसम्बन्ध कहा जाता है । 
दो वस्तुओंमं जिन सम्बन्धोंमेंसे कोइ-न-को£ रहेगा ही; 
उन्हें नीचे संक्षेपमें स्पष्ट तौरपर लिखा जाता है | यदि पाठक 
इन कतिपय बार्ँको ध्यानमें रक्खेंगे तो बेदान्तके अद्वैतवाद, 
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द्वेतवाद और द्वेताद्वेतवादसे क्या सूचित होता है, यह सहज 
ही दृदयज्भम कर सकेगे--- 

( १ ) तादात्म्यसम्बन्ध अर्थात्‌ किसी वस्तुका खयय॑ 
अपने साथ जो सम्पूर्ण ऐक्य है। शाह्लरके मतानुसार 
जीव इसी प्रकारके सम्बन्धसे युक्त है । इस मतके भिन्न-भित्ष 
नाम हैं; जैसे पूर्णादेत या केवलाधत, अखण्डाद्ित, अद्वेतवाद 
प्रद्नाति । 

( २ ) पूणरूपेण समगुणविशिष्ट दो प्रथक्‌ वस्तुओंमें 
जो सम्बन्ध होता है। किसी भी भाष्यकारके मतमें जीव 
ओर ब्रह्मका ऐसा सम्बन्ध नहीं हे । 


(३ ) एक जातिकी दो वस्तुओंके अंदर जो मेल 
बेमेलका सम्बन्ध होता है अथात्‌ सजातीय भेदाभेद- 
रूप सम्बन्ध | मध्वाचायंके मतसे जीव और ब्रह्म इसी 
प्रकार सम्बन्धयुक्त हैं । उनके मतका नाम है द्वेतवाद । 

( ४ ) किसी देहधारी वस्तुके साथ उसकी देइका जो 
स्वगतभेदाभेद है। यही सम्बन्ध रामानुजके मतसे जीव 
और ब्रह्मका है; जोव देह है; ज्ह्म जीवरूप देहसे युक्त देही 
है। इस सम्बन्धका नाम विशिष्टद्वैतसम्बन्ध है । इस मतका 
नाम विशिष्टाह्वतवाद है । 

(५ ) किसी गुणविशिष्ट गुणीके साथ उसके गुणका 
जो स्वगतमभेदाभेदसम्बन्ध है। निम्बाकांचायंके मतानुसार 
ब्रह्म और जीवके बीच यही सम्बन्ध है। उनके मतका 
नाम भेदामेद या अचिन्त्यमेदाभेदवाद है | 

(६ ) किसी द्रव्यके साथ उसके अंशका जो स्वगत 
मेल-बेमेल है । यही सम्बन्ध वल्लमाचायके मतसे ब्रह्म और 
जीवके बीच हैं। यद्द शुद्धाद्वैतसम्बन्ध है; मतका नाम है 
शुद्धाद्वेतवाद । 

(७ ) पूर्ण विभिन्नता--जैसे--जड़ ओर चैतन्य । 
किसी भी भाष्यकारके मतसे जीव और ब्रक्षमें इस प्रकारका 
सम्बन्ध नहीं है । 

हम पहले ही कद चुके हैं कि ब्रह्मके साथ जीव एवं 
जगतका क्‍या सम्बन्ध है, इसी विषयमें ब्रक्षसूत्रके भाष्यकारों- 
में मतभेद है। शह्बुराचायंके मतसे जीव और ब्रह्मके बीच 
तादात्म्यसम्बन्ध है। जीव और ब्रह्म एक ही वस्तु हैं और 
जगत्‌ मिथ्या है, अर्थात्‌ हमारे मनके ब्राहर इस प्रकारके 
जगत्‌का कोई भी अस्तित्व नहीं है। जिस प्रकारकी युक्तियाँ- 
के द्वारा शहर इस सिद्धान्तपर पहुँचे हैं, वे यथासम्मव 
संक्षेपमं और सरल भाषामें नीचे दी जाती हैं । 


१३० 





वेदान्त अथवा वेदान्तका कोई भाष्य पढ़नेके समय 
एक बात विशेषरूपसे स्मरण रखनी चाहिये | वह बात 
यह है कि प्रमाणके विषयमें वेदान्तमें श्रुतिकों ही सर्वोच्च स्थान 
दिया गया है । इसका अर्थ यह नहीं कि इसमें युक्तिका 
प्रमाण अस्वीकृत किया गया है | इसका मतलब यह 
समझना होगा कि यदि किसी स्थानमें युक्ति श्रुतिके विरुद्ध 
हो तो वहाँ श्रुतिप्रमाण ही भ्रहणीय द्ोगा एवं युक्ति त्याज्य 
होगी । अन्यान्य दशेनोंकी विचारप्रणाली इसके विपरीत 
है। यह बात विशेषरूपसे स्मरण नहीं रखनेसे वेदान्त अथवा 
बवेदान्तके भाष्य समझनेमें असुविधा हो सकती है । 

ब्रह्मतविषयक एक प्रधान भ्रुति यह है कि ब्रह्म 'एकमेवा- 
द्वितीयम! है | एकमात्र ब्रह्मकी दी सत्ता है। ब्रह्कके अतिरिक्त 
दूसरी और किसी वल्तुकी सत्ता नहीं है। वह सत्य, ज्ञान 
और अनन्त हैं | ब्रह्म जञानखरूप एवं अनन्त हैं । यही 
तथा इसी तरहकी अन्यान्य श्रुतियाँ शह्लुस्के मतकी 
मित्ति हैं। यदि ज़क्ष ही एकमात्र अनन्त शानमय सत्ता है 
तब ब्रह्मके अतिरिक्त अन्य किसी भी वस्तुके अस्तित्वके लिये 
स्थान नहीं रह जाता | यह दृश्यमान जगत या तो ब्रह्मका 
विकार है अथवा मिथ्या है। शह्डरने नाना प्रकारकी युक्तियों- 
के द्वारा यह दिखाया है कि शाता अक्ष कमी शेय जडत्वके 
रूपमें विक्रत नहीं हो सकता | विषयी ( 50०]८८ ) कंभी 
विषय ( 00]८८ ) नहीं हो सकता । और विशेषकर जब 
ब्रह्मके अतिरिक्त और को३ सत्ता ही नहीं, तब किसके द्वारा 
ब्रक्म विकृत होंगे ! अतएब यदि ब्ह्के लिये जगत्रूपमें 
विकृत होना सवंथा युक्तिविरुद्ध है तब यही मान लेना होगा 
कि ज॑ंगत्‌ मिथ्या है । जगत्‌-ज्ञान भश्रमात्मक ज्ञान है। इस 
प्रकारका श्रमात्मक शान इमें होता है, इसका दृष्टान्त भी 
मौजूद है । रज्जुमें सपका भ्रम होनेकी बात बहुत-से लोग 
जानते हैं । जिस तरह रख्जुमं अन्य किसी वस्नुके द्वारा 
विकृति न होनेपर भी उससे मिथ्या सर्पक्रा शान होता है, 
उसी तरह ब्रक्चके अन्य किसी अवस्थार्मे विकृत न होनेपर 
भी हमारे मनमें मिथ्या जगत्‌-ज्ञान उत्पन्न होता है। नाम- 
रूपात्मक जगतका अस्तित्व हमारे मनके भीतर है, बाहर 
नहीं हे | परन्तु यह स्मरण रखना होगा कि यह मिथ्याशान 
सपनेमें देखे हुए अनेक मिथ्या शानकी तरह एकदम आधार- 
शून्य नहीं है । इसके पीछे एक सत्य वर्तमान है। जिस 
तरह प्रमात्मक सर्पशानके पीछे अविकृत रज्जु वर्तमान है 
उसी तरह भ्रमात्मक जगत्‌-शानके पीछे भी अविकृत ब्रह्म 
बतंमान है । 


# अवियया सूत्युं तीत्यां विधया:सुतमइसते # 
2222+चपलपबपपपरप2रगरएर22रररपटजरटल><2-००-2-5०:->टननर2टररर-अर८र+-+-० तमन्ना 








जगतको ।मथ्या मान लेन: . भी 'रैं+ सर्तंकि 
जो जीवात्मा है, उसको तो मिथ्या नहीं व 
अगर 'मैं' नहों तो मिथ्या शान किसे 
कोन है ! को विषयमें कक युक्ति यह है 
जीवात्मा या तो ब्रह्मसे भिन्न कोई चिर्नः 
दी अंश है, अथरूं छछ्य जी है। ? उक ह 
यह अवध्य होगा | ज+ श्रुति यह कहती ३ कि । हैं, 
वाद्वितीयम! है, तब जीवात्मा अशह्मके जअर्ति 
वस्तु नहीं हो सकता और ब्रह्म जब देश ह। 
है, तब उसके अः:७४ कल्पना करन 7 


विशेषतः अहाके इस प्रकारके अंशर" क कोई भी 
अंशकी ओर इसके असीमत्वमें  - “न 
जीवात्मा जब ज्हसे मिन्न कोई सत्ता _ , न है 3! 


अंश भी नहीं है, तब 'यह स्वीकार करना पड़ेग 
ब्रह्म ही है । 'अहं अह्मास्मि “« पत्र अयमार.;, 
इत्यादि श्रुतियां इसी सि. , .का समर्श', के ६ । 
यदि वास्तपमें 'एकमेवाद्धितीयम्‌” इस श्रुतिः . 
यही हो कि अह्के अतिरिक्त दूसरी और सत्ता नहीं 
वह शानखरूप एवं अनन्त है, तब शेड्डुराचार्य के इर 
खण्डन करना कठिन है, यह बात कह देनेसे : 
चलेगा कि यद्द युक्तिसंगत नहीं है और हमारी आ 
विरुद्ध है । उनके मतका खण्डन करनेके लिये £' है 
सहायता लेनी द्वोंगी | द्त 
युक्ति और अनुभवकी दृश्सि देखनेपर इस मर कि 
एक प्रधान बात यह सामने आती है कि जीव यदि 
है तब अक्षकी तरद् जीवकों भी स्वशक्तिमान हो 
था। परन्तु जीव सवश ओर स्बशक्तिमान नहीं है 
सबको मादम है| जीव ब्रक्षकी तरह सर्व, सब्शा 
क्यों नहीं है, इस प्रशनका उत्तर शह्दरने सीधी तौरपर 
देकर थोड़ा घुमाकर दिया है। सीधे ढंगमें वह कद ६ 
थे कि जब श्रुति कहती है कि जीव और ब्रह्म एक हैं 
तब यद्द मानना द्वी होगा कि वे एक हैं। >त्‌ यह +# 
जीवको क्यों नहीं मादूम है, इसका कोई सदु्तर नहीं मिट 
अतीन्द्रिय विषयका विचार करते समय इस प्रकारकी ४ 
अवस्था आती ही है जब विचारककों कहना पहना है रि | 
कुछ मैंने कहा, उसके अतिरिक्त और कुछ मैं :..., जानत | 
परन्त्‌ इस कारण जो कुछ कहां गया उसे न लेनेमें 
बाधा नहीं आती | परन्तु शहर इस बातका उत्तर इस प्र । 
सीधे दंगते नहीं देते । बह कहते हैं--जीव और जन्म 


# वेदान्स-मीमांसा # 
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्ल्प «३ ५ ,एवत ७।क ६; +भाकि यह भुतिका कथन है। 
कोई भी भव जो इस बातका अनुभव नहीं कर पाता, एचं 

तरह पघह सवश नहीं है, यह अविद्याका कार्य है। 
हल था है, यह हमारी अमिशताका विषय है। हम सब 


हंदा.. - स्तसी बातोंके विषयमें कहा करते हैं कि “मैं नहीं 
_साधारण हैं. 'पविद्याकों हम श्गत़त दी लेते हैं। ओर शान 
गमशनों | ,. «या दूर ६६... .. १ यह मी हमलोगोंकों शांत 
वही $, अतए” यह मान लेना होगा कि अविया है और साथ 
ओम दर हे मान लेना द्ोगा कि विद्या होनेपर अविद्या नहीं 

यु करत दो तएवं इस आं>७ «..४निणय भी विद्याकी सहायता- 
हक | होगा। परन्तु जहॉपर ज्ञान है वहाँ अशान रह 
आर कैसा वेदाकों खोजने जाना और प्रकाश हाथमें 


( 


.. प्र “प्र दूढ़ने जाना एक ही बात है। इस प्रकार विचार 
.. जपर मालूम होता है कि अविद्या भी मिथ्या है। सुतरां 
“ 'विद्याके सहारे, , ब्रह्ममें विजातीय द्वेतापत्तिकी बात भी 
- ैंडटर +,- . “विद्याकों अक्षातिरिक्त कोई सत्ता 

प्री स्वाकार नहीं की जा सकती | यह अविया एक ऐसी 
(ज है कि इसके विषयमें न तो यही कद सकते हैं कि यह 
त्रा और ने यही «ह सकते हैं कि यह नहीं है । 

“९ _ इस युक्तिसेविइछेषण करनेपर पाठकोंकी मालूम होगा कि 

7 +ऊका सार यही है कि जीव और ब्रक्ष एक होनेपर भी 

थों , क्‍्ये। सर्वज्ष, सवंशक्तिमान्‌ नहीं है, इस बातका कोई 

में: | नहीं दिया जा सकता । 

रा पहले लिखा जा चुका है कि शहूरके मतका खण्डन 
.. के ब्येश्रुतिकी सहायता लेनी होगी । केवल यही कद्द देनेसे 

_एः -हीं चलेगा कि यह युक्तिविरुद्ध है । अब हम यह्द देखें 
:& ब्रह्मसूत़के अन्यान्य माध्यकारोने किस प्रकारकी युक्तिके 
ः आडहुरके मतका खण्डन करनेका उद्योग किया है। 
ः अद्वैतमतके विपरीत द्वैतमत है । द्वैठमतके पोषकोंमें 
स» जचार्य सबसे अग्रणी हैं। उनकी व्याख्याके अनुसार 
और ब्क्षकी सत्ता पूर्णल्यसे अलग-अलग है| ब्रह्म; 
द्रब्ण 4 और + अस्त जदबगके मूलमें जो एक प्रकारका एकत्व 
वह ५ जिसको प्रकृति कहते हैं; ये तीनों अज एवं अनादि हैं। 
उर|नके मतका समर्थन करनेवाली एक श्रुति यह 
दवा शुप्र्णों, समुजा सखाया 
हा समान ब्क्ष परिषस्वजाते । 
सयोरस्य:*पिप्पल स्थाइत्त्य 
र्‌ '. नश्नझन्योडभिच्राकशीति | 


जि 


रैरेरै 





जीव और ब्रह्म दोनों देहरूप वृक्षपर वास करते हैं! एक 
इसके फलका भोग करता है, दूसरा देखतामर है। यह श्रुति 
स्पष्ट कहती है कि जीव एवं ज्क्ष प्रथक्‌-पथक्‌ सत्ता हैं। यह 
श्रुति केवल माग्डक्य और श्वेताश्वतर दो उपनिषदोंमें ही है, 
सो नहीं; यह ऋग्वेदका भी एक कक है ( ऋक्‌ १। १३। 
४२१ )। अतएव यह प्राचीन प्रमाण होनेके कारण भी 
विवादरहित होना चाहिये | 

और एक श्रुति कहती है कि सर्वश ईश्वर और 
अल्पज्ञ जीव तथा जीवकी भोग्या प्रकृति, ये सत्र अज, 
अनादि हैं ( शाशो द्ावजावीशानीशाबजा हांका भोक्त- 
भोग्याययुक्ता ) ! 

इस प्रकारकी दैतसम्बन्धप्रकाशक और भी अनेक श्रुतियाँ 
हैं। इन सबके आधारपर डी देतवादी मध्वाचाय कहते हैं 
कि जीव एवं ऋ्रक्षकी सत्ता अलग-अलग है। जीव भी अक्षकी 
तरह चिन्मय वस्तु है। ब्रह्ममें जो-जो गुण हैं; जीवमें भी वे 
सभी गुण हें---अवश्य ही वे अत्यन्त अल्प परिमाणमें हैं | 
ब्रह्म सर्वव्यापी, सर्वश, स्वशक्तिमान्‌ हैं, जीव यूध्ष्म, 
अल्पक्, अल्प शक्तिमान है । ये दोनों एक जातिकी सत्ताएँ 
हैं और केवल एक अर्थमें एक हैं । 


जिस तरद शइ्डरने द्वेतमावप्रकाशक सब श्रुतियोंकी 
पारमारथिक सत्यता असख्वीकार कर, उनको केवल अपेक्षाकृत 
अश लोगोंके व्यवहारके लिये उपयोगी कहकर उड़ा देनेकी 
चेष्टा की है, मध्यनें भी उसी प्रकार अद्देत श्रुतियोंको 
केवल मुक्त आत्माका प्रदंसासूचक अर्थवाद कहकर 
उनकी पारमार्थिक सत्यता अस्वीकार कर दी है। इसके 
अतिरिक्त वह इन श्रुतियोंमें बहुतोंकी अपनी इच्छाके 
अनुसार विहक्ृवत व्याख्या करनेसे भी बाज नहीं आये हूं। 
'अयमात्मा ब्रह्म, अहं ब्रह्मास्मि' प्रभृति श्रुतियोंकी व्याख्या 
करते हुए वद्द कहते हैं कि इन सब श्रुतियोंका अर्थ यह 
नहीं है कि जीव ए.ं ब्रह्म एक हैं; इनका अर्थ यह है कि 
जीवात्मा ब्रह्म है अर्थात्‌ वर्द्धनशील है, उन्नत होनेकी 
सामर्थ्य रखता है। 'एकमेवाद्धितीयम! श्रुतिका अर्थ यह 
नहीं है कि बह्य ही एकमात्र सता है, बल्कि इसका अर्थ 
यदद है कि शक्तिमें। ज्ञानमें एवं व्यापकत्वमें इसके समान 
और कोई सत्ता नहीं है । अवश्य ही व्याकरणक्री दृष्टिसे 
यह नहीं कह जा सकता कि ये सब व्याख्याएँ एकदम 
अशुद्॒ हैं। दाँ; यह दूसरी बात है कि ये सब व्याख्याएँ 
श्रुतियोकी वास्तविक न्‍्याझ्या हैं या नहों | शहरने भी 
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वास्तव “यह मेरा मत है! यह कदनेके अतिरिक्त इस बातका 
कोई भी युक्तियुक्त कारण नहीं बताया है कि क्‍यों द्वेत 
अतियोंकी कोई भी पारमार्थिक सत्यता नहीं है। मध्वने 
भी “यह मेरा मत है! इसके अतिरिक्त इस बातका कोई 
युक्तियुक्त कारण नहीं दिखाया है कि अद्वेत श्रुतियाँ क्‍यों 
मुक्त आत्माका प्रशंसायूचक अर्थवादमात्र हैं | 

इस प्रबन्धमें द्वेतवाद, अद्वैतबाद, विशिष्टद्वेतवाद, 
भेदामेदवाद और शुद्धाद्वेतववाद आदि जो वेदान्तके पॉच 
दाशनिक मत हैं, उनका उल्लेख किया गया, एवं द्वैंत और 
अद्वेतके अनुसार जीव और जगतके साथ ब्रह्मका क्‍या 
सम्बन्ध है, इसकी भी थोड़ी-बहुत आछोचना की गयी । 
अब शेष तीन मर्तोंके अनुतार जीव ओर जगत्‌के साथ 
बक्षका क्‍या सम्बन्ध है, इसका कुछ आभास देनेकी चेष्टा 
की जाती है | 

इन तीनों मरतोंका साधारण नाम दैताद्वैतवाद है। 
अद्वेंतमतकी तरह इन तीनीं मतोंके अनुसार भी ब्रह्म ही 
एकमात्र पारमार्थिक तत्त्व हैं; किन्तु फिर भी जगत मिथ्या 
नहीं है । जगत्‌ यूक्ष्म नक्षांदाके दी स्थूल एवं अनुभवयोग्य 
आकारकी अभिव्यक्ति है। यह अभिव्यक्ति द्वी सृष्टि हे 
एवं इसका सूक्ष्म कारणमें लौट जाना लय है । ब्रह्म ही 
जगतके उपादान एवं निमित्तकारण हैं; अतएव 
एकमेवादितीयम्‌ हैं । वह केवछ ज्ञानखरूप नहीं हैं, वह 
ज्ञाता और कर्त्ता भी हैं। वह असीम कल्याणकारी गुणोंक्े 
आकर हैं, इस अर्थमें सगुण हैं; एवं उनमें किसी प्रकारका 
अकल्याणकारी गुण नहीं है, इस अर्थ वह निगुंण हैं । 
इसी प्रकारसे उनमें सगुणत्वका प्रतिपादन करनेवाली तथा 
निगुंणत्वका प्रतिपादन करनेवाली श्रुतियोंकरा सामझ्ञस्य सिद्ध 
होता है । जीव किसी-न-किसी रूपमें ब्रह्म वेतन्यका ही अंश है। 
जिस अथम्म अंश और अंशी एक हैं; उसी अर्थमें जीव 
और ब्रह्म भी एक हैं, और जिस अर्थमें भिन्न हैं, उसी 
अर्थमें जीब और ब्रह्म भी मित्र हैं | अतएव द्वेत और अद्वैत 
श्रुतियोंका भी सामझस्प अ््षमें ही साधित होता है। इसके लिये 
अद्वैतवादियोंकी तरह द्ैतसम्बन्धप्रकाशक श्रतियोंकी 
पायमाथिक सत्यता अस्वीकार करनेकी आवश्यकता नहीं 
होती, और न हेतवादियोंकी तरह अद्वेतसम्बन्धप्रकाशक 

ही अथवाद कहकर उपेक्षा करनेकी आवश्यकता 

होती है। जीव और जगत बअ्षके अंश हैं, यद्द बात 
साधारणतया स्वीकृत होनेपर भी व किस रूपमें ब्रह्मऊे अंश 
हैं, इस विषयमें तीनों मतोंमें परस्पर पायक्थ हैं । 


विशिष्टादैतवादके अनुसार जीव ओर जगत ब्रह्मकी 
देह है । नक्ष देही है; जीव देह है। ब्रक्म देही है, जगत्‌ देह 
है | जिस अर्थ देह देहघारी देहीका अंश है, उसी अमन 
जीब ब्रक्षका अंश है ) ब्रह्मको देहविशिष्ट माननेके कारण “ 
ही इस मतका नाम विशिष्टाह्वतवाद है। ऐसी अनेक 
भ्रुतियाँ हैं जिनमें कहा गया है कि ब्रह्म सब भूतोंके 
अन्तयत्मा हैं। इन्हीं भुतियोंके कारण रामानुज स्वामीने 
जीव और ब्रह्ममें देह-देहीका सम्बन्ध माना है । 

भेदाभेदवादके प्रतिष्ठाता निम्बाफ स्वामीके मतानुसार 
ब्रह्मको देहविशिष्ट मानना युक्तिसंगत बात नहीं है । जहझके 
अतिरिक्त जब दुसरी कोई वस्त नहीं है तब देहविशिष्ट 
ब्रह्मकी बात निरर्थक्र है। अतएव विशिशक्वतवादकी यात 
भी अअथश्ूून्य है | उनके मतसे जीव ब्रह्मकी देह नहीं है, 
बल्कि वह ब्क्षक्री शाक्तिका अंश है । जिस _तरद्द शक्तिका 
शक्तिमानसे एथक्‌ कोई अस्तित्व नहीं, उसी तरह जीवका 
भी ब्रक्ससे एथक्‌ कोई मी अस्तित्व नहीं। श्सी अथम 
जीव और ब्रह्म एक हैं। ओर शरक्ति जिस तरह सवंतांभावेन 
शक्तिमानऊ्े साथ एक नहीं है, उसी तरह जीव और ब्रह्म 
एक नहीं हैं | इसी अथ्मे वे भिन्न हैं । 

गुद्धाद्वेतवादके प्रतिष्ठाता बल्लभाचार्य इस बातकों 
युक्तिसंगत नहीं मानते कि जीव ब्रह्मकी देह अथवा शाक्ति- 
का अंश है । उनका कहना है कि जंव ब्रह्म-द्रव्यका ही 
अंश है । ब्रहमें सत्‌, चित्‌, आनन्द ये तीन गुण वर्तमान 
हैं। जिस अंशमें वह चित्‌ एवं आनन्द-अंश अप्रकाशित 
रखते हैं यही जड़ है; एवं जिस अंशमें केवल आनन्द- 
अंश अप्रकाशित रखते हैं वही जीव है | वह क्‍यों ऐसा 
कहते हैं इसका का£ भी उत्तर नहीं है । 

अब दशन एवं घरंकी दृष्टिसे इन कतिपय मतोंकी 
हम आल्ाचना करें। भारतीय समस्त आस्तिकदशनोंमें 
अथात्‌ जिन दशनोंमें बेदके प्रमाण स्वीकृत किये गये हैं, 
उनमें इन वेदान्तिक मतोंका सथान-निर्देश करनेके लिये यह 
जानना आवश्यक है कि उन द्शनोंमें परतम तत्त्व या सब 
तत्वों के सम्बन्धमें क्या कहां गया है | आस्तिकदर्शनोंका एक 
नाम है षपड्दशन । संख्यामें छः दोनेके कारण इनका नाम 
घदद्न पड़ा है। न्याय, वेशोषिक, सांख्य, पातञ्ञल, 
पूव॑मीमांसा एवं उत्तरमीमांसा ये छः दर्शन षडढदर्शन 
कहलाते हैं! उत्तरमीमांसाका दूसरा नाम है ब्रह्मसूत्र । 
जिन पॉँच वेदान्तिक मतोंकी बात लिखी गयी है वे 
ब्रह्मदूत्की ही पाँच विभिन्न प्रकारकी व्याख्माएँ हैं । 


# वेंदाम्त-मौमांसा # . 


न्‍्यांय एवं वेशेषिकके मतसे पौँंच प्रकारके परमाणु 
एवं आत्मा ये छः परतम तस्व हैं। ये ही छः जड़ और जीव 
जँगत्‌के उपादानकारण हैं । इन दो दर्शानोके अंदर 
भेद यह है कि न्यायमें प्रमाणविषयकी विशेष एवं प्रमेय- 
विषयक्री अपेक्षाकृत थोढ़ी आलोचना की गयी है। 
चेशेषिकमें प्रमाणकी अपेक्षा प्रमेकक्री ही आलोचना 
अपेक्षाकृत अधिक विस्तारके साथ की गयी है । 


सांख्यमें, स्यायमें उल्लिखित पॉच प्रकारके परमाणुओंके 
थीछे एक प्रकारका एकत्य स्थिर किया गया है। इसी 
एकत्वको इसकी सूक्ष्मतम अवस्थामें प्रकृति कहते हैं । 
अतण्य सांख्यके मतमें परतम तत्त्व दो हैं--प्रकृति एवं 
आत्मा या पुरुष । सांख्यसे पातअञ्षककी विशेषता केवल 
यही है कि इसमें सांख्योक्त समस्त पुरुषोंमे एक विशेष 
पुरुषका अस्तित्व स्वीकार किया गया है| वह सर्वज्ञ, 
सवदाक्तिमान्‌ तथा स्वव्यापी हैँ। वही ईश्वर हैं। वही 
इस जगतके केवल निमित्तकारणरूपसे सष्टिकत्तों हैं । 
इस तरह इश्वरकों स्वीकार करनेके कारण ही पातज्ञल 
दर्शनको सेश्वर सांख्य कहते हैँ | सांखय और पातञ्जलमें 
कुछ और भेद यह है कि सांख्यमें शञानके सब विषयोकि 
सम्बन्धमें बिस्तृत रूपमें तथा ज्ञानप्रातिके उपायके सम्बन्धमें 
संक्षिप्त रूपमें आलोचना की गयी है। परन्तु पातज्ञलमें 
ज्ञानप्रासिके उपायके सम्बन्धर्म विस्तृत रूपमें और शानके 
विषयोके सम्बन्ध अपेक्षाकृत संक्षिप्त रूपमें आलोचना की 
गयी है । 

पूवमीमांसामें दाशनिक तत्त्व थोड़ा ही है। फिर भी 
धमंशास्त्रके वास्तविक अर्थके निरूपणके सम्बन्धमें इसमें जो 
विचारप्रणाली दी गयी है, वह अत्यन्त सुन्दर तथा समय- 
पर काम देनेवाली हे । उत्तरमीमांसामें सांख्यकी प्रकृति 
और पुरुषके पीछे भी एक एकत्व निधोरित हुआ है। 
यही एकंत्व ब्रह्म हे तथा समस्त जीय और जड़ जगत्‌का 
परतम तत्त्व--एकमात्र पारमार्थिक सत्ता है । 


थोड़े शब्दोंमें यद्द कद्दा जा सकता है कि न्याय और 
कैशेषिकके मतानुसार जगत॒के परतम तत्व छः हैं--पाँच 
प्रकारके परमाणु ओर आत्मा । सांख्य ओर पातज्ललके मतसे 
दो हैं--प्रकति और पुरुष । उत्तरमीमांसा था वेदान्तक्े 
मतसे परतम तत्त्व एक है अर्थात्‌ ब्रक्ष है। अतएव दर्शनकी 
इृष्टिसे विचार करनेपर यह स्वीकार करना पड़ेगा कि वेदान्त- 
का स्थान सर्वात्ष है। वेदान्तके सब भाष्योमें अद्वेतवादने 


१३३ 


केवल ब्रक्षकों परतंमं तत्त्व हीं स्थिर किया है सो बात नहीं, 
इस मतमें जगत्‌ मिथ्या है; हमारे मनके बाहर हसकां कोई 
भी अस्तित्व नहीं है। अतएब संब दर्शनोंके अंदर जिस 
तरह वेदान्तका स्थान सबसे ऊँचा है, उसी तरह वेदान्तके 
सब भाष्योंमें भी अद्वेतवादका स्थान सर्वोच्च है। यद्द एक 
ही साथ दाशनिक ( १(८६४[०॥9७७८४] ) एवं ज्ञानतान्त्रिक 
([0८8॥50४0८ ) कल्पनाकी सर्वोद्च सीमा है, यह किसी 
तरह अस्वीकार नहीं किया जा सकता । सब प्रकारके 
वैचित्रयके पीछे केवल एक परतम तत्वकी कल्पना दर्शन- 
शासत्र ( "(९६७७०॥५७८४] ) की अन्तिम बात है एवं नाम- 
रूप जगतका अस्तित्व केवल हमारे मनमें है, यद्द सिद्धान्त 
भी ज्ञानतन्त्रबाद ( [0627आआ ) की अन्तिम बात है! 


शह्करने यदि ब्रह्मसूज़से केव्छठ दाशनिक तत्त्वका 
निरूपण करनेके अभिप्रायसे उसका भाष्य लिखा होता तो 
सम्मवतः यहींपर उसकी बात समाप्त हो जाती । परन्तु 
उनका प्रधान उद्देश्य था ब्रह्मसूत्रकी व्याख्या करना, केवल 
दमन लिखना नहीं | ब्रह्मसूत केवल दशनमें ही सीमाबद्ध 
नहीं हे । इसमें ईंश्वरतत्तत ( ००00०४४ ) की एवं धरम 
(२८ 270॥) की बात भी है । अतणएव शहइ्रकों भी धमके 
साथ अपने दशनका सामज्ञस्प करनेकी चेश करनी पड़ी | 
धर्म कद्ठते ही सगुण ब्ह्मकी बात ध्यानमें आती है| सगुण 
ब्रह्मकी कल्पनाके बिना “धर्म! शब्द अर्थहीन हो जाता हे । 
“परम! शब्दके योतन ( (0770:9009 ) में ही उपास्य- 
उपासकका भाव वतंमान है; परन्तु पूर्णाद्ेतमें उपास्थ- 
उपासककी बात उठ ही नहीं सकती । ऐसा होनेपर 
भी शड्गरको अपनी ब्रह्मसूत्रकी व्याख्याके अंदर धमके 
लिये स्थाननिर्देश करना पड़ा था । 


ब्रझ्षका जो सर्वान्तरनिद्विततत्त्वमाब ( ]9779॥27६ 
75[0८८६ ) है, जिसको हिरण्यगर्म या अपरब्रह्म कद्दते हैं, उसी- 
को उन्होंने सबंसाधारणके सामने उपास्यरूपमें उपस्थित किया 
है। परन्तु यह कहना भी नहीं भूले हैं कि यह अपरबन्ष 
भी जीवकी ही तरह ब्रह्मससे पूर्ण पेण अभिन्न है; ब्ह्षके 
साथ पूर्णरूपसे तादात्म्य-सम्बन्धविशिष्ट है। जीव, ईश्वर 
और ब्रह्म ये तीनों एक हैं। अद्वितवादी दृष्टान्तस्वरूप वृक्षा- 
काश, वनाकार, मद्दाकाश इन तीन आकाशोंके सम्बन्धके 
द्वारा जीव, ईश्वर और ब्रक्ममें जो सम्बन्ध है; उसे समझाने- 
की चष्ट करते हैं। जिस तरह इक्ष और वन हुए बिना 
बंक्षाकाश अथवा वनाकाश कुछ नहीं रहता, एक महाँकाश 
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दी रदता है, उसी तरह जीवदेद तथा जगत्‌ देहरूप उपाधि- 
के मनसे निकल जानेपर एकमात्र बह्म ही रह जाता 
है। जीवचेतन्य एबं जगत्चेतन्‍्य नामक और कोई द्वितीय 
सत्ता नहीं रहती । 


थोड़ेमें हम कटद्ट सकते हैं कि शह्ुरका दाशनिक मत 
अद्वैतमावप्रकाशक श्रुतियोंके ऊपर प्रतिष्ठित है तथा उनका 
इंश्वरतत्त्त या धरमत देत एवं द्वेताद्वेतमावप्रकाशक श्रुतियों- 
के ऊपर प्रतिष्ठित है। पहले ही कहा गया है कि शहूुरके 
मतमें अद्वैत भ्रुतियोँ पारमाथिक सत्य तथा द्वैत श्रुतियों 
व्यावहारिक सत्य हैं । अतएवं शहुरका दाशनिक मत पार- 
मार्थिक सत्य तथा धममत व्यावद्यारिक रूपसे सत्य है। 
शब्ुरने भी प्रकारान्तरसे यही बात स्वीकार की है! पार- 
मार्थिक तत्वोंकों दृदयंगम करनेके लिये जितने परिमा्जित 
मन एवं बुद्धिकी आवश्यकता है; वैसी परिमाजित बुद्धि 
तथा मन जो अभी प्रास नहीं कर सके हैं, उनको आध्या- 
त्मिक उन्नतिकी प्रासिके सोपानस्वरूप व्यावद्दारिक सत्यका 
अवलम्बन कर जीवन बनाना चाहिये | 


परन्तु इतना होनेपर भी परवर्त्ती भाष्यकारोंमेंसे किसी- 
किसी ने शक्वरकों प्रच्छन्न बोंद कहनेसे भी नहीं छोड़ा है । 
वास्तवमें पूर्णोद्वेतवादर्मे एक तरहसे जैसे आस्तिक्यवादकी 
पराकाष्ठा है; वेसे है एक तरहसे नास्तिक्यवादकी भी 
पराकाष्ठा है। आस्तिकताकी पराकाष्ठा इसलिये है कि इसके 
श्वासमें अरहा; प्रश्वासमें ब्रक्ष; प्रत्येक नाड़ीमें ब्रझ्म, और 
प्रत्येक प्रन्थिमें ब्रह्म हैं। अझ्के अतिरिक्त अन्य किसी सत्ता- 
का संस्पर्श भी नहीं है। और नास्तिकताकी पराकाष्टा 
हसलिये है कि इसमें उपास्य-उपासक, बन्धन-मुक्ति 
प्रभतिकी बात द्वी नहीं उठ सकती ! 

खैर, जो हो, शझह्॒रके दाशनिक तक््वके साथ उनके 
ईश्वर-तत्त्का सामझस्य हो या न हों, यह तो स्वीकार करना 
ही होगा कि शुह्रका इंश्वरतत््व ( 77०००४४ ) उनके 
अपने मतसे केवल व्यावद्दारिक सत्य होनेपर भी ईश्वरतत्त्वके 
सम्बन्धमें यही अन्तिम बात है | जो ब्रह्म पारमार्थिक भावमें 
निर्ुण तथा केवल शानस्वरूप हैं, वही अह्म व्यावहारिक 
भावमें सगुण, सक्रिय, सर्वश, स्वशक्तिमान, स्वव्यापी; 
खुष्टि-स्थिति-लयंके कर्ता हैं । यही उपास्थका उच्चतम 
आदश दे । 

नहकी अनुभव करना ही मानवजीवनकी परम 
सफलता हे । इस सफलताकी प्रासिके लिये जिस तरहका 


# अधियया खुत्युं सीरवाँ विद्ययाउस्तमइलुते # 


नैतिक जीवन बनानेकी जरूरत है, उसका भी उच्च आदर्श 
इस घमंमतमें बतराया गया है। बिवेक, वेगग्य, शम, 
दम; तितिक्षा; उपरति, समाधि; भरद्धा शत्यादि जिसके 
जीवनमें प्रतिफलित हुए हैं, केवल बही बेदान्त पढ़नेका 
अधिकारी है । विवेक शब्दका अथे है नित्यानित्य; आत्मा 
अनास्मा, बुरा-मलछा दत्यादिकी विचारशक्ति। वेराग्य हे 
अनात्मविषयमें आसक्तिश्न्यता | शम और दमका मतलब 
है बाहरी और भीतरी इन्द्रियोका संयम । तितिक्षा सुख- 
दुःखके प्रति सहिष्णुताकों कहते हैं। उपरति है अनात्म- 
विषयसे समस्त इन्द्रियॉंकी संयत कर लेना । समाधि है, 
जो सत्य वस्तु मालूम हो उसमें चित्तकी एकाग्रता । 
श्रद्धा शब्दका अर्थ है सत्य शास्त्र या गुरुवाक्यमें विश्वास । 
यह मानना पड़ेगा कि नैतिक उपदेशकी दृष्टिसे इन सबका 
स्थान अत्यन्त उच्च है । 

द्वेतववाद जगत्‌का परतम तत्त्व 'एक' है, इस बातका 
स्वीकार नहीं करता | इस मंतके अनुसार जीव, ईश्वर 
और प्रकृति ये तीनों परतम तत्त्व हें। अतएवं दशनकी 
दृष्टिसे विचार करनेपर इस मतका स्थान अपेक्षाकृत निम्न 
स्तरमें मालूम होता है। परन्तु घर्मकी दृष्टिसे विचार 
करनेपर यह मत अपेक्षाकृत अधिक थुक्तिसंगत 
मादूम होता है । इस मतमें जीव और ईइवरके बीच 
उपास्य-उपासक; नियन्तृ-नियम्य-सम्बन्ध हे | पहले ही कहा 
गया है कि धम कद्दते ही उपास्य-उपासकका भाव मनमें 
आता है ! 

द्वेताद्देतवादके अनुसार भी ब्क्ष ही एकमात्र परतम 
तत्त्व है। यह जगत्‌ ब्रक्षके द्वी अपेक्षाकृत स्थूल ओर 
अनुभवयोग्य आकारकी अभिव्यक्ति है । यदद अत्यन्त उल् 
दाशनिक मत है । वर्तमान समयमें वेशनिक जगतकी 
प्रगात देखकर ऐसा अनुभव किया जा सकता है कि 
सम्मवतः ऐसा समय आवेगा जब इस दाद्ानिक तत्त्वकों 
वेशानिक प्रणालीबद्ध प्रमाणोंके ऊपर प्रतिष्ठित किया जा 
सकेगा। जगतके तीन उपादान हैं--चैतन्य, गति या शक्ति 
और जड़ । जड़ एक तरहसे गतिकी ही परिणति है, यह 
एक प्रकारसे सिद्ध किया जा चुका है| बाकी रहा यह 
दिखाना कि गति या शाक्ति चैतन्यका ही रूपान्तर है । 
वर्तमान विज्ञानकी गतिसे ऐसा मालूम होता है कि निकट 
मविध्यमें ही यह भी दिखा देना सम्भव हो जायगा । 
जो हो, दैैताह्रैतवाद दर्शनकी दृष्टिसे उच्च कोटिका सिद्धान्त 
है। जीवको त्क्षका अंश मान लेनेके कारण इसमें उपास्थ- 


# थेदाम्त-मीमांसा # 


श्श५ 
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उपासक-सम्बन्धके लिये भी स्थान है। हाँ, एक बात यह 
है कि जीव यदि ब्रक्षका अंश है तो ब्रह्ममें मल्निताके 
स्पशंका दोष घटता है । जीव जब अश और मोहान्छन्न है 
तब प्रत्येक जीव श॒ुक्ष ब्रहमें मानो एक-एक काला दाग है; 
ऐसा मानना अवध्य ही कष्टदायक है। परन्तु युक्तिकी 
दृष्टिसे देखनेपर इसे छोड़नेका भी उपाय नहीं | यद्द दोष 
घटनेके कारण द्वी किसी-किसी व्याख्याकारने “अंश! 
' शाब्दका “अंश हवा! अथात्‌ अंशके समान केवल दिखायी 
देता है, ऐसा अर्थ किया है। अरथाव यद्यपि जीव ब्रह्मके 
अंशके समान दिखायी देता दे, तथापि यह ब्रह्मका अंश 
नहीं है। अंशका इस प्रकार अर्थ करनेपर द्वैत एवं देता- 
द्वेतवादके अन्दर जो पार्थक्यकी बात कद्दी गयी है, वह 
केवल वाकक्‍्योंमें ही समाप्त हो जाती है। तब सम्मवतः 
ऐसा दो सकता दे कि ध्याख्याकारोंने अंशकी “अंश दृव! 
व्याख्या करके केवल इस बातकों समझाना चाहा हो कि 
जब जीव और ब्रक्ष दानों देशकालसे अतीत हैं, तब उनको 
अंश-अंशी कहनेपर उन दोनों शब्दोंका साधारण अथ नहीं 
समझना होंगा ! बल्कि यह स्मरण रखना होगा कि जीब 
और ब्रह्म दोनों चिन्मय वस्तु हैं; अतएव्र देश ओर कालसे 
अतीत हैं। जो देशकालसे अतीत है, उसके सम्बन्धमें 
अंद्य-अंशी, बड़ा-छोटा, भीतर-बाहर प्रति शब्द व्यवह्यर 
करनेपर देश और कालके द्वारा सीमाबद अथोॉत्‌ जड़ 
वस्तुकी ही बात हमारे ध्यानमें आती है । देशके सम्बन्धमें 
जो हमारी धारणा है, उसके द्वारा चिन्मय वस्तुका विचार 
करनेपर कौन-कौन-सी भूलें हो सकती हैं, यह कहनेकी कोई 
आवश्यकता नहीं । 

जो द्वों, संक्षेपमं हम यह कद्द सकते हैं कि अद्वैतवाद 
शानतान्त्रिक दशन (70622785070 ४7क्‍2८०9॥ए5१०७ ) की 
अन्तिम बात है | द्वंताद्वेतववाद वस्तुतान्त्रक दर्शन 
( 7९९८७]३5४८० 7क्‍स्‍८:9७०॥95८७ ) की दोष बात है ओर 
द्वेतवाद धर्मकी दृष्टिसे अपेक्षाकृत दृढ़तर युक्तियोंके ऊपर 
प्रतिष्ठित है । 

यहाँपर स्वतः पाठकोंके मनमें यह प्रइन उठ सकता है 
कि इन पॉच वेदान्तिक मतोंमेंसे ब्रह्मसत्रकी वास्तविक 
व्याख्या कौन-सी है ! 

इस प्रबन्थमें पूर्णादेतबाद, द्वेतवाद, विशिष्ट&तवाद; 


भेदामेदवाद, शुद्धद्वैतवाद इत्यादि पॉच वैदाम्तिक मतकी 
बात कद्दी गयी है; और यह भी कहा गया है कि इनमें 


जीव बल ..अतक, 





सवप्रथम मतके अनुसार जीव और ब्रह्म तादात्म्यसम्बन्धविशिष्ट 
एक सत्ता हैं; द्वितीय मतके अनुसार इनकी प्रथक-प्रथक्‌ 
सत्ता है; दानों अनादि और अनन्त हैं; और अन्य तीन 
मतेकि अनुसार इनमें एक तरहसे अंश-अंशीका सम्बन्ध है, 
एक-न-एक रूपमें जीव अंश और ब्रह्म अंगी है | 


अब पाठकोके मनमें स्वतः ही यह प्रश्न उठ सकता है 
कि इन पॉच व्याख्याओंमें कोन-सी सूज्रकी वास्तविक व्याख्या 
है, अथांत्‌ कौन-सी सूत्रकारके मतानुसार व्याख्या है! 
एक सूत्र या अनेक संत्रोंकी पाँच तरहकी व्याख्याओंमें सब 
ठीक नहीं दो सकतीं। यदि इनमेंसे कोई भी एक सत्य हो 
तो अन्य चार निश्चय द्वी भ्रमात्मक होंगी। अथवा ऐसा 
भी हो सकता है कि पाँचों व्याख्याएं भ्रमपूर्ण हों । क्योंकि 
यांद एक सूत्रकी पाँच प्रकारकी व्याख्याएं हो सकती हैं तो 
कोन कह सकता है कि उसकी एक और व्याख्या नहीं हो 
सकती; और थदि ऐसा हो तो कोन कष्ट सकता है कि यह 
व्याख्या वास्तविक व्याख्या नहीं है ! 

इन सब प्रश्ोंके उत्तरमं हम अभी इतना ही कह 
सकते हैं कि इन पाँच वेदान्तिक मतोंमें कोन-सी सुत्रकी 
वास्तविक व्याख्या है; यह इृढ़ताके साथ कह्दना कठिन है । 
क्योंकि यद्यपि ब्रह्मयूत्रमें सब श्रुतियोंका सामझस्य दिखाने- 
की चेश की गयी है तथापि इसके किसी सूजमें कोई श्रुति 
उद्धृत नहीं की गयी है । किस सूत्रके द्वार किस श्रुतिको 
या किन श्रुतियोंकों लक्ष्य किया गया है, यद्द पाठकोंको ही 
अपनी निजी विचार-बुद्धिके ऊपर निर्भर करके निश्चित 
करना पड़ता है | सूत्रोंकी रचनाका ढंग भी ऐसा है कि 
इनमेंसे किसीकी भी व्याख्या कई प्रकारसे की जा सकती 
है । और इसके ऊपर जीव और ब्रह्मका सम्बन्ध बतलाने- 
वाली श्रुतियोमें कोई अद्वैत, कोई द्वैत और कोई द्वेताद्वैत- 
सम्बन्ध बतलानेवाली है; अतएव प्रत्येक भाष्यकार केवल 
अपने मतानुसार सूत्रोंकी व्याख्या करनेमें ही समथ नहीं 
हुए. हैं बल्कि उस मतके पोषणाथ तदनुकूल श्रतियोंकों भी 
उद्धृत कर सके हैं । 

अब यह देखें कि कहीं बाहरसे इस विषयमें कोई 
सहायता मिलती दै या नहीं | पढले कद्दा गया है कि गीता 
एक अर्थमें उपनिषदोंका ही भाष्य है। उपनिषदोंमें कहे 
गये वाक्य इसमें अपेक्षाकृत सरल भाषामें कहे गये हैं । 
इसीलिये गीताकों भी ब्रह्मसत्र और उपनिषद्की तरह 
बेदान्तकी भित्ति मानते हैं। कहा गया है, जो गीताके 


श्र 


# अवियया रूस्यूं तीस्‍्थों विधयाइसतमइलुते # 





#रकढ के ढरपिलर साकार फ्री मानती गे 


रचयिता हैं वही ब्रद्मसूत्रक भी रचयिता हैं । गीतामें जीव 

और ब्रक्षका क्या सम्बन्ध बताया गया है, यदि इसका 

निरूपण किया जा सके तो हम युक्तियुक्त रूपमें कह सकते 
हैं कि यही सूत्रकारका मत है | 

गीतामें जीव ओर ब्रह्चका सम्बन्ध बतलानेबाले जितने 
लोक हैं बे नीचे उद्धृत किये जाते हैं--- 

(१) मूमिरापोज्नलो वायुः ख॑ मनो बुद्धररिव चअ। 
अहंकार इतीय में भिश्रा भ्रकृतिरष्टधधा ॥ 
अजपरेयमितस्स्‍्वन्यां प्रकृति विद्धि मे पराम्‌। 
जीवभूतां महायाहों ययेव॑ जायते जगव ॥ 

( ७। ४-५ ) 

भूमि, जल, अनल; वायु; आकाश, मन, बुद्धि एवं 
अईकार ये आठ ब्रह्मकी अपरा प्रकृति हैं। जीव उनकी 
परा प्रकृति है और इसके द्वारा यह्ट जगब्‌ विधृत हो रहा है । 

(२) ममेवाशो जीवकोके जोवभूतः सनातनः । 
मनःपहष्ठानीन्द्ियाणि प्रकृतिसख्थानि क्षति ॥ 

(१०५१७) 

जीव बक्षका ही सनातन अंश है | मृत्यु होनेपर यह 

मन और पॉँच इन्द्रियोंको आकर्षित करके स्थूल देह छोड़ 
देता है । 

(३) पुरुष: अकृतिस्थ हि भुरुक्ते अकृतिजान्गुणान्‌ । 
कारण गुणसक्लोड्य सदसचोनिजन्मसु ॥ 
उपद्रष्टानुमन्ता चर भर्ता भोक्ता महेश्वरः। 
परमास्मेति चाप्युक्तो देहेडस्मिन्पुरुष: परः ॥ 

(१३। २१-२२) 
इस देहमें जीव भी है, अक्म भी हैं। जीब प्रकृतिजात 
सब गुणोंका भोक्ता है; यही उसके सत्‌ या असत्‌ योनिममें 
जन्म धारण करनेका कारण है । ब्रह्म इसके उपद्रष्टा, 
अनुमन्ता, भरता एवं पालक हैं तथा परमात्मरूपसे सबकी 
देहमें वर्तमान हैं । यह निम्नलिगित प्रत्येक वाक्यकी प्रति- 
घ्यनिमात्र है ! 
दा सुपणों सयुजा सस्वाया 
समान वृक्ष परिषस्वजाते । 
तथोरख्यः पिथ्पल स्वादुच्य- 
नश्षकन्यो जभियाकशीति ॥ 
एक ही देहरुप दृक्षपर जीब तथा ब्रह्मरूप दो पक्षी 
निवास करते हैं। एक इस देहइक्षके मीठे फलॉंको खाता है 
और दूसरा केबल देखता है। 





है 
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(४ ) गीतामें एक और स्थलमें है-- 
द्राबिमों पुरुषों छोके क्षरआक्षर. एवं च॑ | 
क्षरः सर्वाणि भूतानि कूटस्थो5क्षर उच्यते ॥ 
उक्तमः पृरुषस्वन्य: परमास्मेत्युदवाहतः । 
यो छोकगम्रममायिश्य विभत्यध्यय ईश्वरः ॥ 
यर्माव्क्षरमतीतो 5हमक्षरादपि. चोक्षमः । 
अलो5र्सि छोके वेदे च प्रथितः पुरुषो्तसः ॥ 
( १७ | १६---१८ ) 


क्षर एवं अक्षर ये दो पुरुष दो तत्त्व हैं। सब भूत 
क्षर हैं | जिसमें परिवर्तन नहीं होता; जो कूटस्थ है; वह 
अक्षर है। इसके अतिरिक्त एक तीसरा तत्त्व भी है; जिसको 
परमात्मा कहते हैं। यह परमात्मा क्षः और अक्षर दोनों 
तत्वोॉसे अतीत तथा दोनोंसे उत्तम हैं। इसीलिये इनको 
पुरुषोत्तम कद्ते हैं । 
(५ ) और एक स्थानमें कद्दा गया है-- 
अहँ रृत्खत्य जगवः प्रभवः अलयस्तथा ॥ (७! ६) 
सक्त: परतर नान्यस्किमडिदस्ति धनंजय । 
सयि सर्वम्रिदं प्रोत सूते मणिगणा इबं ॥ ( ७।७) 
ब्रह्म ही जगतऊे प्रभव और प्रलयंके कारण हैं । इससे 
परतर और कोई तत्त्व नहीं है । सूत्रमें जत तरह मणियाँ 
गुथी होती हैं, यह विश्वब्रह्माण्ड मी उनमें उसी तरद्द गुथा 
हुआ है । 
ब्रह्म जगतके निमित्त और उपादानकारण हैँ, इस 
विपयमें यद्द श्रुतिवाक्य है-- 
... ब्रशोर्णनाभि: सूजसे गृह्ठते लव 
यथा प्रथिव्यामोषनयः: सम्भवन्ति । 
यथा सतः पुरुषात्‌ केशलोमानि 
तथाक्षरात्‌ सम्भवतीह विश्वम्‌ ॥ 
( भुण्डक० १। १।७ ) 
जिस तरह मकड़ा अपनेमेंसे तन्‍्तु बाहर निकालकर जाल 
बनाता है और फिर उत्त तनन्‍तुकों अपने ही अंदर समेट 
लेता है, जिस तरह प्रथिबीसे उसके च्रेश किये बिना 
ओपषधियाँ उत्पन्न होती हैं और उसीमें लीन हो जाती हैं; 
जिस तरह पुरुषके चष्ट किये बिना ही उसके केश और 
लोम उत्पन्न द्ोते हैं, उसी तरद्द अक्षरत्रद्मसे विश्वकी उत्पत्ति 
होती है । मद्ामारतके शान्तिपर्वमें लिखा है-- 
यदा तु मन्यतेड्न्यो5ह मन्य पुत्र इति द्विजः । 
तदा से केवलीमूतः पददिंशमनुपश्यति ॥ 


न“ मेरा स्वप्न # श्बेे 


अन्यश्व॒ राजन्यवर तथाम्यः पश्चविशकः | 
तत्स्थ।नाशानुपश्यन्ति एक एवेसि साधवः ॥ 


साधक जब अपनेको देदसे प्रथक्‌ जानते हैं तब वे 
केवली भूत होते हैं एवं छब्बीसबें तत््वके अर्थात्‌ ब्र्षके दशन 
प्राप्त करते हैं। महाराज ! पचीसवाँ तत्त्व ( अर्थात्‌ पुरुष 
था जीव ) छब्बीसने ( अथात्‌ ब्रह्म )से भिन्न है; इस 
विषयमें कोई सन्देह नहीं हे। परन्तु फिर भी पचीसवाँ 
तस्व उब्बीसवबेंके अंदर ही दिखायी देता है और इसीलिये 
ज्ञानी उनको एक ही पस्तुके रूपमें देखते हैं । 


ऊपर जो गीताके वाक्य उद्धृत किये गये हैँ, उनमेंसे 
पहलेमें जीवको ब्रक्मकी परा प्रकृति कहा गया है | इस तरह 
जीव-ब्रझमें वह सम्बन्ध होता है जो गुण और गुणीमें दोता 
है । एक तरहसे गुणकों गुणविशिष्ट गुणीका अंश माना जा 
सकता है। अतएब इस सम्बन्धकों अंश-अंशीका सम्बन्ध 
माना जा सकता है। दूसरे खाभमें, स्पष्ट भाषामें, जीवको 
ब्र्चके अंशके रूपमें वर्णन किया गया है । तीसरे स्थानमें 
जीव और ब्रह्मको एक ही देहमें वतमान दो प्रथक सत्ता 
क॒द्दा गया है। और यह भी कहा गया है कि ब्रह्म सबके 
अंदर सबके आत्माके आत्मारूपसे वतंमान है | चौथे स्थलू 
में दोनोंका दो प्रथक्‌ सत्ताके रूपमें वर्णन किया गया है। यही 
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नहीं, बल्कि ब्रहझ्कको जीवसे श्रेष्ठ, उसको पुरुषोत्तम भी कहां 
गया है। शान्तिपवंसे जो यूत्र उद्धृत किया गया है, उसमें 
स्पष्ट भाषामें प्रकट किया गया है कि ब्रह्म जीवसे प्रथक्‌ एक 
सत्ता है। और यह भी कहा गया है कि शाननेत्र खुल 
जानेपर जीव ब्रक्मके अंदर ही वर्तमान दिखायी देता है 
ओर इसी अथम ज्ञानी लोग जीव और ब्रह्मकको एक 
कहते हैं | 
इससे यह स्पष्ट ही मालम होता है कि गीताके रचयिता- 
के मतानुसार जीव और ब्रह्ममें पूर्ण तादात्म्यका सम्बन्ध है, 
ऐसा कभी नहीं समझा जा सकता | और विशेषकर जीव और 
ब्रक्षके पूणरूपेण एक हो जानेपर उपासना या भक्ति एकदम 
अवान्तर विषय हो जाती है, परन्तु गीताके कोई भी पाठक 
यह समझ सकते हैं कि ब्रह्मज्ञानकी प्राप्तेके लिये गीतामें 
भक्तिको ही उत्कृष्ट उपाय निर्धारित किया गया है । गीताके 
किसी-किसी छोकके द्वारा द्वेतादेततरादका समर्थन होनेपर 
भी गीतामें ऐसी कोई भी स्पष्ट यक्ति नहीं है जिसके द्वारा 
क्रेवलाइतवाद प्रकट या प्रतिष्तित दो सके । यदि वास्तवमें 
गीता और ब्रह्मसूत्रके रचयिता एक ही व्यक्ति हों तो हम 
निस्सन्देह यह कह सकते हैं कि केवलाद्वेतवाद ब्क्षसूत्रकी 
वास्तविक अर्थात्‌ सत्रकारके मतानुयायी व्याख्या नहीं है । 
( शेष आगे ) 


“>> कित- 
मेरा स्वप्न 


देखा स्वन्त रातको मेने, भें बेठा उपयनके बीच । 
अपनी चारु चन्द्रिकासे है चन्द्र रहे उपबनको खींच ॥ 
हुई अचानक यह ध्यनि “'पकड़ो” मैंने पूछा कैसा शोर । 
चन्द्रप्रभाम,ं देखा मेने भागे आते ननन्‍्दकिशोर ॥ 
मोरमुकुट है शोभित सिरपर और गलेमें है वनमाल। 
पीताम्बर है श्याम अंगपर शोभित द्वो ज्यों तरुण तमाल ॥ 
हाथोंमं है मधुर बाॉसुरी होठोंपर मीठी मुस्कान! 
खन्द्रप्रभा भी बढ़ा रही है श्याम अंगकी छटा मदह्दान ॥ 
या गोपी घेर रही हैं! बोले मुझसे यों भगवान। 
शीक्ष बताओ मुझे यहाँ क्‍या छिपनेको दे कोई स्थान ॥ 
पुलकित दो बोला में आओ, मेरा भन तमका आगार। 
आओ छिप जाओ इसहीमें सब गोपी देँढँ संसार ॥ 


(सं० ब्रजनाथ गौड़ ) 
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बह्मज्ञानका अधिकारी 


एक समय प्रजापतिने कहा कि “आत्मा पापसे रहित, 
बुढ़ापेसे रहित; मृत्युसे रहित; शोकसे रहित, क्षघासे रहित, 
पिपासासे रहित, सत्यकाम और सत्यसइल्प है। उस 
आत्माकी खोज करनी चाहिये ! वही जानने योग्य है। 
जो उस आत्माको जानकर उसका अनुभव करता है, वद 
सम्पूणं लोकोंको और सम्पूर्ण भोगोंकों प्राप्त करता है ।' 

प्रजापतिंके इस क्चनकों सुनकर देवता और असुर 
दोनोंने आत्माको जाननेकी इच्छा की । देवताओर्मे इन्द्र 
और असुरोंमें विरोचन प्रतिनिधि चुनें गये और उन 
दोनोंने प्रजापतिके पास जानेका विचार किया परस्पर 
देषके कारण आपसमें एक दूसरेसे कुछ भी न कहकर 
दोनों समित्पाणि होकर विनयपूर्वक प्रजापतिके पास गये ।# 


दोनोंने वहाँ जाकर परस्परकी ईषोको भुलाकर 
लगातार बत्तीस वषतक ब्रह्मचयका पालन किया | इसके 
बाद अजापतिने उनसे पूछा--- 

“किस इच्छासे तुम दोनों यहाँ आकर रहे हो !? 


उन्होंने कहा---“मगवन्‌ ! आत्मा पापरहित, जरारहित, 
मृत्युरद्दित, शोकरद्वित, क्षुषा ओर पिपासार्राहत, सत्यकाम 
और सत्यसड्डल्प हे । वह जानने योग्य है, वही अनुभव 
करने योग्य है। जो उसको जानकर उसका अनुभव करता 
है वह सम्पूण लंका और सम्पूण भोगोंकों प्रात्त द्वोता है । 
आपके ये वचन सबने सुने हैं, इसीसे उस आत्माकों 
जाननेकी इच॑छासे हमलछोग यहाँ आये हैं।* 

प्रजापतिने कहा--'आँखोंमें यह जो पुरुष द्रष्ट 
अन्तमुखो दृष्टिवालोंको दीखता है, यही आत्मा है, यही 
अमृत है, यही अभय है, यही ब्रह्म है |! 

इन्द्र ओर विरोचनने अश्ुद्ध बुद्धि होनेके कारण इस 
कथनको अक्षरदः ज्यों-का-त्यों ग्रहण कर लिया | उन्होंने 
समझा कि नेत्रोंमें जे। मनुष्यका प्रतिबिम्ब दीख पड़ता हे 
वही आत्मा है। इसी निश्चयकरो दृढ़ करनेके लिये उन्होंने 
प्रजापतिसे फिर पूछा--'हे भगवन्‌ ! जलमें जो पुरुषका 
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# यह नियम ह कि--स गुरुमेवामिगब्छेत समित्पाणि 
भोतिय अक्षनिष्ठम्‌ ( मुण्डक० १।२। १३२) 

“शिष्यकों हाथमें समिथा लेकर ओजिय और ब्रक्षनिष्ठ गुरुके 
पास्त जाना चाहिये । 


प्रतिबिग्ब दीखता है अथवा दपणमें दइरीरका जां प्रतिब्रिम्ब 
दीखता है, इन दोनोंमेंसे आपका बतलाया हुआ नह 
कोन-सा हे! क्‍या ये दोनों एक दी हैं।? प्रजापतिने कहा-- 
“हा, हाँ, वह इन दोनोंमें ही. दीख सकता है। वही 
प्रत्येक बस्तुमें है ।? 

इसके बाद प्रजापतिने उनसे कहा--जाओ ! उस 
जलसे भरे हुए कुण्डमें देखो ओर यदि वहाँ आत्माको न 
पहचान सको तो फिर मुझसे पूछना, में तुम्हें समझाऊंगा ।? 
दोनों जाकर कुण्डमें अपना प्रतिबिम्ब देखने लगे। प्रजा- 
पतिने पूछा--'तुमलोग क्या देखते हो !” उन्होंने कहा-- 
(सगवन्‌ ! नखसे लेकर शिखातक हम सारे आत्माको 
देख रहे हैं।! नख-शिखकी बात सुनकर अक्षाजीने फिर 
कहां--“अच्छा, तुम जाओं और शरीरोंकों स्नान कराकर 
अच्छे-अच्छे गहने पहनों और सुन्दर-सुन्दर वस्र धारण 
करो । फिर जाकर जलके कुण्डमें देग्बों।!' नख और केशके 
सदृश यह दरीर भी अनात्म है । इसी बातकों समझानेके 
लिये प्रजापतिने यों कहा, परन्तु उन दोनोंने इस बातको 
नहीं समझा | वे दोनों अच्छी तरह नद्टा-धोकर सुन्दर- 
सुन्दर वस्जालझ्लारोंसे सजकर कुण्डपर गये और उसमें 
प्रतिबिम्ब देखने लगे | प्रजापतिने पृछा--'क्या देखते द्वी !” 
उन्होंने कद्दा--हे भगवन ! जैसे हमने सुन्दर-सुन्दर वख्त 
और आभूषण घारण किये हँ, इसी प्रकार हमारे इस 
आत्माने भी सुन्दर-सुन्दर वस्वालड्लारोंको धारण किया है। 

प्रजापतिने सोचा कि अन्तःकरणकी अश्युद्धिकि कारण 
आत्माका यथार्थ स्वरूप इनकी समझमें नहीं आया, 
सम्भवतः मेरे बचनोंका मनन करनेसे इनके प्रतिबन्धक 
संस्कारोंके दूर होनेपर इनकों आत्मस्वरूपका ज्ञान हो 
सकेगा । यों विचारकर प्रजापतिने कद्दा-“यही आत्मा है, 
यही अविनाशी है, यही अभय है, यही ब्रह्म है |” 

प्रजापतिके वचन सुन इन्द्र ओर विरोचन सन्तुष्ट 
दोकर अपने-अपने घरक्री ओर चले | उनको यों ही जाते 
देखकर प्रजापतिने मनमें कद्दा--'ये बेचारे आत्माकों जाने 
बिना ही; साक्षात्‌ अनुभव किये बिना दी जा रहे हैं। इन 
देव और असुरोमेंसे जो कोइ भी इस ( प्रतिबिम्ब-आधार 
शरीरको ही ब्रह्म माननेके ) उपनिषद्वाले होंगे, उनका 
तो पराभव ही दोगा।! 





विरोचनको उपदेश 


इन्द्र आर वि 





# अह्यहानका अधिकारी # 


विरोचन तो अपनेकों ज्ञानी मानकर शान्त दृदयसे 
असुररोकि पास जा पहुँचा और 'प्रतिबिम्बके निमित्त शरीर- 
को दी आत्मा समशकर उसने इस दारीरमें आत्मबुद्धिरूप 
उपनिषद्का उपदेश आरम्म कर दिया। उसने कहा- 
“प्रजापतिने शरीरकों ही आत्मा बतलाया है, इसलिये यह 
शरीररूपी आत्मा ही पूजा करने योग्य है, यही सेवा 
करने योग्य है, इस जगतमें केवल इस शरीररूपी आत्माकी 
ही पूजा ओर सेवा करनी चाहिये। इसीकी सेवासे मनुध्यको 
दोनों लोक ( दोनों लोकोंमें सुख ) प्रात दो सकता है |” 

इस देहात्मवादके कारणसे जो दान नहीं करता, 
सत्कायोंमें श्रद्धा नहीं रखता तथा यज्ञादि नहीं करता; 
उसकी आज भी असुर कहा जाता है! थद्ट देहात्मबादी 
उपनिषद्‌ असुरोंका ही चलाया हुआ है। ऐसे लोग 
शरीरको दी आत्मा समझकर इसे गहने, कपड़े आदिसे 
सजाया करते हैं। और सारा जीवन इस शरीरकी सेवा- 
पूजामें ही खो देते हैं | अन्तर्म यही लोग मृत शरीरको 
भी गहने-कपड़ोंसे सजाकर ऐसा समझते हैं कि हम स्वरगंको 
जीत लेंगे। “अमुं लोक॑ जेष्यन्तः ।” 

इधर देवीसम्पदावाले इन्द्रको खर्गम पहुँचनेसे पहले 
दी विचार हुआ कि 'प्रजापतिने तो आत्माको अभय कटा 
है, परन्तु इस प्रतिबिम्बरूप आत्माकों तो अनेक भय रहते 
हैं । जब शरीर सजा द्वोता है तो प्रतिबिम्ब भी सजा हुआ 
दीखता है । शरीरपर सुन्दर वस्त्र होते हैं तो प्रतिबिम्ब भी 
सुन्दर वस्थोंवाला दीखता है| शरीर नख-केशसे रहित 
साफ-सुथरा होता है तो प्रतिबिम्ब भी साफ-सुथरा दीखता 
है। इसी प्रकार यदि शरीर अन्धा दोता है तो प्रतिबिम्ब 
भी अन्धा दोता है । शरीर काला दोता है तो प्रतिबिम्ब 
भी काला दीखता है। शरीर दूला-लंगड़ा होता है तो 
प्रतिबिम्ब भी दूला-लेंगड़ा दीखता है। शरीरका नाश होता 
है तो प्रतिबिम्य भी नष्ट हों जाता है । इसलिये इसमें तो 
में कुछ भी आत्मस्वरूपता नहीं देखता ।? 

इस प्रकार विचारकर इन्द्र समित्याणि होकर फिर 
प्रजापतिके पास आया । प्रजापतिने इन्द्रकों देखकर कहां- 
“इन्द्र | तुम तो विरोचनके साथ ही शान्त दृदयसे वापस 
चले गये थे; अब फिर किस इच्छासे आये हो? इन्द्रने 
कहा-“भगवन्‌ ! जैसा शरीर दोता है वैसा दी प्रतिबिम्ब 
दीखता है, शरीर सुन्दर वल्लालडकृत और परिष्कृत होता 
है तो प्रतिबिम्ब भी वजालूढकत और परिष्कृत दीखता 
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है| शरीर अन्ध, साम या अंगहीन द्वोता है तो प्रतिबिम्ब 
भी वैसा ही दीखता है! शरीरका नाश होता है तो इस 
प्रतिबिम्बरूप आत्माका भी नाश होता है। अतएव इसमें 
मुझे कोई आनन्द नहीं दीख पड़ता ।” 

प्रजापतिने इन्द्रके बचन सुनकर कद्दा-हे इन्द्र | ऐसी 
दी बात दे । वास्तवमें प्रतिबिम्ब आत्मा नहीं है । मैं तुम्हें 
फिर समझ्ाऊंगा, अभी फिर बत्तीस वर्षवक बअ्रह्मचयंत्रतसे 
यहाँ रहो ।? 

इन्द्र बत्तीस वषतक फिर ब्रह्मचयेके साथ गुरुके समीप 
रहा, तब प्रजापतिने उससे कह्दा--'जों इस स्वप्तमें पूजित 
होता हुआ विचर्ता है, स्वप्तमें अनेक भोग भोगता है 
वह आत्मा है, वहद्दी अभय है; अम्तृत है, वदी ब्क्ष दे !! 

इन्द्र शान्त हृदयसे अपनेको कृता्थ समझकर चला; 
परन्तु देवताओंके पास पहुँचनेके पहले ही उसने सोचा कि 
'स्वप्के द्रष्ठ आत्मामें भी दोष हे । यद्यपि शरीर अन्धा 
होनेसे यह स्वम्नका द्रष्टा अन्धा नहीं होता, शरीरके खाम 
( व्याधिपीड़ित ) होनेसे यद सखाम नहीं होता, शरीरके 
दोषसे यद्द दूषित नहीं होता, शरीरके वधसे इसका वध 
नहीं होता तथापि यह नाश होता हुआ-सा, भागता हुआ- 
सा, शोकग्रस्त होता हुआ-सा और रोता हुआ-सा लगता 
है, इससे मैं इसमें भी कोई आनन्द नहीं देखता।* 

इस प्रकार विचारकर इन्द्र हाथमें समिधा लेकर फिर 
प्रजापतिके समीप गया और प्रजापतिके पूछनेपर उसने 
अपनी शंका उनको सुनायी । 

प्रजापतिने कह्ा--इन्द्र | ठीक यद्दी बात है। खम्न- 
का द्रषश्ट आत्मा नहीं है। मैं तुम्हें फिर उपदेश करूँगा, 
तुम फिर बत्तीस वर्षतक ब्रह्मचयेब्रतसे यद्वांपर रहो ।” 

इन्द्र तीसरी बार बत्तीस व्षतक ब्रक्मचयके साथ फ़िर 
रहा | इसके बाद प्रजापतिने कद्दा-'जिससें यह जीव निद्रा- 
को प्राप्त होकर सम्पूर्ण इन्द्रियोंके व्यापार शान्त हो जानेके 
कारण सम्पूर्ण रीतिसे निर्मेठ और पूर्ण होता है और स्वम्न- 
का अनुभव नहीं करता, यह आत्मा है, अमय है, अमृत 
है, यदी ब्रह्म है|” 

आत्माका यथाथ स्वरूप समशमें आ गया ऐसा मानकर 

इन्द्र शान्त दृदयसे स्वगंकी ओर चला परन्तु देवताओंके 
पास पहुँचनेके पहले ही मार्गमे विचार करनेपर उसे सुषुत्ति- 
अवश्थामें पड़े हुए. जीवको आत्मा समझनेमें दोष दीख 
पड़ा । उसने सोचा कि 'सुषुप्ति अवस्थामें आत्मा जाग्नत्‌ 
और खम्रकी तरद्द यह मैं हूँ? ऐसा अपनेको नहीं जानता । 


हे ड़ ९० 


# अविद्यया झ॒त्युं तीर्यथां विद्यंयांइस्ंतमदनुते * 
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ने इन भूतोंकों जानता है और उत्तमेंसे विनाशकों ही प्रास 
होता है। यानी सुषुधि-अवस्थाका सुंख भी निरन्तर नहीं 
भीग सकता अतएव इसमें भी कोई आनन्द नहीं 
दीखता ।” 

इस प्रकार विचारकर इन्द्र समित्याणि होकर चौथी 
बार फिर प्रजापतिके पास आया | उसे देखकर प्रजापतिने 
कहां-तुम तो शान्त हृदयसे चले गये थे, छोटकर कैसे 
आये ?” इन्द्रने कहा--(भगवन्‌ ! इस सुघुप्तिमें स्थित यह 
आत्मा जाग्रत्‌ और स्वप्ममें जेसे अपनेको जानता है बैसा 
वहाँ “यह में हूँ? यों नहीं जानता; इन भूतोंकों भी नहीं 
जानता और इस अवस्थामेंसे इसका विनाश-सा भी होता 
है अतएव में इसमें भी कोई आनन्द नहीं देखता |! 

प्रजापतिने कहा-इन्द्र ! ठीक है। सुषुसिमें पढ़ा 
हुआ जीव वास्तवमें आत्मा नहीं है। मैं तुम्हें फिर इसी 
आत्मका ही उपदेश करूँगा, किसी दूसरे पदार्थका 
नहों । तुम यहाँ पाँच सालतक फिर ब्रह्मचयजतसे रहो |? 

तीन बार बत्तीस-बत्तीस वर्षका ब्रह्मचयेत्रत पालन 
करनेपर भी प्रतिबन्धकरूप तनिकझसे भी दृदयके मलकों 
नाश करके प्रकृत अधिकारी बनानेके हेतुसे फिर पाँच वर्ष 
ब्रह्मचयके लिये प्रजापतिने आशा दे दी। पूरे एक सौ 
एक वर्षतक अ्रह्मचयेबतका पालन कर चुकनेपर प्रजापतिने 
कहा-+इन्द्र ! यह शरीर मत्यं है, सवंदा झूत्युसे प्रस्त है, 
तो भी यह अमृतरूप तथा अशरीरी आत्माका अधिष्ठान 
( रहने और भोगादि भोगनेका स्थान ) है | यह अशरीरी 
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आत्मा जब अविवेकसे सशरीर अर्थात्‌ शरीरमें आत्मभाव 
रखनेवाला होता है तमी सुख-दुःखसे अस्त 'होता है। 
जहाँतक देहात्मबोध रहता है वहाँतक सुख-दुःखसे छुटकारा 
नहीं मिल सकता । विशानसे जिसका देह्ात्ममाव नष्ट हो 
गया है उस अशरीरीकों निःसन्देह सुख-दुःख कभी स्पश 
नहीं कर सकते |” इसके बाद वायु, अअञ्ज और विद्यदादि- 
का दृष्टान्त देते हुए! अन्तमें प्रजापतिने कहा--इस शरीरमें 
जो मैं देखता हूँ ऐसे जानता है वह आत्मा है; और नेत्र 
उसके रूपके शानका साधन है; जो इस गन्धकों में सूँघता 
हूँ ऐसे जानता है बढ आत्मा है ओर गन्धके शानके लिये 
नासिका है; जो मैं इस वाणीका उच्चारण करता हूँ ऐसे 
जानता है वह आत्मा है और उसके उच्चारणके लिये बाणी 
है; जो मैं सुनता हूँ ऐसे जानता हे वह आत्मा है और 
उसके श्रवणके लिये भ्रोत्र हैं; जो! जानता है कि मैं आत्मा 
हूँ बह आत्मा है और मन उसका देवी चक्ष है। अपने 
स्वस्वरूपको प्राप्त वह मुक्त इस अप्राकृत चक्षरूपी मनके 
द्वारा इन भोगोंकोी देखता हुआ आनन्दको प्रास होता 
है |” यही आत्मतत्त है । 

इन्द्र आनन्दमें मम्र हो गया और देंवलोकमें छोटकर 
उसने देवताओंकों इस आत्माका उपदेश किया। 
देवताओंने इस आत्माको उपासना की) इसीसे उन्हें 
स्बकोक और सम्पूर्ण भोगोंकी प्राप्ति हुई। जो इस 
आत्माकों भलीमाँति जानकर इसका साक्षात्कार करता है, 
वही सबंोक और सम्पूर्ण आनन्दकों प्रात्त होता है ।# 
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# इस प्रकारकी तीव्र जिशासा और अटल श्रद्धा होनेपर हां #छ्ाके यथार्थ स्वरूपकी उपलब्धि हुआ करती है । स्वरंके 


विज्ञाल भोगोंको छोड़कर छगातार एक सो एक वर्षोतक अश्षचयेका पालन करनेके अनन्तर देवराज इन्द्रकों प्रजापति यथाथे उपदेश 
करते हैं और तभ॑। उन्हें जह्मका साक्षात्कार होता है। आजकल लोग बिना ही श्रद्धा और साधनके अनायास मुफ्तमें ही अह्मकों 
प्राप्त कर लेना चाहते हैं । गुकको खोजने और उसके समीप जानेकी भी आवश्यकता नहीं समझते | इसी कारण जैसे-के-तैसे 
रद्द जाते हैं| प्रथम तो गुरु मिलते नहीं, मिलते दें नो विषयान्ध मनुष्य उन्हें पदचानते नहीं । बिना पदचाने और जिना दी पूछे 
यदि सत्पुरुष अपनी स्वाभाविक दयासे कुछ उपदेश कर देते हैं तो श्रद्धाके अभावसे वह ग्रहण नहीं किया जाता। वास्तवमें 
अन॑धिकारीको बिना पूछे उपदेश देनेका कोई महत्त्व नहों रहता, शसीसे महात्मा लोग बिना पूछे प्रायः कुछ कहा भी नहीं करते | 
इन सब वातोंपर विचार करके जिन लोगोंकों दुःखोंसे सबंदा मुक्त दोनेकी अभिलाषा है उनको चाहिये कि ब्र्मचर्यादि 
साथनोंसे सम्पन्न होकर श्रद्धा और भवितिसमन्वित हृदयसे सदुगुरु और शांख्रोंकी शरण लें एवं तकोले सदा बचे रहकर विश्वासपूर्थक 
उनकी जआज्ञानुसार रक्ष्यका अनुसन्धान करके उसीमें क्षित्तकी वृत्तियोंको विलीन कर दें । 


साधारण लोगोंके लिये वेदान्त 


( लेखक---म्रह्ममद्दोपाध्याय पँ० श्रीह्माथी माईंजी शास्त्री ) 


' वेदान्त शब्दकी व्युत्पत्तिसे वेदोंके अन्त--उपनिषदोंका 
बोध होता है । वेदोंमें कमंकाण्डका बड़े विस्तारसे प्रतिपादन 
किया गया है और अन्तमें उपनिषदोसे विविध प्रकारसे 
अध्यात्मविचार निरूपण किया गया है। अतः इसे अध्यात्म- 
विद्या कहते हैं । 

भगवान्‌ श्रीकृष्णने श्रीमद्धगवद्वीताके दशमाध्यायमें 
जहाँ विभूतिव्णन किया है वहाँ संसारमरकी अनन्त 
लोकिक विद्याओंकोी छोड़कर “अध्यात्मविद्या विद्यानाम! 
कहकर इस अध्यात्मविद्याको अपनी विभूति बताकर 
और विद्याओंकी अपेक्षा इसीका महत्त्य बखाना है । 


ऐसी विद्याके अधिकारी बननेके लिये शात्तमे शम- 
दमादि सम्पत्ति प्रभ्नति साधनसम्पादनापेक्षा भी बगित है। 
फिर भी “तद्विज्ञानार्थ स गुरुमेबाभिगच्छेत्‌” इस श्रुतिवाक्‍्यमें 
गुरूपसदन आवश्यक बताया है। “आचायंबान्‌ पुरुषों वेद! 
इत्यादि थाक्योसे प्रतीत होता है कि यह विद्या पुस्तकवाचन 
मात्रसे अधिगत नहीं हो सकती । ऐसा होनेपर भी यदि कोई 
“सर्व खल्विदं ब्रह्म” इत्यादि वाक्योंका आपातप्रतीत अथ 
लेकर “सब ब्रह्म हे तो हमारा तो सब कुछ ब्रश्म है ही दूसरोंकी 
चीज़ भी ब्रह्म है; ओर इसलिये यदि हम परायी चीज़कों 
ले लें तो इसमें कोई दोष नहीं!---ऐसा व्यवहार-विष्ठावक्र 
अथ निकालकर वेदान्तशाज्रक्रा अन्यथा उपयोग करने 
लगे तो संसारमे अव्यवस्थाकी आपत्ति आ जाय। इस 
अव्यवध्थाके परिहाराथ “आचार्यादेवाधिगता विद्या साधिष्ठा 
भवति” इत्यादि भ्रुति 'वेदान्तशान आचाय॑ पुरुषोंसे ही 
प्राष्य है! ऐसी ह्वी साप्रह प्रेरणा करती दै । 


वेदान्तप्रक्रियासे अनभिज्ञ कई लोग “वेदान्तमें संसारकों 
मिथ्या कटद्दा है? ऐसा सुनते ही चकित होते हैं । ओर कई 
तो “वेदान्त सुननेसे अकर्मी हो जाना पड़ेगा ऐसे भयसे 
वेदान्तकों बढ़ा भूत समझते हैं । 

वेदान्त संसारकी शूठा नहीं कद्दता, किन्तु मिथ्या 
कद्दता है; और इसी मिथ्यात्वकी प्ररूपणाके लिये 
वेदान्तमें-- * 


ज॑ तन्न रथा न रथयोगा न पन्थानो5थ रथान्‌ रथ- 
थयोगाम्यथ: सूजति । ( कठ० ) 


(तत्र ( सप्ममें ) न तो रथ है न रथमें जोतनेके घोड़े हैं 
न हस्बे-चोड़े मार्ग हैं; तो मी रथ, रथमें जोतनेके धोड़े 
और मार्गोंकों खजते हैं? इस दृष्टान्तसे संसारका मिथ्यात्व 
समझाया गया है । यदि स्वप्त न होता तो संसारकों मिथ्यां 
समझाना कुछ दुष्कर-सा हो जाता | परमात्माने मनुष्योंकों 
संसारका मिथ्यात्व समझानेके लिये ही सप्रसष्टिकी रचना 
दिखायी है । 

ऐसे ही मुक्तिसुखका अनुमान करानेके लिये सुषुप्ति--- 
गाढ़ निद्रा इृष्टान्तरूप होती है। यद्यपि दोनोंमें शान और 
अज्ञानका मद्दान्‌ अन्तर है तथापि सुषुसि मुक्तिकी नकल है, 
ऐसा कहना अयुक्त न होंगा। इसी शाश्वत मुक्तिसुखके 
अधिकारी मुमुक्षुजनोंके वेराग्यादिसिद्धश्वर्थ पहले संसारका 
मिथ्यात्व वर्णित किया है । 

पाश्चात्य तत्चदर्शी हेगेलने कहा है--- 

'वेदान्तमं एक मनसे दूसरे मबमें परमात्माका शान 
संक्रान्त करनेमें वाणी अपूर्ण सामथ्यंवाला साधन मानी गयी 
हे। केवल वाणीके क्षेत्रसे बाहर नहीं किन्तु सब इन्द्रियोंके 
परे हर साक्षाक्कारकी ओर ले जानेवाला एक अपरोक्ष 
ज्ञान है | 


“बेदान्त जगतको असत्‌ नहीं कहता किन्तु जैती अपने 
योक श बे का 6९ ब व्यावदारिकी 
इच्द्रियोंकी सत्ता हें बसी जगतकी ( व्यावद्दारिकी ) सत्ता 
मानता दे पर जब परमात्माके साथ साह्श्यप्रसंग उपस्थित 
हो तब यह जगत यों मिथ्या हे कि परबक्ष द्वितीय- 

रहित है ।?# 


इसी प्रकार एक दूसरे तस्‍्ववेत्ता सोफरने कहा है- 
“जबतक स्वप्त-अवस्था है तबतक स्वाप्त पदाथ सत्य 
प्रतीत होता है किन्तु जाग्रत्‌ द्वोते ही जाग्रत्‌ू जगत्‌ सत्य 
दीखता हैं और स्वप्नदृष्ट सब असत्य समझा जाता है, अब 
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जाग्रदशाममे इन्द्रियगोचर संसार सत्य प्रतीत होता है किन्तु 


इन्द्रियोंके परे ऐसी एक शक्ति है कि जो आत्माके ऊपर 
आवरण-सी हो रही है। उस शक्तिका स्वभाव जाननेके लिये 
परमात्माको पहुंचना होगा जिसके आगे वह शक्ति भी सत्ता- 
रहित मानी जाती हे ।? इस अविद्या-शक्तिको पार करनेके 
लिये प्रथम अनासक्ति सिद्धि प्राप्त करनी चाहिये# | 


एक महात्माने कहा है कि-- 


“स्तुसम्पत्ति स्वयं उन्नतिविधातक नहीं है किन्तु 
उसमें आसक्तिका होना ही परम प्रतिबन्धक द्ोता है । 
ज्यो-ज्यों सम्पत्ति बढ़ती है त्यों-त्यों उसमें आसक्ति डृढ़तर 
होती है और उस आसक्तिकों हठाना भी उतना ही अधिक 
दुश्साध्य होता है ।? | इस प्रयक्षकी परमावधि वासनाक्षयतक 
पहुँचाती है, तब “ब्रह्म सत्यं जगन्मिथ्याः का निश्चय होता 
है। मिथ्या शब्दार्थ अनिवंचनीयतामें प्यंवसित है । 


श्रीमद्धगवद्गीता भी “न सत्तन्नासदुच्यते! कहकर इसी 
अर्थका अनुमोदन कर रही है, क्‍योंकि जो सत्‌ नहीं और 
असत्‌ भी नहीं उसीकों वेदान्त अनिर्व॑ंचनीय कहता है | 
इस. मिथ्यात्वकी निरुक्ति श्रीमधुय्‌दन सरस्वती स्वामीने 
अद्वैतसिद्धिमं बहुत युक्तिपूवक अनेक देतूपन्याससे कर 
दिखायी है--- 
औरीमद्धागवतमें भी-- 
ऋतेउर्थ यत्‌ प्रतीयेत न प्रतीयेत चारमनि | 
सद्‌ विश्ादास्मनों मायां यथा भासो यथा तमः ॥ 
(२।९। ३३) 
श्त्यादि दृष्टान्तसे इसी अथंका बोधन किया गया है--- 
जो अथ ( वस्तु ) न होनेपर भी प्रतीत होता है, जैसे सीप- 
में रजत; और जो आत्मामें प्रतीत नहीं होता उसको आत्मा- 
की माया जानों । अर्थात्‌ यह जो सकल प्रपशञ्च वस्तुभूत 
न होनेपर भी केवल प्रतीत हो रहा है; जैसे शुक्तिमें रजत- 
का आभास होता है, इसको आत्माकी माया--आत्माश्रित 
विक्षेपर्शाक्तरूपा माया जानो; ऐसे ही जो आत्मामें प्रतीत 
नहीं होता अर्थात्‌ 'मैं ब्रह्म नहीं जानता” ऐसा जो अज्ञान है 
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# अवियया अ्ृत्युं सीर्या विद्ययाउम्ह्तमइलुते # 
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यह तम आवरणशक्तिरूपा अविद्या है। फलिताथ यह होता 
है कि वस्तुभूत न होता हुआ भी यह प्रपश्न भास रहा है, इसे 
शुक्तिमें रजतामास जतानेवाली विक्षेपशक्ति--माया जानो 
और आत्माभश्रित आवरणशक्तिरूपा तमःपदनिर्देश्या अविद्या 
समझो “माया चाविया च स्वयमेव भवति---एक दी शक्ति 
माया और अविदया कार्यमेदबशात्‌ मिन्ननामनिर्देश्या होती 
है । इस प्रकार भागवतमें माया और अविद्या दोनोंका 
एथक्‌ स्वरूप स्पष्टतया दिखलाया गया है | 


दर्पणकार भी लिखते हैं-- 


एकस्थानेकसूसित्य युगपत्‌ परमात्मनः । 

सबख्िदानन्दुरूपस्थ सिद्ध न्मायास्ते कथम्‌ ॥ 

एककाल्ावन्छिन अनेकाकारता सश्िदानन्दस्वरूप 
परमात्माकों मायाशबलता बिना केसे सिद्ध हो सकती है ! 
इसी कारिकाका अर्थ अक्सिफोर्डकी बोड्लियन लाइब्रेरीके 
क्यूरेटर यों लिखते हैं-- 

छ०्ण 35 ३3६ एछऊुएठ5डांएस्‍ट ६४० ल्थूज़ोॉडआए पीट 
घधाना्रेत हगाप्रो४॥९0घ55  797250900॥5 0 
६€ 495500६2 5छलम्४ट गठाएंग३ 7५९ ५०८ (०९४४४), 
८7४ (उमध्थाएइलल्‍आरट ) धातव 42626 ( 0755 ) 
०ए०।]0 07 ॥90०72 7८९००0घ४5८ (0 १७५० ? 


यह सब जगत्‌ इसी मायाका विलास है और जो शान- 
प्रकाश है सो चिद्चिलास है; और चित्‌ और अचितका संबेद 
अध्यास कहाता है | भगवान्‌ भाष्यकारने--स्मृतिरूपः 
परत्रपूवदष्ठावभासः' स्मृतिके रूप-जेसा रूपवाला तत्प्रकारता- 
घिकरणसे भिन्नाधिकरणमें पूर्वदष्ट पदार्थवा अवमत (अधिष्ठान- 
बोघबाध्य ) जो भास-प्रतीति है, वह अध्यास है; ऐसा 
चतुर्दश ब्रहमाण्डकों अपने अन्तगत दिखाता हुआ चतुर्देश- 
वर्णात्मक अध्यासलक्षण निरूपण किया है। आगे अन्यो- 
न्यात्मकंता और अन्योन्यधर्मता कथनसे अर्थाध्यास और 
शानाध्यास इत्यादि अध्यासके प्रभेद दिखलाये गये हैं। 
तादात्म्याध्यासनिरूपणके प्रसंगमें वार्तिककार लिखते हैं कि--- 


अहकृवारस्य तादस्म्य चिथ्छायादेहसाक्षिलिः । 
सहज कमेज आम्तिजन्य चेति श्रिधा मतम्‌॥ 


चिच्छायाके साथ अद्दृड्भारका तादात्म्य सहज ही है, 
देहके साथ कमंजन्य तादात्म्य है ओर साक्षीके साथ श्रान्ति- 
जन्य तादात्म्य है । इस तादात्म्याध्यासकी निवृत्तिके लिये 
ब्रक्षनिष्ठ॒गुरुमुखसे महावाक्योपदेशशअ्रवणपूर्वक मननसह- 


सका भरकम आन यकी चिकनी 


# साधारण रझोगोंके लिये वेदास्त # 
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हो 


कृत निदिध्यासनान्त साक्षात्कारापरपयोय आत्मशानसे सकायौ- 
शाननिश्वत्तिरूपा मुक्ति प्रात होती है--“न हि शानेन सदर्शं 
पवित्रमिद्द वियते' सं शानहवेनेंघ बृजिनं संतरिष्यसि' 
जानी त्वात्मैब मे! इत्यादि वचनोंसे श्रीमगवानने 
आत्मज्ञानकी महिमा स्वमुखसे अनेकशः वर्णित की है। 
कार्योत्पादनमें कारण जब ग्रतिबरन्धकरहित हो तभी 
समर्थ होता है । यहाँ प्रत्यग्वह्ोक्यावबोधमें मद्दावाक्याया- 
घिगमको कारण बतलाया, इसमें शास््रकारोंने जो प्रतिबन्धक- 
निरूपण किया है उनमें संक्षेपशारीरककार स्शमहामुनि 


लिखते हूं कि--- 
पुरुषापराधसलिना दघिषणा 
निरवथसक्षुरुवयापि यथा । 
न फलाय अस्छुविषया भवति 
श्रुतिसम्भवापि तु सथास्मनि ली: ॥ 


एक राजाका भच्छु नामका अति कुशल मन्‍्त्री था। 
उससे दूसरे अधिकारी द्वेष करते थे। राजाने मन्त्रीको 
कार्याथ विदेश भेजा। पीछेसे द्वेपियोंने अवसर पाकर 
राजासे कहा कि भच्छु तो मारा गया । दो-तीन मास बाद 
जब भच्छुं वापस आया तत्र फिर उन द्रेपियोंने राजासे 
कहा कि भच्छु भूत हो गया है ओर शहरके बाहर मटकता 
है। राजाने एक समय शहरके बाहर रास्तेमें भच्छुंको 
सामनेसे आता देखा तब चिछाकर बोला--'दौड़ो-दौड़ो, 
अच्छुं भूत आ रहा है ।! 

इस दृष्ान्तमें भच्छुका प्रत्यक्ष निर्दोष चक्षुःप्रमाणसे 
दो रहा है तथापि पुरुषापराध ( भच्छु मर गया और भूत 
हो गया है ) ऐसे शाब्दशानजनित असद्ग्रहरूप दोपसे मलिन 
बुद्धि प्रत्यक्ष फलभागिनी नहीं हुई । इसी प्रकार 'तत्त्व- 
मसि” आदि निरवद्य प्रमाणजनित प्रत्यग्ल्नद्मोक्यमें असद्दा- 
सनात्मक पुरुपापराधमलिन घिप्रणा-बुद्धि निष्ठा नहीं पाती 
है; अथांत्‌ पुरुषापराध ही प्रतिबन्धक हो रहा है। इस 
अतिबन्धकको मिटानेके लिये गुरूपसदनादि अवश्यानुष्ठेय है। 

जीवन्मुक्त पुरुषोंमें मी यथापूब देहव्यापार देखनेमें 
आता है तो फिर उनको विदेइता किस प्रकार मानी जाय ! 
इस शाड्डाके समाधानार्थ साम्राज्यसिद्धिकारने कहा है कि--- 

जीवतो5प्यस्सय नेवास्मबुद्धिस्तनौ 

वामलरेथ्प्यदेनिल्वंयिन्यामिणय. । 
देहभात्रात्पे कल्पयन्स्यस्थ  चेदू- 
देह्ितां कल्पयन्त्वश्न सद्धामिरस्येह का ॥ 


“ «यय्यपि देहामिमान निद्ृत्त होनेसे और प्रत्यग्नही- 
क्यानुभवसे शानी विदेहभावापन्न हो जाता है तथापि 
जबतक देहपात न हो तबतक उसको देही तो कहना होगा । 
वहाँ कहते हैं क्रि बह आत्मदर्शी जीवित है तो भी 
शरीरमें उसकी आत्मबुद्धि नहीं है, जैसे वामद्‌र-वल्मीकमें 
पड़े हुए, कज्चुकमें सर्पको आत्मबुद्धि नहीं होती | तथापि 
यदि अन्य मनुष्य उसको देही कल्पते हों तो कल्पने दो; 
इससे ज्ञानीकों क्‍या हानि है ! कुछ भी नहीं ।” 

किसी ग्राममें एक घुड़सवारीका शोकीन पुरुष था। बह 
पंसारीके यहाँ हल्दी-मसाला लेने जाता तो भी घोड़ेपर बैट- 
कर जाता; शाक-तरकारी लेने जाता तो भी घोड़ेपर ब्रेठकर 
जाता; यहाँतक कि मुर्दा जलानेके लिये भी धोड़ेपर 
सवार हुए बिना न जाता | ऐसे ही एक दूसरा व्यक्ति 
इसी ग्राममें गद्दी-तकियेका शौकीन भी था | वह भी जहाँ 
जाता, गद्दी-तकिया दुपहेमें बॉघकर अपने कन्वेपर ले 
जाता । पंसारीकी दूकानपर भी गद्दी-तकिया बिछाकर 
बैंटता फिर कहता कि इतनी सुपारी, इतनी चीनी; हल्दी, 
जीरा; हींग, मसाला दो और जो कुछ लेना होता सो लेकर 
गद्दी-तकिया अपने कन्धेपर उठाकर वापस आता । 


एक समय उन दोनोंकों शहरसे २० मीलकी दूरीपर 
एक ग्राममें कुछ कार्यवश जाना पड़ा | गद्दीवाला सुबहको 
चला और धोड़ेवाला कुछ दिन चद॒ते चला | शहरसे बारह 
मीलपर दोनों मिल गये । आपसमें बातचीत करते चलने 
लगे । गद्दीवालेने चाल जरा तेज रक्खी और घोढड़ेवालेने 
लगाम जरा खींच रक्‍खी; यों साथ-साथ चले जाते थे ! 
रास्तेमें सामने जो लोग मिलते वह यही समझते क्रि यहद्द 
घुड़सवार तो कोई तहसीलदार है और गद्दीवाला उसका 
नेगारी है, इसीसे गद्दी वगेरह सामान उठाये साथ चल 
रहा है । 

डेढ़ घंटा दिन शेष रहते दोनों ग्राममें आ पहुँचे; और 
दोनों ही ग्रामके भुखियाके घर पहुँचे । घोड़ेवाला 
अपना घोड़ा बॉघनेके लिये जगह तजबीज कर रहा था; 
इतनेमें गद्दीवालेने झट चबूतरेपर जरा झाड़कर अपनी गद्दी 
बिछायी और पीछे तकिया लगाकर उसपर बेठ गया । 


इतनेमें घर्से पटेल निकला और गद्दीवालेके पैर 
छूकर कहने लगे कि--आपके लिये चाय बनवाता 
हूँ । और आपके नौकर, इस घोड़ेवालेकी भी चाय पीनेको 
बुलाइये | आपके घोड़ेके लिये घास भी अमी मंगाकर 


१७४७ 


दिल्वाता हूँ । आप जरा लेटिये; यह इजाम आपकी जरा 
पगचंपी करेगा । 

इस उृतान्तमें पहले रास्तेमें मिले हुए, मनुष्योनि तो 
घोड़ेवालेकी अपनी कल्पनासे अधिकारी समझा और गद्दी 
वालेकों बेगारी; फिर यहाँ पटेलने गद्दीवालेकों राज्याधिकारी 
माना और घोड़ेवालेकों नौकर समझा ! परन्तु यथाथर्मे 


#* अधिद्यया झुृत्यूं तीत्यां बरिचया5स्तमइसते # 
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दोनोंमें न तो कभी स्वामिता या सेवकता थी, न हुई और 
न होगी | इसी प्रकार शानीको दूसरे छोग अपनी कल्पनाके 
अनुसार देही मानें, तो इससे शानीको कुछ नहीं होता । 
मगतृष्णाकी जलकल्पनासे ऊसर भूमि जैसे गीली नहीं 
होती बसे दी परकल्पित देद्ादिसम्बन्ध शानीको लेशमात्र 
भी बाधक नहीं होता । 


न्क्ै-्जलगकिकिवकिंकााा०-4 न 
ब्रह्मसत्रके अनुसार मुक्तात्माका खरूप 
(लेख्क--प० श्रीकृष्णदत्तजी भारदाज, एम० ८०, आचाये, झास्त्री, वेदान्तविद्या्णव ) 


उपनिषदमें कहा गया है कि जीवकी बारंबार औवृत्ति हुआ अपीति ( मुक्ति ) पर्यन्त रहता है। स्थूल शरीरके नाशसे 


करती है । स्मृतिमें भो इसी वादका समर्थन है। आश्वत्तिका 
अर्थ है किसी स्थानविशेषमें जाकर वहाँसे लौट आना ! 
जीव अपने पाप और पुण्यके फल भोगनेके लिये स्वग और 
नरकको जाता है ओर फिर इसी लोकमें जन्म धारण कर 
लेता है। इस गति और आगतिको ही आवागमन; पुनर्जन्म 
और संसार कहा जाता है | 


ब्रह्मसुत्रका अन्तिम अध्याय इस आवृत्तिके वर्णनसे 
प्रारम्भ होता है ओर अनाजृत्तिमें समाप्त हो जाता है । 
अनावृत्ति प्रात होनेपर आदृत्तिसे मुक्ति मिल जाती है । बार- 
बार जन्म और झत्युसे छुट्कारेकों ही मोक्ष, मुक्ति; अपवर्ग, 
कैवल्य, स्वरूपावस्थान, अनार्जात्ति आदि कहा जाता है । 


प्रारून्धकर्मोंकों भोगेद्वारा समाप्त करके जीव ब्ह्के 
पास जाता है | उन कर्मोंकी समाप्ति होनेपर सब इन्द्रियाँ 
मनमें, और मन प्राणमें लीन हो जाता है। प्राण अध्यक्ष 
आत्मामें रहता है और इन्द्रियमनःप्राणोपेत आत्मा पैच्न- 
भूतोंमें रहता है। आत्माका सूक्ष्म शरीस्के साथ सम्पर्क 


१-आवृत्तिरसकृदुपदेशात्‌ ( ४ ।१।१ ) 

२-लि६ड्रान्य ( ४ ।१ ।२ ) 

३-संयमने लनुभूयेतरेषामारोहाबरोहं तद़्तिदक्नात्‌ ( ३ । 
१। १३ ) 

४-भोगेन त्वितरे श्षपयित्वाथ सम्पायते (४। १ । १९ ) 

७-अतएब च सर्वोप्यनु (४ | २।२) 

६-सन्मनः प्राण उत्तरात्‌ ( ४; २। ३) 

७-सोध्ध्यक्षे तदुपगमादिभ्यः ( ४! २।४ ) 

८-समृतैष्बतः श्रते: (४ । २।५ ) 


अत ३ ७... अमर «मा 2 अन्‍मम 2 के न 


सूक्ष्मशरीरका नाश नहीं होता | 

एक श्रुतिवाक्यमें ऐसा कहा गया है कि मुक्तात्माके 
प्राणोंका उक्कमण नहीं होता | इसपर बादरायण कहते हैं 
कि उक्त वचनसे यह नहीं समझना चाहिये कि शरीरसे 
प्राणोंका वियोग नहीं होता किन्तु ऐसा समझना चाहिये कि 
शारीरसे अर्थात्‌ जीवसे प्राणोंका वियोग नहीं होता । माध्यन्दि- 
नीय शाखावाले तो स्पष्ट ही कहते हैं कि आत्मासे प्राणोंकी 
उत्क्रान्ति नहीं होती । स्मृतिसे भी यही सिद्ध होता है । 

बन्धनमुक्त शुकदेवजीका आदित्यमण्डलकी ओर प्रस्थान 
स्मृतिमें--पुराणतिद्ासमें--द्र श्व्य है । प्रस्थान सुक्ष्म शरीर- 
के बिना केसे सम्भव है । 

जीवाधिष्ठित यूक्ष्मभूत पर (न्ह्म ) में चले जाते हैं। वहाँ- 
पर भी आत्माका सूक्ष्म शरीरसे विभाग, बियोंग अथवा 
पार्थक्य नहीं होता । 

९-तदापीतेः संसारब्यपदेन्शात्‌ू (४ ।२।८ ) 
१ ०-नोपमर्देनातः ( ४ । २। १० ) 
११-न तस्थ प्राणा उत्करामन्ति (उपनिषद) 
१२-प्तिषेधतीति चेन्न शारीरात्‌ ( ४ । २ | १२ ) 
१३-स्पष्टो क्केषाम्‌ (४ ।२। ११३ ) 
१४-स्मयंतेच (४ ।२ । १४ ) 
१०-तानि परे तथा दाह ( ४।२ । १५ ) 
१६-अविभागो बचनात्‌ ४ ।२ । १६ ) 


# ब्रह्मरृत्रके अनुसार भुक्तात्माका स्वरूप # 
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अचिरादि मानव देवगण मुक्तात्माकों वियल्लोकतक 


पहुँचा देते हैं । इससे आगे अमानव पुरुष उसे ब्रह्मलोकमें 
ले जाते हैं । 


ग १८ 
बादरिकी सम्मति है कि ये मुक्त पुरुष कार्यत्रह्म अर्थात्‌ 
अपराजिता-नगरी-निवासी चतुमुंचर ब्रह्माजीके सामीप्यका 


१९ दे 
लाभ करते हैं और ब्रह्माजीके साथ ही परान्तकालमें परब्रह्म- 


को प्रास करते हैं। किन्तु जैमिनिका मत है कि अमानव 
पुरुषके साथ मुक्तात्मा परब्रह्मके पास ही जाते हैं क्‍योंकि 
'पर-ज्योतिके पास जाकर ही मुक्त स्वरूपस्थ होता है! ऐसा 
भुति कहती है | बादरि और जैमिनिके पारस्परिक विरोधका 


बादरायण यह कहकर मिटाते हैं कि इस प्रकरणमें दोनों ही 
मत प्राह्म हैं। अप्रतीकालम्बन मुक्तोंकों अमानव पुरुष 
ब्रह्मके पास ले जाता है। अपने-अपने क्रतु ( श्रद्धा-भक्ति- 


विश्वास ) के अनुसार मुक्त जीव कार्यत्रह्न ( अपरब्रह्म ) और 
कारणब्रह ( परब्रह्म ) दोनोंकों प्रात्त कर सकता है । 


२२ 
मुक्तिमं जीव सत्यकाम, सत्यसंकल्प आदि ब्राह्म गुण- 
गणोंसे विभूषत हो जाता है, ऐसा जेमिनिका मत है। 


3 ३५ 
ओऔडुलोमि कहते हैं कि मुक्तात्माका स्वरूप शुद्ध चेतन है । 


रे ४ ७० ८ तर 
किन्तु बादरायण कहते हैँ कि मुक्त जीव चेतन भी होता 
है और सत्यकामादि गुणालंकृत भी। इन दोनों बादोंमे 
कोई विरोध नहीं होना चाहिये । 


९ 9. गॉक ५ २५ यु 
मुक्तोंकी समस्त सुख्रोंकी प्राप्ति संकल्पमात्रसे ही हो 
जाती है । पूर्वजन्मोंके माता-पिता, मित्र आदि सम्बन्धी 
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१७-अर्विरदिना ततप्रथितेः: (४ | 8 | १ ) 
आनिवाहिकास्तलिज्ञात्‌ (४ | ३ ।४ ) 

१८-कार्य बादरिरस्थ गत्युपपत्तेः: ( ४ । ३। ७ ) 

१ ९-कार्यात्यये तंदध्यक्षेण सहातः परमभिषानात्‌ ( ४ । 
2।£० ) 

२०-परं जंमिनिमुख्यत्वात्‌ू ( ४ ।३॥। १२) 

२१-अप्रतीकालम्बनानू नयतीति बादरायण 
दोषात्तत्कतुश्च ( ४ । ३ | १५ ) 

२२-आहोण जेमिनिरुपन्यासादिभ्यः ( ४ ।४ | ५ ) 

२३-चिलितन्मात्रेण तदात्मकत्वादित्योडुलोमि: (४। ४ ।६ ) 

२४-एद्सप्युपन्यासात्‌ पूवेसावादबिरोध बादरायणः ( ४। 
४ ।७9)। 

२५-संकल्पादेब तु तच्छू ते: ( ४ | ४। ८ ) 

१५, 


उभयथा 


१४० 
मक्तकी इच्छासे आकर उपस्थित दो जाते हैं। उसके विचार- 
मात्रसे ही खान-पान, यान आदि सामग्री आ जाती है । 

वह सब लोकोंमें इच्छानुसार अप्रतिहत गतिसे आ जा 
७. जिया; ७ 
सकता है | वह सर्वेश्वर , सर्वाधिपाति हो जाता है | 
२५७ 
बादरिकी सम्मति है कि मुक्तात्मा केवल मनसे ही सब 
भोगोंकोी भोग लेता है, उसका स्थूल शरीर नहीं होता । 
जैमिनि कहते हैं कि श्रतिम मुक्तके अनेक शरीर धारण 
करनेका वर्णन है; इससे उसका स्थूछ शरीर अवश्य होता 

#शन्‍्न बच चर. २९ नि 
है। इन दोनों आचार्योके मत-वेषम्यकों बादरायणने यह 
कहकर दूर किया है कि मुक्त जीव अपने संकल्पके अनुसार 
सशरीर और अशरीर बन जाता है। स्थूल शरीर न घारण 

४८ हे० 
करनेपर वह मनसे ही स्वप्रके समान सुर प्रात्त कर लेता है 


5३ 39 
और स्थूल शरीरके होनेपर वह जाग्रदवस्थांके समान खान- 
पानादि भी कर सकता है | वह अपने ऐ्वयसे एक समयमें 
3१२ 
अनेक शरीर धारण कर सकता है! 

मुक्तात्मा त्रह्मके साथ परम साम्यकों प्राप्त करता है, 
ऐसा उपनिषद्वचन है | बादरायण कहते हैं कि इससे यह 
नहीं समझना चाहिये कि जीव ब्रह्म ही हो जाता है किन्तु 
यह समझना चाहिये कि केवल आत्मानन्दके उपभोगम 
जीवका ब्रह्मके साथ साम्यका उपदेश है । बादरायणके 
(भोगमात्रसाम्यलिड्ात”ः इस सूत्रसे यह ध्यनि अवश्य 
निकलती है कि ब्रक्षकी दशक्तिसे जीवकी शक्ति अवश्यमेव 
हीन रहती है | 

ब्रह्मको प्राम करनेके अनन्तर मुक्तात्माकी फिर इस 

3 हे, 

मानव आबवतम नहीं आना पड़ता । 


ब्रह्मसूत्रके निष्पक्ष पाठ करनेसे यह बोध होता है कि 
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मुक्तिमें जीवको संसारसे छुटकारा मिल जाता है ओर वह 
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६-अत एव चानन्याधिपातिः: ( ४ | ४।५९ ) 
२७-अभावं॑ बादरिराह क्षेवन्‌ ( ४ | ४। १० ) 
२८-भाव॑ जैमिनिविकल्पामननाद ( ४ | ४! ११ ) 
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पूर्ण स्वतन्त्र हो जाता है। वह चाहे स्थूल शरीर घारण करे 
या न करे; सूक्ष्म शरीर तो उसका सदा ही रददता है। वह 
चाहे जहाँ आ जा सकता है। इस मर्त्यंलोकर्में भी आ 
सकता है किन्तु फिर उसे कोई बन्धन नहीं है। चाहे वह 
कार्यत्रक्षके निकट रहे अथवा कारणन्रह्के । वह सत्यकाम 


# अधियया सृत्युं तीत्थों विद्ययापस्तमदइलुते # 


और सत्यसक्डल्प होता है। बह्क़े अधीन रहकर जगदू- 
व्यापारके अतिरिक्त अणिमायैश्वयंका उपभोग करता है। 
पशञ्नमहाभूतोंके ऊपर उसको विजय प्रास दो जाती है। बह 
सिद्ध होता है, वह चाहे भगवानकी लीलाबिभूतिमें रहे 


चाहे नित्यविभूतिमे | 


रे -->अब् 6089४ 6€--- 
व्यवहारक्षेत्रमं अद्वेतज्ञानकी उपयोगिता 


( लेखक--महामद्दोपाध्याय पं० श्री्रमथनाथ तकंभूषण ) 


आयं-संस्कृति या हिन्दू-सम्यताके मोलिक उपादान क्‍या 
हैं, यह जाननेके लिये हमारी दृष्टि सबसे पहले अद्वित बह्मवाद- 
की ओर आकृष्ट होती है| वेद अथोत्‌ मन्त्र; ब्राह्मण और 
उपनिषद्‌ इन तीन भागोंमें विभक्त अपीरुषेय वाक्यसमूह 
इस अद्देत ब्रह्मगादकी सनातन भित्ति है। दैशिक, कालिक 
और पाइवंवर्त्ती अनिवायं अवस्थाओंके प्रमावसे हिन्दू-सम्यता 
बाह्मयतः युग-युगमें परिवर्तेशशील होनेपर भी उसका 
प्राणखरूप जो अद्वेत अज्तश्व है, बद शाइवत और कूटरथ है 
अथात्‌ वहद्द अनादि काछ्से आजतक एक ह्वी रूपमें हिन्दू- 
सम्यताका प्रधानतम केंद्र बना हुआ है। यही है आय॑ 
संस्कृति या दिन्दू-सभ्यताकी सबसे अधिक आश्रयजनक 
विशेपता। इस विशेषताकी ओर सावधानीके साथ दैष्टि रक्खे 
बिना हिन्दू-सम्यताकी स्थिति, गति और प्रतारकी आलोचना 
या अनुसन्धान करना किसीके लिये श्रेयस्कर नहीं हो सकता; 
यह बिल्कुल सत्य है | यही अद्वित तत्त्व वैदिक मह्टर्पियोंका 
एकमात्र ध्येय था, यह ऋकम्वेदके संहिता-मागसे मालम होता 
है। 'एकं सदविप्रा बहुधा वदन्ति |! यह ऋक उसी बातकी 
ओर इशारा करता हे | इसका अर्थ है--“विप्र अथौत्‌ 
तत्वदर्शी एकमात्र सद्ृस्तुकों ही अनेक प्रकारसे निर्देश 
किया करते हैं।” एक ही वस्तु नाना प्रकारसे, नाना रूपों 
में प्रतीत द्वोनेपर भी वह परमार्थतः नाना या बहु नहीं 
होती; क्योंकि एकत्व और नानात्व परस्परविरुद्ध धर्म हैं और 
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इस कारण एक किसी समयमें, किसी अवस्थामें नाना नहीं 
हो सकता--अद्वितवादका यही अश्रान्त सिद्धान्त उल्लिखित 
ऋकसमन्त्रद्वारा सूचित होता है | संसारी जीवकों यह बहुत्व 
ही सत्य प्रतीत होता है। उसके कर्म, उसके ज्ञान, उसकी 
उपासना; थोड़ेम कद सकते हैं कि उसके जीवनके साथ 
अनुस्यूत समस्त व्यव॒द्वार इस नानात्वबुद्धिपर द्वी प्रतिष्ठित 
हैं। इस नानात्वबुद्धिके संदायरद्वित प्रामाण्यबोधपर ही 
हमारी सारी क्रियाएं; सारे व्यवह्ार आश्रित हैँ । शान, शेय 
और जश्ातामे परस्पर स्पष्टतः प्रतीत होनेवाले भेद या नानात्व- 
का बोध जब सुधुमि अवस्थामें नहीं रहता तब हमारे द्वारा 
शानपूवंक कोई क्रिया या व्यवद्वार नहीं द्वोता, हो भी नहीं 
सकता; इस बातका दम सबको अनुभव है, इसे कौन अस्वी- 
कार करेगा १ इस नानात्वबुद्धिके साथ अद्वेत ब्रह्मवादका 
पूर्णतः विरोध अनादि कालसे सबके अनुभवसे सिद्ध होनेपर 
भी मुक्त कण्ठसे, निःसंकोच भावसे श्रुति घोषणा करती 
है--/एक सद्विप्रा बहुधा वदन्ति !? और श्रुतिकी ही 


पारमार्थिक प्रामाणिकता स्वीकार करना सनातन हिन्दूधर्मकी 


एकमात्र मूलभित्ति दे; इस विषयकी इस दुर्शेय प्रद्देलिका- 
का समाघान क्या दे, यह जानना प्रत्येक हिन्वूके लिये परम 
आवश्यक है । हिन्दूधमंक्रा, हिन्वूसभ्यताका अस्तित्व) 
उन्नति और प्रसार इस पहेली या समस्याक्रे समाघानके ऊपर 
ही निर्भर है| इस समस्याका समाधान हुए बिना हिन्दुओंके 
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२४-भगवान्‌ बादरायणने अद्यसूत्रमें नित्यविभूतिका स्पष्ट निर्देश नहीं किया है। तथापि कायेजक्षपयेन्त अवश्थिति लीला 
विभूतिकी है और परमद्वासामीप्य नित्यविभूतिकी बात है। श्रीमद्धागवत आदिमें नित्यविभूतिका विशद वर्णन है। भक्तके 
प्रेमके वैविध्यसे नित्यविभूतिमें मुक्ति साकोक्‍्य, सा्टि, सामीप्य, सारूप्य, सायुज्य-मेदसे नैकविध है। किन्तु इनमेंसे किसी भी 
मुक्तिमं जीव जह्य नहीं बन जाता | केवल अक्षके समान ऐश्रयंकी प्राप्ति उसे हो जाती है। सारूप्य मुक्तिमँ भी भगवत्पार्षदोंको 
श्री, भीषत्स शव॑ कौरतुम नहीं मिलते | ये तीन चिह्न ही भगवानूमें मुक्त पुरुषोंसे अधिक हैं । 

महासूज़ जीवको संसारसे मुक्ति दिकाकर कार्यत्रह्मसे परे परजझ्ाके भीचरणोंमें पहुँचा देता है ! 





द # व्यधहारक्षेत्रमे मश्लेंतशानकी उपयोगिता # 











शान; कम और उपासनारूप त्रिविध साधन सभी विज 
पुरुषकों निरर्थक या अन्धविश्वासमूलक माल्म होते हैं । 
अतण््व इसका समाधान अद्वेतवादके प्रव्तक महर्षि और 
आचाय॑ जित प्रकार करते हैं, उसीकी यथासम्भव संक्षिप्त 
आलोचना इस प्रवन्धमं की जायगी। 


ऋकसंहिताके 'एकं सदूविप्रा बहुधा वदन्ति! इस मन्‍्त्रमे 
बहुके अंदर आत्मरूपसे विराजमान जिस परमार्थ सद्‌- 
वस्तुका उल्लेख है, उसका स्वरूप क्‍या है, उपनिषदोंमें 
नाना प्रकारकी युक्तियाँ और दृष्टन्तोंके द्वारा इसीका वर्णन और 
निर्णय हुआ है। छान्दोग्य उपनिषद्में उसका वर्णन इस 
प्रकार किया गया है-- 


आरुणि नामक कषिक्रे एक पुत्र था; उसका नाम 
इवेतकेतु था। श्वेतकेतुसे आरुणिने कहा, 'श्वेतकेतों | गुरुकुलमें 
जाकर ब्रह्नमचयका पालन करते हुए वेदका अध्ययन करों; 
हमारे कुलमें आजतक कोई भी व्यक्ति समग्र वेदका अध्ययन 
न कर ब्राह्मण-वृत्तिसे झून्य नहीं हुआ |! 


श्ेत॑कतुने जित समय पितासे यद आदेश पाया उस 
समय उसकी अवस्था बारद वषकी थी | आदेशानुसार 
आचायककुलमें जाकर यथाविधि ब्रह्मचर्यका पालन करते 
हुए श्वेतकेतुन बारह वर्षतक विशेष परिश्रमके साथ साज्षोपाज 
वेदका अध्ययन किया, उसके बाद वह पढ़ना समाप्त करके 
घर वापस आया | जत्र वह चौबीस वर्षका युवक श्वेतक्रेतु 
अध्ययन समाप्त करके धर आया तब देखा गया कि वह 
मानो अपनेकों बड़ा भारी पण्डित समझता हे। बह 
अवशाका भाव रखकर किसीके साथ पहलेकी तरह विनीत 
व्यवहार नहीं करता था; “मैंने समस्त वेदोंका अध्ययन 
किया है, मेरा हृदय बड़ा ऊंचा हो गया है; मेरे घरके 
और पास-पड़ोसके छोग अशिक्षित और अर्धशिक्षित हैं, 
इनके साथ बातचीत करनेसे क्‍या लाभ ? इस प्रकारके 
अभिमानके कारण व॒द्द प्रायः फूछा हुआ रहने लगा। 
शिक्षाजनित पाण्डित्यक्रे अहक्षरके कारण युवा पुत्र इस 
प्रकारका कुत्सित परिवर्तेन देखकर पिता आरुणिने एक 
दिन एकास्तमें उससे पूछा-(है इवेतकेते। ! तुम्दारी ऐसी अवस्था 
क्यो हों गयी १ क्‍या तुम गुरुसे ऐसी किसी वस्तुके विषयमें 
जान आये हों; जिसके द्वारा अपठित वस्तु भी पढित 
माद्म दो, अननुमित वस्तु भी अनुमित हो जाय अथवा 
जो कुछ अज्ञात है वह सब शात हो जाय !? 
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पिताके मुँइसे इस अश्रुतपूर्व प्रभकों सुनकर पाण्डित्या- 
भिमानी गवित युवकने अवशाके साथ हँसते हुए उत्तर 
दिया--“यद क्‍या पिता ! इस वैषम्यपूर्ण अनन्त प्रकारके 
संसारमें क्या ऐसी कोई वस्तु है या हो सकती है जिसे जान 
लेनेसे अन्य सब वस्तुएं, जानी जा सके (? 

पृत्रके अभिमान-व्यज्ञक मृदु द्वास्यके अन्तर्निदित गूढ़ 
अथेको समझकर भी पिता आरुणि व्याकुछ नहीं हुए, 
जैयेके साथ करुणामय ज्ञानी पिताने श्द्‌ उत्तर दिया--- 

“'है प्रियदशन ! क्‍यों ऐसा नहीं हो सकता ! देखों न; 
एक साधारण मिट्टीके पिण्डकों यदि हम समझ जायें कि 
यह मिट्टी है तो उस मत्पिण्डसे आविभूत घट, शराब 
प्रभति बस्तुओंकोी देखकर क्या यह नहीं समझा जा सकता 
कि ये घट, शरावादि भिन्न-भिन्न रूपोंमें प्रतीत होनेवाली 
वस्तुएँ मिदट्टीके सिवा और कुछ नहीं हैं; केवल मुँहसे दी 
हम इनको प्रथक्‌-प्रथक्‌ बतलाते हैं, ये विकारमात्र हैं, 
मिट्टीरूप कारणके अतिरिक्त इनकी वास्तविक को सत्ता 
नहीं है । मिट्टी ही एकमात्र सत्य इनके अंदर है, और 
जी कुछ भिन्न रूपसे जगतमें व्यवह्वत होता है; वह केवल 
विकार या कल्पित है, उसकी प्रथक्‌ को सत्ता नहीं है; 
इसी प्रकार परिदृश्य अनन्त भेद-प्रपश्चका उपादान भी 
ऐसी कोई वस्तु हो सकती है, यह जान लेनेसे निखिल 
प्रपश्नका वास्तविक स्वरूप भी दृदयज्ञस हो सकता है ।' 

पिताके मुंहसे ऐसा अश्वुतपूषे वचन सुनकर श्वेतकेतुकों 
विस्मय हुआ । इस प्रकारका सर्वोत्मभूत एक वास्तविक 
सत्‌ हो सकता है, इस सम्भावनाने उसके हुदयमें एक 
नवीन जिज्ञासा उत्पन्न कर दी। जाननेकी उत्कूट आकांक्षा- 
के आवेगमें बह बोल उठा--'मेरे परम पूजनीय गुरुदेव 
अवदइय इस विषयकों नहीं जानते थे; यदि इसे जानते 
होते तो बढ मेरे-जैसे स्बंधा झुश्रुपधापरायण छात्रकों 
अवश्य इसका उपदेश देते; (मेरा विश्वास है कि इस 
निगूढ़ तत्वको जाननेके लिये पुनः उनके पास जाना 
व्यर्थ है ) इसलिये मैं प्रार्थना करता हूँ कि द्वे पिता ! 
आप ही दया करके मुझे ऐसा उपदेश दीजिये जिसमें 
मैं इस रहस्यको अच्छी तरह समझ जाऊं।” पुत्रकी इस 
प्रार्थनासे प्रसक्ष होकर कझणामय तत््ववित्‌ पिताने उस समय 
कह्ा-'अच्छा, ठीक है, मैं ही तुम्हें उसे कहता हूँ, सनो | 

“इस अनन्त वेषम्यपूर्ण परिदृश्य प्रपश्च-सूष्टिक आरम्भ- 
कालमें सत्‌ ही था, वह सत्‌ एक तथा खगत, सजातीय 
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# अधियया झूृत्युं तीस्थों विध्याउस्तमइडुते # 








और विजातीय इस त्िविध भेदसे झून्य था ( आज भी 
बह उसी रूपमें है और अनन्त कालतक उसी रूपमें रहेगा )। 

'कोई-कोई कहते हैं कि संष्टिके पूर्व यह दृश्यमान 
प्रप्न बिल्कुल नहीं था; उस समय एकमात्र अद्वितीय 
असत्‌ अर्थात्‌ झृन्‍न्य ही था। उस असत्‌ या झूत्यसे ही 
यह विश्व उत्पन्न हुआ है | कहो तो वत्स! झूम्यसे जगत्‌ 
किस प्रकार उत्पन्न हो सकता है ! अतएब ऐसा सिद्धान्त ग्राह्य 
नहीं हो सकता; इसीलिये कद्दता हूँ कि इस प्रपश्च-सष्टिके 
पूव उक्त लक्षणोंसे युक्त सत्‌ ही था इसे ही निश्चित जानो ।' 

इसके बाद पिता आरुणिने नाना प्रकारके दृश्टन्तों 
और युक्तियोंके द्वारा प्रपद्नकी सृष्टि, स्थिति ओर प्रलयके 
उपादान अथच अविकृतत अतएव अविनाशी अड्ठित 
ब्रह्मतत्त्वका प्रतिपादन बड़े सुन्दर ढंगसे करके उपमंहारमे 
कहा-- 

पेतदात्म्यमिद्‌ स्व सत्‌ सत्य स आत्मा तत्त्तमसि 
मै तकेतो इति | 

अनन्त वेषम्यपू्ण विश्वप्रपश्चका यही स्वरूप है, वह 
सत्‌ ही आत्मा है, श्रेतकेतों ! वही सत्‌ है और तुम भी 
बही हो |? 

वही सर्वकारण अतएब सबकी आत्मभूत वस्लु ब्रह्म है, 
वही ब्रह्म आनन्द है तथा वही स्वप्रकाश ज्ञानस्वरूप हैं, वह 
सत्य ज्ञानमनस्तं ब्रह्म', (विज्ञानमानन्दं ब्रह्म), “आनन्दो 
ब्रह्मेति व्यजानात्‌” इत्यादि उपनिपद्‌-वाक्योंद्वारा प्रतिपादिन 
हुआ है | 

अनन्त भेद अथवा वेपम्य-ब्रुद्धि तथा तजनित अनादि- 
कालसे सब्नित संस्कारोंके आधार मनुष्यक्रे अन्तःकरणम 
इस अद्वेत ब्रह्मतत्वकी धारणा तथा सत्यताका ब्रोध करना 
एक प्रकारसे असम्भव प्रतीत होता है और यही स्वाभाविक 
है, अतएव उपनिषद्‌के इस अद्वय ब्रह्मतत््वकी अनुभूति 
और उसके ऊपर प्रामाण्यबोध व्यावहारिक मानवजीवनम 
किस प्रकार हो सकता है, उसके लिये अद्वैतवादके आचार्य 
जिन युक्तियों ओर प्रमाणोंका आश्रय ग्रहण किया करते हैं, 
उसकी यथासम्भव संक्षिपत आलोचना करना यहाँ अत्यन्त 
आवश्यक है | 


किसी भी एक वस्तुका स्वरूप क्‍या है, उसकी सत्ता 
किस प्रकारकी है; यह जाननेका एकमात्र उपाय हमारी 
अनुभूति या ज्ञान है, इसे सब स्वीकार करते हैं। अतएव 
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यह सबंतन्त्र सिद्धान्त है या सववादिसम्मत है। किन्तु वह शान 
यथार्थ है या नहीं, इसका भी निरूपण किये बिना कोई 
किसी प्रकारके व्यवद्यारमें प्रबृत्त नहीं हो सकता। मध्याह 
समयमें प्रखर सूय-किरणोंसे समुज्ज्वल जलविहीन मद्देशमें 
प्यासा मनुष्य थोड़ी दूरपर उत्ताल तरबझ्ोंसे युक्त एक 
बहनेवाली नदीके अस्तित्वका अनुभव करता है | उस 
अनुभवकी प्रेरणासे वह यदि उस खसोतस्विनीका जल 
पीकर दारुण तृषाका निवारण करनेके लिये इधर-उधर 
दौड़े तों उसकी प्यास शान्त तो होगी ही नहीं; प्रत्युत 
वह और भी बढ़ जायगी और अन्तर्मं उसकी मुत्यु 
भी हो जायगी | इसलिये हम जिस शानकी सहायतासे 
समस्त व्यवहारोंमें प्रबृत्त होते हैं, उसमें यथार्थता है या 
नहीं, इसका निर्णय करना अत्यन्त आवश्यक है, इसे क्रौन 
अस्वीकार कर सकता है ? 

ज्ञान यथार्थ है था नहीं, इसका निर्णय करनेका एक- 
मात्र उपाय यह हैं क्रि यह जाना जाय कि जिस कारणसे 
शान उत्पन्न हुआ है वह निर्दोप है या नहीं, अथवा जो 
ज्ञान हुआ है, उसके साथ प्रमाणरूप जो निश्चित ज्ञान है 
उसका कोई विरोध हैं या नहीं | पहली ब्रातके विपयमे यह 
जानना चाहिये कि यदि जुरे कारणसे शान उत्पन्न हुआ हें 
तो बह ज्ञान अयथार्थ या श्रास्त है | इस सिद्धान्तरर निर्भर 
करनेके लिये यह जाननेकी आवश्यकता हें क्रि कौन-सा 
भत्तर और कोन-सा बुरा कारण हैं। यही नहीं, कार्य किसे 
कहते हैं, कारण किसे कहते हैं तथा उस काय और कारण- 
में परस्पर सम्बन्ध क्या है; यद्द भी जाननेकी जरूरत है । 


यह सभी जानते हूँ कि जब काय हैं तब उसका 
कारण भी है | परन्तु कार्य अपने कारण अ्थांत्‌ उपादानसे 
भिन्न हैं या अभिन्न; इस विपयमें मतभेद देखा जाता हैं । 
आरम्मवादी दाशनिकोंका मत है कि काय उपादानकारण- 
से एकदम भिन्न है । उनके मतसे जिस सूत्रसमूहसे 
(सूतके तारोंसे) पट (कपड़ा ) बना है, वह यूत ही 
कपड़ा नहीं है, बालक कपड़ा उस सूतसे अत्यस्त भिन्न है । 
सूज्समुहके विशिष्ट प्रकारसे सम्बद्ध होनेपर पट उत्पन्न होता 
है, इस प्रकारका सम्बन्ध होनेके पूर्व पट नहीं रहता । 
अतएवं पठका उपादानकारण जो सूृत्रसमूह है; उससे 
पट पूणरूपसे विभिन्न वस्तु है। इस प्रकारके मतवादकों 
आरम्मवाद कद्दते हैं। नेयायिक, बैशेषिक आदि दाशनिक 
इस आरम्मवादकों ही अभश्रान्त मानते हैं । 


# व्यधद्दारक्षेत्रमे अद्लेतशानकी उपयोगिता # 
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वदाकरन यामी अवषारिएन हर. हय 


परिणामवादी सांख्य और पातज्ञल प्रति दाशनिक 

इस आर+म्मवादका खण्डन करते हैं। उनका कहना है कि 
उत्पत्तिके पूर्व यदि पटकों असत्‌ माना जाय तो वह किसी 
समय सत्‌ नहीं हो सकता । असतका अरथ हम समझते हैं 
आकाशकुसुम । आकाशकुसुम किसी समय सत्‌ नहीं 
हो सकता | यदि घट-पटादि कार्य उत्पत्तिके पूर्व आकाश- 
कुसुमकी ही भाँति असत्‌ हों तो वे किसी समय सत्‌ कसे 
हो सकते हैं ! कारणके साथ किसी विशेष कारणका कोई 
सम्बन्ध हुए. ब्रिना अमुक कार्य अमुक कारणसे उत्पन्न 
होता है, ऐसा जो नियम है; वद भी सम्भव नहीं हो 
सकता । क्योंकि उत्पत्तिके पहले घट या पट आदि काय 
बिल्कुल नहीं थे अथौत्‌ वे आकादकुसुमकी तरह अलीक 
थे, यही यदि मान लिया जाय तो उसतपक्तिके पहले 
, उनके साथ किसीका भी किसी प्रकारका सम्बन्ध नहीं था, 
' यह निश्चित है, क्योंकि असतके साथ, अस्तित्वहीनके साथ 
किसी वस्तुका किसी प्रकारका सम्बन्ध नहीं होता, हो भी 
नहीं सकता | इस कारण आरम्भवादी दाशनिकोंकों यह 
स्वीकार करना द्ोगा कि कार्यकारणभावकी व्यवस्था या 
नियमकी रक्षा करनेके लिये उत्पत्तिके पूब भी कार्य सत्‌ था; 
वह आकाशकुसुम आदिकी तरह अलीक या असत्‌ नहीं था| 
अब इस बातका निर्णय करना आवश्यक है कि 
परिणामवादीके मतानुसार काय और कारणमे परस्पर 
सम्बन्ध क्या हैं । परिणामवादी लोगोंका कहना है कि कार्य 
कारणसे अत्यन्त भिन्न भी नहीं है, अत्यन्त अभिन्न भी नहीं है 
अथोंत्‌ काय कारणसे भिन्न भी है और अभिन्न भी | 
मृत्तिका घट ( घड़े ) का भी उपादान है, शराब (सकोरे ) 
का भी उपादान है; हम घटको मझत्तिका कहते हैं, शरावकों 
भी मृत्तिका कहते हैं; परन्तु हम घटकों शराब नहीं कहते, 
शरावको भी घट नहीं कहते | इससे मारूम होता दे कि 
घट मृप्तिकासे अभिन्न है, शराब भी मृत्तिकासे अभिन्न है 
अथच मृत्तिकास्वरूप धटसे मृत्तिकास्वरूप शराव भिन्न है; 
अतएव एक मृत्तिका घटसे या शरावसे भिन्न भी है, अभिन्न 
भी है। इस प्रकारके भेद और अभेद परस्पर विरुद्ध नहीं 
हैं। इस प्रकारके भेदाभेदवादकों ही परिणामवाद कहते हैं | 
परिणामवादी लोगोंके मतसे एक उपादानकारणकी नाना 
प्रकारकी अवस्थाएँ हैं; अवस्थाओंका स्वभाव यह है कि वें 
एक समयमें प्रत्यक्ष दिखायी नहीं देती, जब एक अवशध्था 
प्रत्यक्ष दिखायी देती है तब अन्य अवस्थाएं विद्यमान 
रहनेपर भी प्रत्यक्ष दिखायी नहीं देती, उस समय वे अपने 








मूल कारणमें अव्यक्तरूपमें विद्यमान रहती हैं। जो 
अवस्था ब्यक्तरूपमें उपादान कारणमें रहती है, उसके 
अव्यक्तमावके साथ अन्य अवस्थाओंका विरोध नहीं रहता; 
व्यक्तमावक्े साथ ही विरोध रहता है। व्यक्त अवस्था 
जब्रतक रहती है तबतक वह कार्य अन्य किसी कार्यको 
व्यक्त नहीं होने देता, यही स्वमावसिद्ध नियम है। 
परिणामवादी इस प्रकारके सिद्धान्तपर निर्भर करके कहते हैं 
कि इस संमारमें कोई वस्तु असत नहीं है, कार्यमात्र सत्‌ है । 
जो नहीं था; वह कभी नहीं हों सकता; जो वस्तु है; 
उसोको अभिव्यक्त करनेके लिये कारणकी क्रिया होती है; 
अतणएव हम जिसे उत्पत्ति कहते हैं वह अभिव्यक्तिका ही 
दूसरा नामभर है; घठादि कार्योंक्री अभिव्यक्ति ही 
उनकी उत्पत्ति हैं। इसलिये उत्पत्तिके पूबे काय बिल्कुछ 
नहीं था; उत्पत्तिके बाद वह हुआ है, इस प्रकार जो 
आरम्भवादियोंका मत है, वह सत्यके ऊपर प्रतिष्ठित नहीं है। 


आरम्मवाद और परिणामवादका यथासम्भव संक्षिप्त 
वर्णन हो गया । परन्तु अद्वेतवादी कहते हैं कि आस्म्मवाद 
और परिणामवाद दोनों ही आ्रान्तिके ऊपर प्रतिष्ठित हैं ! 
दोनोंमेंसे कोई मत प्रमाणद्वारा संर्थापित नहीं है । क्योंकि 
जिस प्रकार यह सिद्ध नहीं होता कि कार्य कारणसे भिन्न है, 
उसी प्रकार यह भी सिद्ध नहीं होता कि कार्य कारणसे अभिन्न 
है। परन्तु प्रमाणद्वारा यह निधोरित होता है कि एकमात्र 
सदवस्तु ही विद्यमान है, उत्तका किसी प्रकारका परिणाम 
किसी समय नहीं होता, हो भी नहीं सकता । परिणाम या 
कार्यकी सत्ता काल्पनिक या अशानमूलक होनेके सिवा 
और कुछ नहीं हैे। इसीसे विद्यारण्य स्वामी अपनों 
पश्चदशीम कहते हैं--- 


निरूपयितुमारब्धे. पण्डिते: सकलेरपि । 

अज्ञान पुरतस्तेषां भाति कक्षास्तु कास्तु चित्‌ ॥ 

कार्य-कारणभावका खरूप क्‍या है, इसका निर्णय 
करनेके लिये प्रथ्वीके जितने पण्डित हैं, वे सब यदि एकत्र 
होते हैं तो उनकी इस निणंयकी चेष्टाका परिणाम यह होता 
है कि कुछ समय विचार करनेके बाद उन्हें यद् दिखायी 
देता है कि उनके आगे अशान आकर खड़ा हो गया है 
अर्थात्‌ कार्ययारणभाव अशान या अशानमूलक कल्पनाके 
ऊपर प्रतिष्ठित है। आरम्भवाद अथवा परिणामवाद 
मनुष्यके कार्यकारणतत्तविषयक प्रभका चरम वा सन्तोष- 
जनक उत्तर देनेम समर्थ नहीं होता; हो भी नहीं सकता-- 
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यही उद्धृत श्छोकका तात्पयं है। परिणामवादी कार्य द्रन्‍्यको 
कारणसे अभिन्न और साथ ही भिन्न स्वीकार करते हैं ! परन्तु यह 
युक्तिसंगत नहीं है | मत्तिकासे घट अभिन्न है, क्योंकि घट 
सृत्तिकाका कार्य है; हसी प्रकार शराव भी झृत्तिकाका कार्य 
है, अतएव शराब भी मृत्तिकासे अभिन्न है, यह परिणाम- 
वादी स्वीकार करते हैं। यहाँपर यह प्रश्न उठता है कि यदि 
घट और शराव दोनों मुत्तिकासे अभिन्न हैं तब घट और 
शराव आपसमें भिन्न केसे हो गये ! खत्तिकासे अभिन्न घट 
और शराव यदि परस्पर भिन्न हैं तब मृत्तिका भी परस्पर 
मिन्न हुए. बिना नहीं रह सकती। इसलिये कार्य और 
कारणमें परस्पर अभेद होनेपर भेद नहीं रह सकता, इसी 
प्रकार भेद होनेपर अभेद रहना भी सम्भव नहीं हो 
सकता | इस कारण भेद या अभेद किसी एकको सत्य 
स्वीकार करना ही होंगा और वूसरेको कल्पित मानना होगा। 

अभेद या एक ही परमार्थ सत्‌ होना उचित है और 
मेद या नानाक्रों कल्पित मानना उचित है। क्‍योंकि ऐसा 
नहीं करनेसे असंख्य परमार्थ सत्‌ वस्तुआँकोी स्वीकार करना 
होगा । उस एकमात्र अविनाशी अखण्ड सत्‌ वस्तुका 
सखरूप यदि अनुभूत द्वोता है, तो उसमें कल्पित जितने 
प्रकारके भेद या नामरूप प्रपश्न हैं, उनका स्वरूप समझनेमें 
फिर देर नहीं लगती अथोत्‌ वें सब कल्पना- 
मूलक हैं; अतएव सत्‌ या असत्‌ नहीं हैं, अर्थात्‌ 
मिथ्या अथवा अनिवीच्य हैँ, यह मालूम होता है; 
वे निस्तत्त्व हैं या स्वम्ममें दिखायी देनवाली वस्तुओआँक़ी तरह 
प्रातिभासिक हैं, एकमात्र स्वप्रकाश अखण्ड चेतन्यकी सत्ताके 
अतिरिक्त उनकी कोई प्रथक्‌ सत्ता या अस्तित्व नहीं है, 
इस प्रकारका निश्चय हो जाता है, उम समय और किसी 
प्रकारंक भेदकी सत्यताका बोध नहीं रहता, इसी प्रकार्क 
सिद्धान्तका प्रतिपादन उपनिषदोंद्वारा होता है । 


इस प्रकारका अद्वेत सिद्धान्त व्यवद्यार-क्षेत्रमें हमारे 
अनुकूल नहीं पढ़ता; ग्रत्युत प्रतिकूल पढ़ता है; यह सभी 
द्वेतवादों दाशनिकोंका मत है। इस प्रकारके अद्वैत तक्ततका दृढ़ 
निश्चय जिसे हो जाता है, उसके अंदर इस संसारके किसी 
कार्यकी प्रवृत्ति नहीं हों सकती, इसलिये सांसारिक मनुष्यों- 
के लिये यह अदेत तत्वका शान निष्प्रयाजन और सब कार्यों- 
का विरोधी है। इस कारण यह अवध्य ही त्याज्य है, इस 
प्रकारकी आपत्ति अनादि कालसे सुनी जाती है, आजकल 
भी बहुतोंके मुँहसे यह बात प्रायः ही सुनी जाती दै। अद्दैत 
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तत््वके स्वरूपकों समझे बिना जो लोग ऐसी आपत्ति करते 
हैं, वे सनातन हिन्दूघमंका पूर्ण रहस्य दृदयंगम किये 
बिना ही इस प्रकारके भ्रान्त मतका पोषण करते हैं, वें 
सनातन हिन्दूघमंके अन्तनिषह्ित निगूढ़ मद्ारहस्यका केवल 
एक भाग ही देखते हैं! यही भगवत्पाद शंकराचार्य श्त्यादि 
समस्त अद्दैतवादाचायोंका मत है। थे कद्दते हैं, केवल कद्दते 
ही नहीं हैं बह्कि शार्प्रमाण और युक्तियोंकी सहायतासे 
प्रमाणित करते हैं कि उपनिषद्‌धरतिपाद्य अद्वैतात्मतत्त्वक्री 
अनुभूति मनुष्यकी व्यावहारिक या पारमा्थिक सब प्रकारकी 
उन्नतिके सबंथा अनुकूल है; प्रतिकूल तो है ही नहीं । 
मनुष्य, केवल मनुष्य ही क्‍यों, प्रत्येक जीव सुख 
चाहता है, दुःख नहीं चाहता | शासत्र भी यही कहते हैं-- 
सुखाय कर्मोणि करोति लोको 
न तेः सुर वान्यदुपारमं वा। 
विन्देत भूयलत एव दुःख 
किमन्र तत्व॑ भगवन्‌ वद्स्‍्व में ॥ 
( श्रीमद्भागवत्त ) 
सब लोग सुखके लिये कर्मोंका अनुष्ठान करते हैं; 
परन्तु प्रायः ही देखा जाता है कि उन सब कर्मोके द्वारा 
अमिलषधित खुखकी प्राप्ति नहीं हंती अपवा दुशखकी भी 
निजृत्ति नहीं होती । केवछ इतना ही नहों बढ्कि समय- 
समयपर उन सब करम्मोके परिणामस्वरूप दुःख ही आ 
जाता है। हे भगवन्‌ ! क्‍यों ऐसा होता है, यह आप मुझे 
समझा दीजिये | इसका उत्तर देते हुए शाख कहते हं-- 
तस्वैद हेतो: अयतेत कोबिदो 
न छम्यते यदअमतासुपयंधः । 
तहभ्यते दुःस्वदल्यतः सुख 
कालेन सर्वत्र गभीररंइसा ॥ 
( श्रीमद्भागवत ) 


चनुर व्यक्ति उसीके लिये प्रयत्ष करे जिसे इस पुण्य- 
भूमि भारतवर्षके ऊध्बे और अधोदेशमें रहनेबाले छोगोंमें 
कर्मवश विचरण करनेवाले जीवोके अंदर कोई प्रात नहीं 
कर सकता | जिसकी आसक्तिवश जीव सबंदा कायमें प्रदृत्त 
होते हैं, उस सुख-दुःखका सुविचार अन्य किसी कारण- 
द्वारा उत्पन्न होता है, उस कारणकों अलक्ष्यगति काल हीं 
फलोन्मुख करता है | 

कोई काये करनेकी प्रश्ृत्ति होनेके पहले प्रत्येक मनुष्य- 
के मनमें आता है कि यह मेरा कर्तव्य है, मैं इसका कर्ता 
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हूँ, अम॒क साधनके द्वार यह पूरा होगा या हो सकता 
है। इस प्रकार कायकत्ता और करणके परस्पर प्रथकृत्वकी 
अनुभूति हुए बिना हम किसी विषयमें प्रदत्त नहीं होते, यह 
हम सब समझते हैं | परन्तु यह अनुभूतिरूप कार्य किस 
कारणके द्वारा सम्पादित द्ोता है, इसका एकमात्र उत्तर 
यही है कि वह कारण हमारी प्रकृति या हमारे अंदर निहित 
कोई स्वभाव है; इतना ही मनुष्य कह सकता है; आकस्मिक 
कार्य देखकर इसके अस्तित्वमात्रका हम अनुमान कर सकते 
हैं; परन्तु इसका वास्तविक स्वरूप क्‍या है, यह किसी प्रकार 
लौकिक प्रमाणकी सहायतासे समझनेकी शक्ति हममेंसे 
किसीको नहीं है, यह ध्रुव सत्य है । इसीसे गीता कहती है- 

प्रकृते: क्रियमाणानि गुणेः कमोणि सवंशः । 

अहकारविमूटात्सा कर्ताहमिति मन्‍्यते ॥ 

इस संसारके सब कार्योंकों प्रकृति करती है। देह, 
न्द्रिय आदिमें जो उस प्रकृतिकृत अहंबुद्धि है, उसके द्वारा 
जसमें मूढ़ता आ गयी हैं; वह अभिमान करता है कि मैं 
मी यह काय करता हूँ ! 

इस अहंकार या अकतोमें कह त्वबुद्धिक कारण-स्वरूप 
श्रश्ञान अथवा विपरीत ज्ञान वा अध्यास ही इस संसारम 
हमारे सब प्रकारके दुःखों या अनर्थोका मौलिक उपादान है। 


यदि इस अध्यास या विपरीत ज्ञानका पूर्णरूपेण 
विध्यंस कर दिया जाय तो हमारे सब प्रकारके दुः्खोंका 
अवसान हो जाता है, यह पश्रुव सत्य है । क्योंकि इस 
दहादिमें अहंज्ञान हमारे जागरण और सखप्नकी दश्ाओंमें 
विद्यमान रहता है, उसी जागरण और स्वममें हमें दुःखकी 
अनुभूति हांती है । परन्तु सुधुसि अवस्थामें जब हम रहते 
हैं और इस कारण हमारा इस देहादिमें रहनेवाला अहंज्ञान- 
रूप अध्यास या विपरीत शान नहीं रहता, तब हमें किसी 
प्रकारकी दुःखकी अनुभूति नहीं होती, यह हममेंसे प्रत्येक- 
का अनुभव है | उन सब दुःखोंके मूल कारणखरूप इस 
अध्यास या देहात्माभिमानको नष्ट करनेका एकमात्र निश्चित 
उपाय है यथार्थ ज्ञान या अध्यात्मविद्या, उसीका नाम 
ब्रह्मविद्या या अद्वितात्मविज्न है। ब्रह्मविद्‌ पिता महषि 
आरुण भी यही कहते हैं-- 

ऐसद्स्म्यमिर्द सर्व तत्‌ सत्य से आर्मा तक््वमसि 
इवेसकेसो । 

(निखिल प्रपश्नका यही आत्मा दे। यही वह सत्य 
है, दे ध्येतकेतो ! वही आत्मा तुम भी हो ।' 
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इस समस्त विश्वके आत्माकरी द्वी सत्ता सब वस्तुरंकों 

सत्ता प्रदान किये हुए है, सब भेद इसीके ऊपर कब्पित हैं, 
कोई वस्तु इस आत्मासे प्रथक्‌ नहीं है, यह अद्दैतात्म- 
तत््वशान ही जीवके सब दुःखोंके मूल कारण अज्ञानका 
विनाश करता है, यही सनातनघमंकी मूलभित्ति है! जो 
इस अद्वतात्मविज्ञानका आश्रय नहीं ग्रहण करता, उसके 
दुःख, अशान्ति, अवसादका अन्त नहीं होता । पूव॑जन्मके 
अनन्त पुण्योंके हुए बिना इस अद्वेतशानके प्रति मनुध्यकी 
आस्था या श्रद्धा नहीं होती यह उपनिषदोंका अश्वान्त 
सिद्धान्त है | यह अद्वेतज्ञान दो प्रकारका है--( १ ) परोक्ष 
और ( २) साक्षात्कार या अपरोक्षानुभूति । अक्षविद्‌ 
आचायके उपदेशके अनुसार श्रद्धापर्थक शाज्ानुशीलनकी 
प्राथमिक परिणतिका नाम परोक्ष अद्वितानुभूति है। यह 
परोक्षानुभूति मनुष्यके देहात्माभिमानका एकदम उच्छेद 
नहीं करती; परन्तु उसको अवसन्न या दुर्बल बना देती है । 
अतणएव वह व्यवद्यासरक्षेत्रमं हमारे किसी का्यके विरुद्ध नहीं 
पड़ती, श्रल्कि व्यावहारिक सभी कर्मोके फलमोगके लिये 
जो हमारी अत्यधिक आकांक्षा अथात््‌ काम या विषयभोगकी 
स्पृद्दा है, उसके तीत्र भावकों वह प्रशान्त कर देती है | इस 
परोक्ष अनुभूतिके हुए. बिना तथा उसकी प्रामाणिकताका 
बोध हुए बिना गीतोक्त कर्मयोगका अधिकार नहीं प्राप्त 
दोता, और कर्योगका अधिकार हुए बिना शानयोग और 
भक्तियोग़स्तरूप परस्पर अदूटरूपसे सम्बद्ध साधनद्वय 
किसीकों प्राप्त नहीं हो सकते, अपने प्रिय सखा अज्जुनकों 
इस कर्मयोगका अधिकारी बनानेके लिये ही गीताके दूसरे 
अध्यायमें श्रोमगवानले सबसे पहले इस अद्वेततत््वका 
उपदेश दिया था--- 


अदिनाशि तु तद्विद्धि येन सर्वर्मिदं तततम | 
विन्नाशमब्ययस्यास्थ न ककश्नित्‌ कत्तु महंति ४ 


उस सत्‌को विनाशरद्दतित समझो, वद सत्‌ द्वी इस 
विश्वप्रपश्नको आत्मरूपसे व्यास करके सबंदा विद्यमान 
रहता है। इस अविनाशी सतका कोई विनाश नहीं कर 
सकता । इसके बाद वह अर्जुनको उपदेश देते हैं--- 


सुखदु:खे समे कृरवा लाभाऊछाभी जयाजयों 
तलो युद्धाय युज्यस्व नैय॑ पापमवाप्स्यसि # 


सुख या दुःख; युख-दुःखका कारण, लाभ या द्वानि 
अथवा जय या पराजय ये सब जिस कारणसे 


१५२ 


# अविद्यया झूत्युं तीत्थों विद्यया5रृतमइसुते # 
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कल्पित हैं, अविद्याकी परिणति हैं, उस कारणसे वे सब 
समान हैं अथांत्‌ स्वप्नमें प्राप्त वस्तुआँकी तरह 
अनुभवकालमें सत्य मालूम होनेपर भी; उनमेंसे कोई 
परमार्थ सत्‌ नहीं है, वे कल्पित हैं, अतणव रज्जुमें अनुभूत 
सर्पकी नाई मिथ्यामात्र हैं | इस प्रकार अच्छी तरह 
समझो और समझकर युद्ध अथात्‌ शास्त्रविद्दित सब कार्य 
करनेके लिये उद्यत हों जाओ, तब उन सब कर्मोके फल- 
स्वरूप जो पाप या दुःखका कारण है; वह फिर तुम्हें 
नहीं होगा | 


यही वेदान्तोक्त साधनमार्ग या कमंयोगका मूल सूत्र 
है। इस मूल सूत्रको दुभोग्यवश आज हम भूल गये हैं | 
इसीसे आज दम हिन्दू विश्वमानवद्वारा उपेक्षित, अप- 
मानित और लाज्छित होकर दिन-पर-दिन अधःपतनके अतल; 
गम्भीर मवरमें इब मरनेके लिये बड़ी तेजीसे अग्रसर हो रहे 
हैं । इस बातको, इस सार सत्यकों आज प्रत्येक सनातन- 
धर्मी हिन्दूकों समझना होगा, अन्यथा रक्षाका कोई उपाय 
नहीं है ! 

इस संसारमें हम समझ-बूझकर जितने कार्य करते हैं, 
उन सबमें हम अपने भावी दुःखका बीज वपन करते हैं । 
क्योंकि प्रत्येक कार्य करते समय हम समझते हूँ कि यह 
कार्य मैं करता हूँ, इसका फल मैं भोगूगा, अपने अप्राप् 
भोगकी वासनाकी में इसके द्वारा पूर्ण करूँगा । इस प्रकार 
सकामभावसे कम करनेके परिणामस्वरूप हमारे हृदयमें 


मोगाकांक्षाका वासनाजाल दृढ़ और सख्त हो जाता है । . 


वह वासनाजाल ही हमारे भावी दुःखका सूक्ष्म कारण हे । 
वह सूक्ष्म कारण-जाल हमारे अद्ृष्ट और कालका सहकारी 
बनकर भव्िध्यमें हमारे सब प्रकारके कतंव्यकर्मोकी संष्टि 


करता है । इस प्रकार अनादि और अनन्त कर्म-वासनाके 
जालमें बंधा हुआ संसारी जीव तापत्रथका अनुभव 
करनेबाला और भोक्ता बन जाता है! इससे निष्कृति प्रात 
करनेका एकमात्र उपाय निष्काम कर्मयोंग है। इसीसे उस 
कर्मयोगके स्वरूपका निर्देश करते हुए श्रीभगवान्‌ कहते हैं-- 


यतकरोषि यदृइनासि यज्जुहोषि दृदासि यत | 
यत्तपस्यसि कोनतेय तस्कुरुष्व मवृपणम # 


है कोन्तैय ! तुम्दारी प्रकृति ठुमसे कार्य करायेगी ही । 
काम किये बिना तुम नहीं रह सकते, काम तो तुम्हें करना 
ही होगा। अतणव प्रकृतिके अनुसार तुम कर्तव्य करते जाओ; 
इससे कोई द्वानि नहीं । परन्तु काये करते समय यद सोचो 
कि मैं यह कार्य नहीं करता, मेरा कतृत्व नहीं है, करते हैं 
बही सर्वनियन्ता, सर्वसाक्षी, हमारे-ठुम्दारे सबके अन्त्मी 
परमेश्वर | इस श्ानके साथ काय करनेमें प्रदंत हओ और 
वे कार्य भोजन; हवन, दान या विहित तपस्या आरि 
अथवा स्वभाववद किये हुए हों, उन सबका जो कुछ फल 
है, उतके भोक्ता वही परमेश्वर या सबके आत्मा हैं, इस प्रकार 
समझकर तुम सब काम करते रहों | इस प्रकार स्बंकर्मापंणरूप 
जो कौद्ाल है, इस कौदलके साथ सारे कर्मोकों करनेकों ही 
कमंयोग कहते हैं । इसका अनुष्ठान करते-करते जब तुम्हारा 
चित्त पूर्णरूपसे राग-द्वेषरूप अशुद्धिसे मुक्त हो जायगा; 
तभी तुम्दारी उस स्वोत्मभूत एकमात्र सत्‌ परब्रक्मकी 
अद्वैतानुभूति साक्षात्काररूपमें परिणत होगी । .इस 
साक्षात्कारके साथ ही तुम्हारे सब दुःख और उनका मूल 
कारण अजशान एकदम विद्धत हो जायगा | इसीका नाम 
आत्यन्तिक दुःखनिदृत्ति या ब्रह्मभाव है; यही अबद्दैत 
ब्रह्मात्मवादका चरम सिद्धान्त है | 





ऐक्यका सिद्धान्त 


( लेखक---श्रीरामस्वामी ) 


(१) 
प्रा ( ब्रक्षकी शक्ति ) से संयुक्त होकर अक्ष 
( परमात्मा अद्वेत विश्वात्मा ) विश्वका 
कारण, ईश्वर नामसे 
अभिन्नात है । 


सरार्या तु +कृति विद्यास्सायिन तु महेश्वरम ।! 

( श्वेताश्वतरोपनिपद्‌ ) 
'सायाको प्रकृति ( विश्वका उपादानकारण ) जानना 
*-र मायासे युक्त आत्माको इंश्वर |” 


#_रणोपाधिरी इवरः” ( श्रत्ति ) 


क कह अपने कारणशरीर मायासे मिलकर इश्वर 
क्‍ है।! 


 वेदान्तका यह सुनिश्चित सिद्धान्त है कि ब्रह्म जगतका 
अब है। कारण दो प्रकारके होते हँ--निममित्त और 
पादान | जो किसी पदाथके उत्पन्न करनेमें सहायक होता 

वह उस पदाथंका निमित्तकारण कहलाता है, ओर 
बन तत््वोसि कोई पदार्थ बनता है वे उस पदार्थक्रे उपादान- 
गरण कहे जाते हैं । उदाहरणके लिये, किसी बर्तनका 
'नानेबात्य उसका निर्मित्तकारण, जब कि मिद्दी जिससे वह 
तन बना दे उसका उपादानकारण है। निम्मित्तकारण; 
तो, बनानेवाला अथवा सहायक है। अब विश्वका कारण 
हा ह६, किन्तु यह निश्चित करना आवश्यक दे कि वह किस 
कारका है। स्वमावसे निविकार अनन्त और निष्क्रिय 
'नेके कारण ब्रद्मसे सश्टिकी उर्त्पत्ति नहीं हो सकती | ऐसी 
स्तुस्थितिसे यह प्रश्न स्वभावतः उठता है कि ब्ह्मने किस 
_कार इस संसारकों बनाया। इसका उत्तर यह है कि 
4) छुद्ध, केवल ब्ह्ममें क्रियाका होना सम्भव नहीं, 
थापि मायासहित ब्रह्ममें यह असम्भबव नहीं। यह कथन 
के णया ब्रह्मकी शक्ति है; और इस शक्तिक्े द्वारा ब्रह्म 

ग़ी उसन्न करता है; निश्रॉन्‍्त है। सांख्यदशनमें यह 
मा. प्रकृति «एछाती है। आपत्ति हो सकती है--जब 
॑ अपनी शऊह मायाके द्वारा विश्वका निर्माण करता है 
सब ब्रह्यकी अद्दैतता ( एकमेवाद्वितीयम्‌ ) का वेदान्त 
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सिद्धान्त बाधित हो गया, क्योंकि इस प्रकार दो विभिन्न 
सत्ताएं हो गर्यी--ब्रह्म और उसकी शक्ति | किन्तु ऐक्य- 
सिद्धान्तका खण्डन उपपन्न नहीं होता है, क्योंकि यद्यपि 
सृष्टिके निमाणमें मायाकी सहकारिता आवश्यक है तथापि 
ब्रह्मकी प्रधानता है; ब्रह्मके अतिरिक्त मायाका अस्तित्व नहीं 
है और माया जड होनेके कारण ब्रह्मकी सहायताके बिना 
कुछ कर नहीं सकती | सच बात तो यदद हे कि किसी पदार्थ- 
की शक्तिका अस्तित्व उस पदार्थसे भिन्न नहीं होंता। 
उदाहरणाथं, अम्रिकी दाहिकाशक्ति अग्निपिण्डसे अछग नहीं 
ठहर सकती | दाहिकाशक्तिसे अग्निकरा तादात्म्य है। इस 
हेतुसे, माया ब्रह्मकी शक्ति होनेके कारण, उसके संयोगसे 
ब्रक्मकी अद्वेतताकों धक्का नहीं पहुचता ) नीपेके दृष्टान्तसे 
यह स्पष्टतः समझमें आ जायगा। व्यक्तिकी प्रत्येक क्रिया 
उसकी इच्छा-शक्तिका अनुगमन करती है | इच्छाके बिना 
क्रियाका अनुष्ठान नहीं हो सकता; इच्छा ही शाक्ति हे | यह 
इच्छा-शक्ति व्यक्तिसे अलग नहीं रह सकती । व्यक्ति किसी 
समय इच्छाके बिना भी रह सकता है, किन्तु इच्छा व्यक्ति- 
के बिना नहीं रह सकतो । इसलिये व्यक्तिसे प्थक्‌ इच्छाका 
कोई अस्तित्व नहीं है । इस प्रकार माया परमेश्वरकी केवल 
इच्छा-दशक्ति है । यह एक मानसिक क्रिया है । जिम प्रकार 
स्वप्तमें हमलोंगोंसे मानसिक सृष्टि उत्पन्न होती है, उसी 
प्रकार यह विविध विश्व इंश्वरकी मानसिक शक्ति--मायासे 
आविभूंत द्वोता है | इस तरह मायायुक्त ब्रह्म विश्वका 
कारण है और ईश्वर कद्दलाता है । 


(२) 


विश्वका निमित्त ओर उपादानकारण 
ण्क ही हे, जो ईश्वर द्द 


'तदैक्षत बहु स्वां प्रजायेय ।” ( श्रुति ) 


“उस पुरुष-केवल सत्ताने इच्छा की अथवा इस 
प्रकार विचार कियां--मैं बहुत हो जाऊँ ओर विभिन्न रूपी- 
में जन्म दे. ।! 

यथोणनाभिः रूजते ग्रद्दते च'*'** तथाक्षरात्‌ सम्भ- 
बतीह विश्वम्‌ । ( श्रुति ) 
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'जिस प्रकार मकड़ा अपने दशरीरसे जालकी रचना 
करता है और फिर उसको समेट लेता है, उसी प्रकार 
अक्षर पुरुषसे विश्वकी सृष्टि होती है और उसीभें फिर 
इसका लय हो जाता है।' 

संमारमें किसी पदार्थका निर्मित्तकारण उपादान- 
कारणसे सदा भिन्न दिखायी पड़ता है। दृष्टन्तके लिये 
बतंनका निर्मित्तकारण कुम्हार है; जब कि उसका उपादान- 
कारण मिट्टी है। ऐसा होनेसे ईश्वरके; विश्वके निमित्त 
और उपादानकारणत्वकी बुद्धिगम्यतामें सन्दह उत्पन्न होता 
है। किन्तु यदि हम अधिक ध्यानसे इस विषयपर विचार 
करें तो जान पड़ेगा कि उपयुक्त सिद्धान्तमें कोई बाधा नहीं 
पड़ती । यह स्पष्ट दिखला दिया गया है कि माया ब्रह्मसे 
भिन्न नहीं है । अब बतनवाले ऊपरके दृश्शन्तमें, बतंनके दो 
भाग हैं--(१) मिद॒टी और (२ ) बतेनका रूप । इसलिये 
हमें देखना चाहिये कि जिसको हम बतन कहते हैं वह रूप 
है अथवा मिट्टी | यह एक सर्बमान्य बात है कि उपाधि 
(अवस्थायिशेष ) से नामोंकी उद्मत्ति होती है | इस प्रकार 
धर्तन! नामका सम्बन्ध रूप (उपाधि) से है, मिट्टी 
( अधिष्ठान, आधार ) से नहीं । और माया बह्षकी इच्छा 
अथवा बुद्धि है । अब ध्यान देनेकी बात है कि बंतंन जो 
केवल रूप है, उसका उपादान कुम्मकारकी बुद्धि है, क्योंकि 
सब॒ रूप काल्पनिक अथवा मानसिक होते हैं। अतः माया 
जो ब्रह्मकी केवल कल्यना, त्रुद्धि वा इच्छा है, स्थूल विश्वका 
निश्चित उपादान है । हमारी त्रुद्धु और ईश्वरकी मायाम 
यह अन्तर है कि हमारी कल्पना वा बुद्धिको पदार्थोकी 
रचनाके लिये बाह्य सामभ्री, जले मिट॒टीकी आवश्यकता 
होती हें जब कि ईश्वरकी बुद्धि अथवा मायाकों अपनसे भिन्न 
सामग्रीकी आवश्यकता नहीं। ईशवरमें उद्भूत कल्पना 
बहुरंगी, विविध विश्वके रूपमें हमे दिखायी पड़ती है । 
स्वप्तका उदाइरण इस प्रश्चको और स्पष्ट कर देगा । घोड़े, 
हाथी, पव॑त, नदी आदि स्वप्नमें दिग्वायी पड़नेवाले पदार्थ 
बिल्कुल मानसिक होते हैँ अथात्‌ उनका उपादान केवल 
मन होता है। इसी प्रकार विश्वका उपादान केबल इश्वरकी 
बुद्धि अर्थात्‌ माया है | हमलोगेनि देख लिया है कि माया 
ब्रह्मसे प्रथक नहीं रह सकती | इसल्ये ब्रह्म ही मायाद्वारा 
विश्वका उपादान है। किन्ठ श्रुति (वेद ) में उपादान- 


# अविद्या झूत्युं तीत्या विद्या5सूतमइलनुते * 


आन्नन्ज 


। 
कारण दो प्रकारका# कद्दा गया है-(१) विव्त ( अवास्तविक 
अथवा भ्रामक आमासका कारण ) और (२ ) परिणामी 
( रूपान्तरकारी ) । जो दूसरे प्रकारके कारणकों मानते हैं 
उनका कहना है कि एक पदाथ दूसरेमें रूपान्तरित हो जाता 
है, जैसे दूध दहीमें; मिट्टी पात्रमें, सोना आभूषण आदि- 
में । जो पहले कारणको स्वीकार करते है, उनका कथन है 
कि रूपान्तर केवल आमासमात्र है, जैसे रज्जुका सर्पमें, 
आकाशका विविध आकृति और रंग आदिमें । जब नेत्रोंकी 
भ्रान्तिसि रस्सी सपके रूपमें दिखायी पड़ती है तब रस्सी 
सपंका विवर्तोपादान, और अजान वा अविद्या परिणामी 
उपादान कटे जाते हैं| क्‍योंकि रस्सीका सर्पवत्‌ भासना 
केवल अज्ञानका परिणाम वा रूपान्तर है। इसी प्रकार ब्रह्म 
विश्वका विवर्तोपादान और इसकी अभिन्न माया परिणामो- 
पादान है| यहाँ भी निरमित्त और उपादानकारण एक ही 
हैं। इस निबन्धके प्रारम्ममं दिये हुए मकड़ेके दृश्टान्तसे 
श्रुतियोंम॑ यह बात दर्शायी गयी है । जिस प्रकार मकड़ा 
अपने द्ारीस्से निकली हुई रालसे जाल बनाता है; उसी 
प्रकार ब्रह्म अपनेसे अभिन्न मायाके सम्पकंसे जगतकी सूष्टि 
करता है। यह उपमा निमित्त और उपादानकारणोंकी, 
जो दोनों इश्वर ही है, एकता प्रदर्शित करती है । 


(३) 


| च सवशक्ति 

इशवर सवद्रष्टा, सवशक्तिमान्‌ और खावलम्धी है 
एप सर्वेश्वर एव सर्वश्ञ एपो5न्तर्याग्येष योनि: सवस्य ।! 
( श्रति ) 
“वह सबका स्वामी, सवश; अन्तर्यामी और सबका 

जन्मदाता है ।” 
किसी काय करनेवालेका काम कार्य और उमकी 
सामप्रीके पूण ज्ञानके बिना नहीं चल सकता | इसलिये अचिन्त्य; 
प्रशंभनीय और विचित्र विश्वका कतो सर्वद्रश अवश्य होना 
# कभी-कर्मा तीन प्रकारके उपादानकारण स्वौकार किये 
गये हे--- १) विवर्ति, विना किसी वास्तविक परिवर्तनके परिवतंन- 
का आभास करानेवाला कारण। (२) परिणामि, वास्तबिक परिवतन 
उत्पन्न करनेवाला कारण और (३) आरम्भक, एक प्रकारके 


कारण जो बिल्कुल भिन्न परिणाम पैदा करते हैं| तीसरे प्रकारफे - 


कारणको स्वीकार करनेवार्लोका कहना दे कि एक प्रकारका 
उपादान अपनेसे बिल्कुल भिन्न पदार्थ उत्पन्न करता है, जैसे सूत 


वखसे भिन्न हैं, फिर भी उसको उत्पन्न करते हैं । 


छ्ज््‌ 


# पंक्‍यका खिद्धाग्स # 
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चाहिये | अनन्त पदार्थों और शक्तियोंसे परिपूर्ण विश्वके 
कर्ताकों सर्वशक्तिमान्‌ भी होना चाहिये। जो सर्वशक्ति- 
सम्पन्न है, उसे परावलम्बनकी आवश्यकता नहीं । इसलिये 
वह अवश्य ही स्वतन्त्र तथा स्वावरूम्बी है।इस प्रकार 
इश्वर स्वंद्रश्टा, सव्शक्तिमान्‌ और स्वावल्म्ती है । 


(४) 
जीव ( व्यक्तिगत अथवा शरीरबद्ध 
आत्मा ) इेश्वरका अंश अथवा 
प्रतिबिम्ब हे !। 


“ममैवांशों जीवलोके जीवभूतः सनातनः ।? (गीता) 
“मंसारमें सनातन व्यक्तिगत आत्मा मेरा अंश है ।' 
'कार्योपघिरयं जीवः ।! (श्रुति ) 
'मायाके परिणामस्वरूप स्थूद् ओर सूक्ष्म शरीरसहदित 
आत्मा जीव कहलाता है ।! 
एकथा बहुघा चेव दृश्यते जलचन्द्रवत्‌ |” 
(श्रुति ) 
(जमे प्रतिबिम्बित चन्द्रमाक समान आत्मा एक और 
अनेक दिग्वायों पड़ता है ।* 
प्रतिबिम्ब सापेक्ष होता है। जहाँ कहीं भी ग्रतिबिम्ब 


होगा, बहों प्रतिबिम्बित मृत पदाथ और बह पदार्थ जिसपर 
प्रतिबिम्ब पड़ता है अवश्य होंगे। जेसे चेहरेके प्रतित्रिम्बके 
लिये तीन पदार्थ आवश्यक ईँ--मुस्ब, दपण अथवा जछ 
और प्रतिब्रिम्य | यहाँ ब्रिम्ब्र ( मूल्ठ प्रतिबिम्बित पदार्थ ) ईश्वर 
है| किन्तु दर्पण वा जलस्थानीय पदार्थ क्या है; जिसपर 
इश्वरका प्रतिब्रिम्म पड़ता हे ! यह अन्तःकरण ( आन्तरिक 
इन्द्रिय ) है। मायासे संयुक्त ब्रह्म ईश्वर कददलाता है; इसलिये 
यदि ईश्वरकों ब्रह्म कहें तों आपत्ति न होनी चाहिये | वह 
स्वब्यापी होनेके कारण प्रत्येक जीवके अन्तःकरणमें अवश्य 
ही व्याप्त है। हमलोगोंमेंसे प्रत्येकके अन्तःकरणम “मैं! की 
चेतना उसका प्रतिबिम्ब है, और उसीकों जीव समझना 
चाहिये। प्रतिबिम्ध अथवा प्रतिबिम्बित चित्रसे क्या मतलब 
है, इसकी थोड़ी व्याख्या यहाँ आवश्यक है। ऊपरके 
दृष्टान्तमें मुख एक सान्‍त पदा्थ है, इसलिये इसके सौमने 
रखे हुए. दरपणमें इसका प्रतिबिम्ब उलूदा दिखायी पड़ता 
दे । किन्तु यह प्रक्रिया जीवके सम्बन्धमें ठीक नह उतरती | 
यहाँ बिम्बर अथवा मूल पदाथ ईश्वर वा ब्रह्म अनन्त तथा 
सर्वन्यापी है | इसलिये यहाँ बिम्ब-प्रतिबिम्बकी कल्पना 
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दूसरे प्रकारकी है | नीचेके उदाहरणसे यह स्पष्ट हो जायगा | 
सके उज्ज्वल प्रकाशमें तागे-से लठकते हुए एक स्फटिककी 
कल्पना कीजिये | यदद किसी घरके भीतरसे बाहर खुले हुए, 
स्थानमें अधिक चमकीछा दिखायी पड़ेगा । यह ज्योति सूयके 
प्रकाशका प्रतिबिम्ब हे | अन्तःकरण स्फटिकके समान और 
परमात्मा सूयंवत्‌ है | जिम प्रकार स्फटिकमें व्यास दोनेवाल्य 
प्रकाश सूथके प्रकाशका ही प्रतिबिम्ब है उसी प्रकार परमात्मा- 
का प्रकाश, जो अन्तःकरणमें पड़ता है, जीव कहलाता है 
और 'में” की चेतनाके रूपमें प्रकट होता है | इसी अर्थमे 
जीव ईश्वर्का प्रतिबिम्ब है। ओर शारस्त्रोंमे प्रतिबिम्ब ही 
अंश” शब्दसे जाना जाता है। नहीं तो अंश्रूपमें जीवकी 
कल्पना युक्तियुक्त नहीं जान पड़ती; क्योंकि उसी पदार्थके 
अशकी कल्पना हो सकती है जो काल और स्थानसे बद्ध 
हो । किन्तु बह्कके अनन्त ओर अरूप होनेसे उसमें विभाग 
नहीं हो सकता | अतएव “अंश दब्दकी व्याख्या (प्रतिबिग्य! 
के अथद्वीम करनी चाहिये । इस प्रकार जीव ईश्वरका 
अद्य अथोत्‌ प्रतिब्रिम्ब है । 


(५) 
ज्ञान, अज्ञान, बन्ध और मोक्ष केवल 
जीवमें हैं; अ्क्षका इनसे कोई 











सम्बन्ध नहों । 
अज्ञानमायूतिश्रेथ विक्षेपश्चन. परोक्षधरीः । 
अपरोक्षमतिः शोकमो क्षस्तृप्तिनिरहुशा ॥ 


सप्तावस्था हमाः सन्ति चिद्राभासस्य तास्विमौ । 
बन्धमोक्षों स्थितों तश्र तिल्नो बन्धकृतः स्मृता: ॥ 
( पद्नदशी ) 


(अज्ञान, आवरण; मोह, परोक्षशान, अपरोक्षश्ञान; 
शोकसे मुक्ति और निर्बन्ध आनन्द--ये चिदामास ( प्रति- 
बिम्बित बुद्धि ) की सात अबस्थाएँ हैं और बन्ध और 
मोक्षके कारण हैं। इनमेंसे प्रथम तीन बन्ध करनेवाली कही 
जाती हैं ।” 

इस विश्वका आधार अथवा आश्रय, जो निगुंण, सद्र॒प 
शानमय तथा आनन्दस्वरूप है; ब्रह्म है| “में! चेतनाकी 
बुद्धि अथवा अन्तःकरणपर ब्रह्मका प्रतिबिम्ब जीव कह- 
लाता है। ज्ञान और अशान बुद्धिके गुण हैं; ब्ह्मके नहीं । 
क्योंकि अक्ष सब गुणोंसे रहित है । जाग्रत्‌ अवस्थामें, जब कि 
बुद्धि काम करती रहती है; ज्ञान और अज्ञानका अनुभव 


# अविद्यया झ॒त्युं तीत्याँ विद्ययाइसतमइलुते # 
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होता हे । किन्तु प्रगाढ़ निद्रामें बुद्धेकि अभावसे जो प्रकृति- 
में लीन रहती है, उनका अनुभव नहीं होता। इसलिये 
उनको बुद्धिके ही गुण कहना चाहिये | अमुक पदार्थका 
शान मैंने भूतकालमें प्रात किया, वर्तमानमें मश्ककों अमुक 
पदार्थका शान है--अहंकारसे सम्बन्ध रखनेवाला ऐसा शान 
मनुष्यको होता है | इस शानसे यह निष्कर्ष निकलता है कि 
ज्ञान और अशान ब्रह्मके गुण नहीं हैं। ये बुद्धिके गुण होने- 
के कारण बुद्धियुक्त जीवसे ही सम्बन्ध रखते हैं। इस 
प्रकार यदि शान और अजशान जीवमें दी हैं, तो बन्ध और 
मोक्षकों भी उसीसे सम्बन्ध रखना चाहिये | इसके प्रतिकूल 
ब्रह्म न तो कभी बद्ध था और न उसकी मुक्ति होती है | 
इस प्रकार शान, अशान; बन्ध और मोक्ष केवछ जीवमें 
होते हैं, जब कि ब्रह्मसे इनका को३ सम्बन्ध नहीं होता । 


(६) 
जीवात्मा और ईश्वर तत्तततः एक हें । 
'सखयमारमा बहा ।! ( श्रुति ) 
धयह आत्मा बक्ष है |! 
सत्‌ सद्ुु( तदेवानुप्राविश्वत्‌ ।' ( श्रुति ) 


परमात्मा सृष्टि करनेके अनन्तर उसीमे प्रवेद्दा कर 
गया।' 

जीव ओर इश्वरमेंसे प्रत्येकके दों रूप ह--शुद्ध और 
विकृृत । शुद्ध रूप छक्ष्य अथवा रुम्य ओर विकृत वाच्य है । 
इनमेंसे उपाधिकल्पित वाच्य अंदाकों त्यागनेसे रेप विश्युद्ध 
निरुपाधि रूप रह जाता है । उदाहरण लिये कृष्णा नदीका 
पेटा इसके उद्गमके निकट वाईक्षत्रम ब्रिल्कुल संकीर्ण 
दिखायी पड़ता हे | मसुलीपट्टमसे वहाँ आते हुए, एक 
अबोध बालककी कल्पना कीजिये | एक पुरुष उससे कद्दता 
है कि यह वही नदी है जो उसके गॉवसे होकर बदती हैं । 
भूगोलके अशानके कारण इस बातका सुनकर बालक 
आश्चर्यित हो जाता है । किन्तु एक प्रातवयस्ककों, जिसकों 
यात्राका अनुभव अथवा भूगोलका शान है, इस बातके 
समझनेमें देर नहीं लगती | इस उदाहरणमे वाईक्षेत्र और 
मसुलीपट्टममें घाटके साथ नदीके रूप विकृत अथवा वाच्य 
हैं। और दो गाँतोंके अतिरिक्त उद्बमसे लेकर मुहानेतक 
नदीका जलसमूह शुद्ध अथवा लक्ष्यरूप है| यहाँ यद्यपि 
दो माँवोंकी उपाधिके कारण नदीके रूप विभिन्न दिखायी 
पढ़ते हैं तथापि उपाधिक्री कल्पना छोड़ देनेपर नदीका 
शुद्ध रूप एक और अविभक्त हैं| इसी प्रकार तिगुणात्मक 





अवियासे बद्ध जीवके गुण; जेसे सीमित शान; सीमित 
शक्ति; शोक आदि, और माया ( शुद्ध रत्त्ससे मिली हुई 
अविया ) युक्त ईश्वरके गुण, जसे स्ंशता, सर्वशक्तिमत्ता 
और आलनन्दमयताकोी अलग कर देनेपर; चेतनाका 
अवशिष्ट झुद्ध रूप दोनोंमें समान है । ऐक्य-स्थापनकी यह 
प्रक्रिया वेदान्तमें जदृदजइलक्षणा वा भागलक्षणा कददलाती 
है| इस तरह जीवात्मा और परमात्मा एक ही हैं । 


(७) 
तात्तिक दृष्टिसे जीव और अक्ष एक ही हैं । 
'अयमात्मा ब्रह्म ।! ( श्रुति ) 
'यह आत्मा ब्रह्ष है ।? 
“'सश्वससि ।? ( श्रुति ) 
“बह ब्रह्म तुम हो |? 


बुद्धिके ऊपर पड़ा हुआ ब्रक्षका प्रतिब्िम्भ जीव कह- 
छाता है। खुले ऑगनमें रक्खे हुए जड्पूर्ण पात्रमें प्रति- 
बिम्बित सूथका चित्र सूथसे भिन्न नहीं कहा जाता; क्योंकि 
प्रतिबिम्बका अस्तित्व उसके मूल पदा्थंपर अवलम्बित हैं । 
इस उक्तिसे कि प्रतिबिभ्वित प्रतिकृति अपने मूल पदाथसे 
भिन्न नहीं हाती, यह निष्कष निकलता है कि अक्षका 
प्रतिबिम्ब हानेके कारण जीवात्माकी उससे भिन्न सत्ता नहीं 
हैं । इसलिये जीव ब्रह्म है । इस कथनमे जीवकी नश्वरता 
निकाल देनेपर केवल ब्रह्महीका ज्ञान होता है। इसको 
वेदान्तम बाधसामानाधिकरण्य विरोधी गु्णंकोी निकालकर 
जीत्र और अञझका समान आधार रखना कहा जाता है । 

(८) 

प्रत्मगात्मा अथवा कूटस्य ( निर्विकार व्यक्ति- 
गत आत्मा) आर ब्रह्म अभिन्न हैं । 

घटे नहें यथा ब्योम थ्योमिव भवति स्वयम्‌ । 

तथैबोपाधिविलये अद्ीथ ब्रह्मवित्‌ स्वयम्र्‌ ॥ (श्रुति) 

(जित प्रकार घटके नष्ट दो जानेपर उसके भीतरका 
आकाश बाहरक आकाश मिल जाता है, उसी प्रकार 
उपाधियोंके विलीन होनपर ब्रह्म ज्ञानी ब्रश्मस्वरूप हो जाता है।! 

* अन्तःकरणसे बद्ध उतना प्रत्यगात्मा अथवा कूटस्थ 

और विश्युद्ध वा निर्मल चेतना ब्रह्म कह्टलाती है। जि 
तरह घटाकाश और सबंब्यापक आकाएतमें कोई अन्तर नईीं 
है उती तरह प्रत्यगात्मा और ब्रह्म सबंथा एक हैं । भ्रुतिके 
विभिन्न स्थलोपर अहम आत्मा कष्ट गया है।। दूसरे स्पा 


किक चर पक पकरीचारभदााामगडाकत- 


# पेक्यका सिद्धान्त # 
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'अहोवेदं सर्वम! ( अक्म द्वी यह सब कुछ है ) और “आत्मै- 
बेदं सर्वम? ( आत्मा ही यह सब कुछ है ), ऐसी प्रतिशा मिलती 
है। इससे यह अनुमान किया जाता है कि ब्रह्मा और 
आत्मा” से निर्दिष्ट पदार्थ एक और अभिन्न है | 

यदि ब्रक्षकी कल्पना आत्मासे भिन्न की जाय, जो 
चिद्रप है, तो ब्रह्म अपना व्यक्तित्व, ब्रक्षत्व खो बैठता है । 
क्योंकि यदि आत्मा और ब्रह्म दो अलग-अलग पदार्थ 
समझे जायगे तो ब्रह्म सान्‍्त हो जायगा, और “एकमेवा- 
द्वितीयम! (जहा अकेला, अद्वितीय है ) और 'ध्सत्य॑ 
शानमनन्तं ब्रह्म! ( ब्रह्म सद्रप, चिन्मय और अनन्त है ) 
आदि घबचनोंमें विरोध पड़ जायगा । 

'ब्रक्ष! शब्दका धात्व्थंक्र 'सर्वव्यापक ( अत्यन्त 
महान्‌ और निस्सीम) सत्ता है| प्रत्यगात्मा भी इसों तरहका 
है। अतः प्रत्यगात्मा अथवा कूटस्थ और ब्रह्ममें ऐक्य है । 


वि (९ ) 
सम्पूर्ण विश्व तत्त्वतः ब्रह्म है । 
'सर्व॑ खल्विद ब्रद्या ।! ( श्रुति ) 
“यह सारा विश्व ब्रह्म हे ।! 
“डंह्यावास्थमिद स्वेंम ।! ( श्रुति ) 


“यह सम्पूर्ण भौतिक विनश्रर विश्व ईश्वर--परमात्मासे 
आवास्य, आच्छन्न अथवा आवृत है ।* 

अधश्रोध्वेश्ञ प्रस्युत मक्रवेद्‌ विश्वमिद्‌ वरिष्टम।' (श्रुति) 

'नीचे और ऊपर ब्रह्मसे व्याप्त है; यहातक कि यह 
सारा विश्व ही परमनत्रह्म है |” 


कार्य कारणसे भिन्न नहीं होता । जिस प्रकार बेन 
मिट्टीसे और आभूषण सोनेसे भिन्न नहीं होते, उसी प्रकार 
ब्रह्मसे उत्पन्न विश्व भी उससे भिन्न नहीं है । जो मायासे 
आच्छादित हैं वह उसका अधिष्ठानखरूप है । जिस प्रकार 
अ्मसे रज्जुमें दिखायी पड़नेवाला सर्प रज्जुसखरूप ही है; 
उसी प्रकार विश्व जो श्रमसे हम दिखायी देता है, अपने 
आधार ब्रह्मका ही स्वरूप है | यदाँ यद आपत्ति हो सकती 
है--यदि विश्व ब्रह्मस्वरूप है और ब्रह्म सत्य और सदा 
अक्षर है तो विश्वको भी सत्य होना चाहिये; किन्तु जगत्‌ 
असत्‌ बतलाया गया है | हमारा उत्तर यदद दै-यहाँ बाध- 
सामानाधिकरण्यके आधारपर विश्व ब्रह्मम्वरूप निश्चित किया 
गया है। सामानाधिकरण्य ( पदार्थकी अनुरूपता ) दो प्रकार- 


का है-मुख्य सामानाधिकरण्य और बाधसामानाधिकरण्य | 
दृष्टान्तके लिये घटाकाश ( घड़ेके भीतरका आकाश ) मद्दाकाश 
( सवव्यापी आकाश ) है | इस दृष्टान्ममें घटाकाश और 
महाकाशमें उमभयनिष्ठ आधार आकाश होनेके कारण; इन 
शब्दोंसे बिना कुछ भिकाले ही सामानाधिकरण्य उपपन्न 
होता है। इसलिये इसको मुख्य सामानाधिकरण्य कहते हैं । 
किस्तु 'सप रज्जु है!, इस उदाहरणमें, सपंकों निकालकर 
केवल रज्जुका ग्रहण किया जाता है, क्‍योंकि जिसकों सप 
कहा जाता हे वह वास्तव सर्प नहीं, रज्जु है। अतः इसको 
बाधसामानाधिकरण्य कहते हैं। इसी प्रकार “यह सारा 
संसार ब्रह्म है?, इस कथनका अथ दृश्य जगत्से समझा 
जानेवाला विश्व नहीं किन्तु ब्रह्म है। अतएव विश्वको छोड़- 
कर केवल ब्रह्मका प्रहण करनेसे यहाँ बाधसामानाधिकरण्य 
होता है | इसलिये यह परिणाम निकलता है कि यह सारा 
विश्व ब्रह्म है । 


सारा विषय संक्षेपमें निम्नलिखित कछोकोंसे जाना जा 
सकता है। अद्वित वेदान्तके सारांशको थोड़ेमें कण्ठ करा देनेकी 
योग्यता रखनेके कारण ये अधिक उपयोगी हों सकते हैं | 
मायोपाधिवशाद्‌ ब्रह्म जगतः कारण स्छतस्‌ । 
मायां तु प्रकृति विश्वान्मायिनं तु महेश्वरम्‌ ॥ १ ॥ 
जगतो यो निमित्त स्थादुपादान स एव हि। 
यथोणेनामिः सजते गृद्धते चेति वेदतः ॥२॥ 
सर्वेज्ाः सवकठंत्वात्‌ स्वतन्त्रः सर्वशक्तिमान्‌ । 
एप सर्वेश्वर इति माण्डुक्यश्रुतिवाक्यतः ॥ ३ ॥ 
ममैवांशो जीवलोके जीवभूसः सनातनः । 
इति स्थतिरयं जीवः प्रतिबिम्बः परात्मनः ॥ ४॥। 
भानाज्ञाने बनन्‍्धमोक्षो अह्म न स्पृशतः खलु । 
वस्तुतस्ते बुद्धिधमों जीवस्य तदुपाघितः ॥ ५॥ 
विहाय मायाविद्ये हे उपाधी परजीवयोः । 
भागछक्षणया जैयों जीवोज्य परमेश्वरः ॥ ६ ॥ 
बिम्बसत्तां वजयित्या अ्रतिबिस्बो न विश्वते । 
ब्रह्मण: अतिविम्बत्वाज्जीवों अ्रह्देग नापरः ॥ ७॥ 
सुदधवस्छिर चैतन्य कूटसथ इति कथ्यतसे । 
तदेव अद्दा जानीहि बुद्धप्‌ पाधेस्टरंधात्वतः ॥ ८ | 
यथा रज्तोरधिष्टानाद्‌ भिन्चः सर्पों न विद्यते | 
जगब्न भिथते सस्यवद्ञातरिष्टानतखथा ॥ ९ प 
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शाइरवेदान्तके जागरित ओर खप्रमय जगत 


( लेखक-पं० श्रीको किक्के श्र शास्री, विद्यारल, एम० ए० ) है 


श्रीमत्‌ शड्डराचायने इस जगतके बाह्य स्वरूपको जो 
स्वभ्वत्‌ कहा है उससे शाड्ररमतके अनेक प्रतिबादी इस 
सिद्धान्तपर पहुँचे हैं कि जब नामरूपात्मक जगत्‌ हमारी 
स्वम्सष्टिसे अधिक सत्य नहीं है तब तो यही कहना चाहिये 
कि जैसे स्वभ्सष्टिके पदार्थोका को£ अस्तित्व नहीं है वेसे 
ही इस जागरित सष्टिके पदार्थोका भी को£ अस्तित्व नहीं 
है; और इस सिद्धान्तने, हमारे विचारमें, श्रीमत्‌ शड्भराचार्य- 
की गोरवगरिमाकों उसी तरह असा है जेसे राहु चन्द्रको 
अ्रसता है | परन्तु श्रीमत्‌ छाझ्डुराचायपर जगत्‌की असत्ताका 
जो अभियोग लगाया जाता है, यह हमारे विचारमे इतना 
कमजोर है कि दाद्बुराचार्यने खवयं इस सम्बन्ध जो कुछ 
कहा है उसके सामने यह अभियोग ठद्दर ही नहीं सकता । 
संसारकी पारमाथिक सत्ताक्रे विरुद्ध इन भाष्यकारने और 
जो-जे कुछ कहा है उसको अलग रखकर, हम इस 
निबन्धम केवल उन्हीं बातोंकों लेते है जो उन्होने स्वप्नसृष्टि- 
के सम्बन्ध कहीं हैं। उनके भाष्योंके विभिन्न भागंमि 
तीन स्थान ऐसे हैं जहाँ उन्होंने भोतिक जगत्‌ और म्वप्न- 
जगत्‌की तुलना की है । 

सबसे पहले हम ब्रह्मदृत्के सुप्रसिद्ध आचाय भाष्यको 
लेते है जितसे यह स्पष्ट ही देख पड़ता है कि श्रीमत्‌ 
शहुराचायंके मतमें जागरितावथाकी कल्पना और 
स्वप्रावस्थाकी कल्पनामें बड़ा अन्तर है। इस प्रसड्जमें 
शहराचा्य एक सुनिश्चित बात कहते हैँ और वे जो कुछ 
कहते हैं बह देसी कोर बात नहीं है जैसी उनके प्रतित्रादी 
उनपर छादना चाहते हैं। बादरायणके “वेधम्याच न 
स्वप्नादितत' (२। २। २९ ) इस सूत्रपर आचार्य कहते 
हैं, 'बोद्धोंका जं। यह मत है कि बिना किसी इन्द्रियप्राह्म 
पदाथके जैसे स्वप्रम काल्पनिक सृष्टि द्वोती हैं बेसे द्वी जाग्रत 
अवस्थामें भी दक्ष; स्तम्भ आदि इन्द्रियप्राह्म पदार्थोके न 
होते हुए. भी ये होते-से देख पड़ते हैं, यह मत सिद्ध नहीं] 
होता ।' बौद्धोकि इस मतके विरुद्ध छाड्स्‍राचाय कहते हैं 
कि; “ये दोनों सष्टियोँ स्वभावतः भिन्न-भिन्न प्रकारकी हैं; 
उनमें परस्पर वैधर्म्य है, कल्पनाओंकी विभिन्नता है। 
विभिन्न होनेसे ये सम नहीं समर्झ जा सकतीं। इनकी 
इस विभिन्नताकों दिखानेके लिये श्रीशक्गचाय तीन 
युक्तियाँ देते हैं--- 


(१ ) हमारों स्वप्ृस्थिति हमारी जाप्रतस्थितिसे बाधित 
होती है और हमारी जाग्रतस्थिति स्वप्रस्थितिसे बाधित होती 
है। उदाहरणाथ, स्वप्से जब हम जागते हैं तब यह स्पष्ट 
विदित हो जाता है कि स्वप्तमं जो कुछ देखा, सुना 
सब मिथ्या था, क्‍योंकि जाग्रतमें उसमेंकी कोई बात सामने 
न रही । पर जाग्रत अवस्थार्म हम जो कुछ देखते हैं, यह 
वृक्ष है, यह खम्म है इत्यादि, यह कमी बाधित नहीं होता 
और इसलिये यह मिथ्या नहीं कहा जा सकता । ये दानों 
विभिन्न अनुभव एक कोटिमें केसे आ सकते हैं ? तब फिर- 


(२ ) स्वम्नस्थितिके दृश्य स्मृतिके कार्य हैं. और 
जाप्रतस्थितिंक दृइय प्रत्यक्ष अनुभूत हैं; स्मतिसे उद्धुत 
नहीं ! विद्यमान वस्तुओंकी अनुभूति और स्मृतिगत 
बस्तुओंकी अनुभूति तो भिन्न-भिन्न होती हे। विद्यमान 
वस्तुओंकी अनुभूति वस्त॒ुतन्त्र है। उसे देखना या न 
देखना हमारी इच्छापर निर्भर नहीं करता, उपम्थित 
बस्तुपर ही निर्भर करता हैं। किसो वस्नुकी गोचरता 
गाचर करनेवाले पुरझयके मनका तमी होती है जब 
गाचरताकी सब सामग्री उपम्बित हो) स्वप्न मिथ्या है, 
क्योंकि गोचर पदार्थ उपस्थित नहीं है । पर जब उपस्थित 
पदाथकोा देखते हैँ तब उसका दखना, उसका अनुभव 
करना सच हैं; क्योंकि वह पदार्थ उपस्थित है । 


(३ ) मन-च्रुद्धिम किसी पदाथकी स्मृतिका होना तबतक 
सम्भव नहीं जबतक उसे बाहर न देगा हो। हमारे सब 
बौद्धिक कार्याम उन्हों पदार्थोाकी व्यवम्थिति होंती है जिन 
पदार्थोका हमने बाहर देग्वा है। बाह्य पदार्थोके बिना 
कोई मनोभाव नहीं उठते; और बाह्य पदार्थोंको देसने# 
लिये किसी पूर्वतन सनो मावक्री आवश्यकता नहीं होती । 


इस प्रसन्नमें श्रीमत्‌ शड्डराचायने एक ऐशा सह्डेत 
किया हैं जिमका बहुत बड़ा महत्व हैं और जं। श्रीमत्‌ 
शह्कराचायपर टीका करनेवालोंका सदा ध्यानमें रखना 
चाहिये । आचाये हमारे मायामय पदार्थोका उत्ती कोर्टिमें 
रखते हैँ जिस कोटमें स्वप्नसष्टरों रखते हैं। इस प्रकार 
यह सट्लेत करते है कि मायामय पदार्थ और हैं और 
जगत्‌के मौतिक पदाथ कुछ और हैं । अर्थात्‌ इन्द्रियगोचर 


# शाह्वरवेदान्तके जागरित और स्वप्तमय जगत # 
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होनेवाले पदार्थ ही मायामय नहीं हैं। उनका यह 
बचने है--- 
एवं सायादिष्यवपि भचति यथायर्थ बाः | 
नव जागरितोपलब्ध वस्तु ******* * * बाध्यते ॥ 


अर्थात्‌ 'इसी प्रकार मायादिक्रे बश्में रहते हुए हम- 
लोग जिन पदार्थोको अनुभूत करते हूँ वे हमारी सामान्य 
जाप्रत अवस्थासे बाधधत हं। जाते हैं। जाप्रत अवस्थाके 
पदार्थोकी यद बात नहीं है ।” 


शाहुरसाध्यके फिर दूसरे एक खानमें आचार्यने 
स्वम्सष्टिके पदार्थोकों मायामय कद्दा हैं, पर बाह्य जगतके 
पदार्थोकी मायामय नहीं कहा । ( ब्ह्मसूत्रभाप्य ३। २।३) 
स्वप्नसश्कि पदार्थोकों इसलिये मायामय कहा कि दशकालका 
जे। हमारा सामान्यरूपसे ज्ञातमम्बन्ध है उसके हिसाबमे 
ये नहीं बैठते, और कार्यकारणसम्बन्धकी मर्यादा भी 
उल्लंघन करते हैं । 

इन बातेंसे यह स्पष्ट हैं क्रि शाइुसस्‍्मतक प्रतिवादी 
लोग जो यह कद्दा करते हैं कि श्रीशाइराचायक मत बाह्य 
जगत मिथ्या है, उनका यह कद्दना ही मिथ्या है | मिथ्या 
पदार्थ तो वे दे जो हमारी स्वप्रसष्टऊ समान हैँ | 


शाइरभाष्यमं भर दो वचन ऐसे है जहाँ एसी 
तुलना हुई है। उन्हींकी ओर अब पाठकोंका ध्यान 
दिलाते हैं । 

पहला वचन बृद्ददारण्यक उपनिषतक्रे भाष्यमं आता 
है जहाँ श्रीशड्वुगाचायने इन्द्रिय्गोचर पदार्थोक्री तुछना 
म्वप्तगत पदाधसे की है | पर यहाँ पाठकोंको यह ध्यानमें 
रखना होगा कि केवल तुलना करनेंसे या उपमा दनसे 
मोतिक पदार्थ मिथ्या नहीं हो जुते जता कि कुछ लोग 
ममझ बेटे हैं । इस तुलनाका वास्तविक अभिप्राय क्या है 
यह श्रीशड्ूराचायन स्वयं बता दिया है। शाइरसम्प्रदायकी 
किसी ब।तके सम्बन्धर्म कोई मत निर्धारित करते हुए. यह 
ध्यानमें रखना चाहिये क आचाय स्वयं उसे किस रूपमे 
पेश कर रहे है या उसकी क्‍या व्याख्या दे रहें हैं। अपना 
ही अभिप्राय श्रीशह्लराचा यंक्र लेख दूं ढ़ निकालना जा 
यथार्में उस लेखमें है ही नहीं, अथवा उनके वचनोकों 
पूत्रग्रहसे दूषित होकर समझनेका यक्ष करना बहुत ही 
भयावद्द है। उनके सिद्धान्तके सम्बन्धर्म जे। अनेक विपरीत 
घारणाएँ लछोगोंकी हुई, उसका यही कारण है | 
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पाठक हमारे साथ अब बृहदारण्यक उपनिषत्‌की 
'अजातशात्रु और बालाकी” की गाथामें आये हुए. एक वचन- 
को देसे | इसमें शड्डूराचार्यने इस जगत्‌के पदार्थोको खप्त- 
सष्टिकी उपमा दी है | 

स्वम्ममें, मान लीजिये कि कोई राजा बना, उसका 
राजदरबार लगा, उममें सुख-दुःख देनेवाले अनेक स्थित्यन्तर 
हुए. । स्वभ्में यह जो अनुभव हुआ इसमें जीव अपने उस 
पृथक्‌ स्वरूपकों मवंथा भूला हुआ है जिसमें सुखदुःखकी 
वेदनाओंका काई असर नहीं होता। यही हालत अपनी 
जाप्रत अवस्था भी होती है | बस, इसी अंशर्म जाग्रत 
ओर सम्रक्ी अवस्थाओंका साम्य है। दोनों ही अवस्थाओंमें 
हम अपना खित्यन्तर अनुमब करते हैँ और इस बातकों भूछ 
जाते दें कि आत्मा सवंथा स्थित्यन्तरों या उनकी अनुकूल- 
प्रतिकूठ वेदनाओंकों नहीं प्राप्त होता, आत्माका वास्तविक 
म्वरूप इन अवस्थाओंके परे हैं, वह इनसे सम्पृक्त या विचालित 
नहीं होता । हम इन स्थित्यन्तरोंके साथ अपने आत्माके 
तादात्म्यक्री जो अनुभूति हांती है वह मिथ्या है और वह 
श्रमजन्य हैं | श्रीमत्‌ शह्ढुराचार्य इस प्रकार; ऐसे 
तादात्म्यका मिथ्या कहते हैं । जाग्रत या स्वप्तकी अवस्थाओं- 
में जो एकके बाद एक परिवतन होते रहते हैं उन्हें मिथ्या 
नहीं कहते; मिथ्या कहते हैं इन स्थित्यन्तरोंसे आंत्माके 
अभिभूत होनेकों । 

इस भाष्यमें आचायने दो ऐसे द्ाब्दोंका प्रयोग किया 
है जिनसे हम समझते हैं कि, यह भ्रम उत्पन्न हुआ है कि 
जाप्रत और स्वप्न दोनों अवस्थाएं, श्रीशड्डराचायके मतर्म एक- 
सी ही अवालर ओर मिथ्या हैँ। उनका वाक्य इस 
प्रकार है-- 

तस्म ह्स्वप्ने सषाध्यारोपिता एुवं, आरमभूतत्वेन 
लछोका अविद्यमाना एव सन्‍्तः। तथा जागरिते5पि--हति 
प्रत्येतव्यम्‌ । 

इस वाक्यमें 'मृष ओर “आंवद्यमाना' ये दो शब्द 
दुर्भाग्यवश अधीर विचारकोंके भ्रमके कारण हुए हैं । ये 
लोग यह समझकर भागे कि शड्डर तो इन्द्रियगोचर पदार्थोंका 
स्वप्नवत्‌ मिथ्या और अविद्यमान कद्द रहे हैं। पर हमारे 
विचारमें, इस वाक्यकों इस तरहसे समझना, समझ्ननेमे बड़ी 
भारी गलती करना है । आचायंका अभिप्राय क्‍या दे यह 
तब अच्छी तरदहसे स्पष्ट हो जायगा जब दभ “अध्यारोपिता' 
शब्दपर ध्यान देंगे और 'मृषा? ओर “अविद्यमाना' के साथ 
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# अविद्यया सृत्युं तीत्याँ विधययाउश्तमदसुते # 








उसे जोड़कर आत्मभूतत्वेन! के साथ पढ़ेंगे । अभिप्राय इस 
प्रकार है---हमलोग अपनी जाप्रत और स्वप्न दोनों ही 
अवस्थाओंमें विषयोंका अनुभव करते हैं। इन विषयोंको 
हम अपने अन्‍न्तरात्मापर इस तरहसे “अध्यारोपित' करते हैं 
कि आत्मा स्वथा तदाकार हो जाता है--यहॉतक कि 
आत्माकी प्रथक्‌ ओर विविक्तसत्ता ही बिल्कुल भूल जातो 
है ओर एकमात्र सत्तारूपसे विषय ही रह जाते हैं । वस्तुतः 
तो आत्मा इन विषयोसे असंस्थ्ष्ट और उदासीन ही रहता 
है। भ्रमवशात्‌ जब इनका आत्मापर अध्यारोप किया जाता 
है तब ये विधय आत्माके आत्मभूत-जैसे प्रतीत होते हैं 
अर्थात्‌ हम लोग इन विषयोंकों आत्माका हीं स्वरूप जानते 
हैं | अन्तःस्यित आत्माका जो सर्वथा भिन्न स्वरूप है उसे 
हमलोंग भूले हुए हैं ओर इन विषयोंसे इतना तादात्म्य हो 
गया है कि विषयजन्य मनोशेंत्तियाँ और कर्मोक्रों दी हम- 
लोग आत्माका वास्तविक स्वभाव मान बेठे हैं । श्रीमत्‌ 
शड्डराचार्य यद कदते हैं कि इनको इस प्रकारसे देखा जाता 
है तब वे “अविद्यमान! हैं--हैं ही नहीं। आत्माका स्वरूप- 
गत स्व-भाव अपने परात्पर दिव्य स्वरूपमें ही स्थित रहना 
है, ये अध्यारोपित अवस्थाएं उसका स्वभाव नहीं बन 
सकतीं | 


इस प्रकार यह स्पष्ट है कि हमारा यह स्वप्नगत सुख- 
दुःख, राजदरबार, राजसी ठाट, राजसिंद्ासन श्त्यादि 
आत्माका स्वस्वरूपगत स्वभाव नहीं है; क्योंकि आत्मा सदा 
ही अस्पृष्ट रहता हे ( केनचित्‌ अस्पृष्टस्वभावमपि सत्‌ ) | 
आत्मापर जब ये विप्रयानुभव अध्यारोपित होते हैँ तब वे 
आत्माके खभावसे प्रतीत होते है । श्रीमत्‌ शझ्कराचाय कहते 
हैं कि यह भ्रम है | ये विषयानुभव चाहे वे स्वप्तकी अवस्थाके 
होंया जाग्रदवस्थाके, दें अध्यारोपत ही और आत्माके 
स्वस्वरूपगत स्वभावके विचारसे इन्हें अविद्यमाना एव 
समझना चाहिये | श्रीशक्राचायन अपने कथनके समथनमें 
तीन युक्तियाँ यहाँ दी ईैँ जिनको ओर अब पाठक 
ध्यान दें-- 

हमारे स्वभगत और जागरित विषयानुभव आस्माका 
स्वरूप नहीं हो सकते | कारण--- 

(१ ) व्यमिचारदशनात्‌--खवप्रमें हम जो अवस्थाएँ 
अनुमव करते हैं वे आत्माका वास्तविक स्वरूप केसे हो 
सकती हैँ जब कि हम यह देखते हैं कि ये अवस्थाएँ बदलती 
रहती हैं ! स्वप्में इनका जो रूप होता है, जागते ही वद 





नष्ट हो जाता है। स्वप्तकी अवस्थामें भी रूपपरिवर्तंत 
बराबर होता ही रहता है। किसी वस्तुका स्वरूप हम उसी- 
को कहेंगे जो सदा वेसा ही बना रहे । 'खभावस्यान्यथा 
भावः स्वतः प्रच्युतिन कथश्वित्‌ भविष्यति! | (माण्ड्क्य- 
कारिकाभाष्य ३। २१ ) 

(२ ) ये सुखदुःख और विषयानुमव जो स्वप्में 
होते हैं ने जीवकोी अपने ही प्रतीत द्वोते हैं। पर विषय 
ओर विषयोंका भोक्ता,; दक्‌ और दृश्य दोनों एक नहीं हो 
सकते | दृश्यसे द्रष्टा सदा प्रथक्‌ ही रहेगा | इसलिये ये 
द्श्यादि विषय द्रश् जो आत्मा है उसके स्वरूप नहीं हों 
सकते | 

(३) वस्ल्वन्तरसम्बन्धजनितस्वाश्ष--ये स्वप्तगत 
विषयानुभव जो आत्माकों होते हैं सो आपत्माके किसी 
विकारजनक या क्षोमजनक अनात्म विधयक्ेे संसगर्म 
आनेके कारण होते हैं। विकार या क्षाभके कारणरूप उस 
विषयके हटते ही अथवा उसके स्वरूप या स्थितिक्रे बदलते 
दी वे अनुभव भी नहीं रह जाते। जों चोज किसी अन्य 
पदार्थक्रे संसगंसे उत्पन्न होती हैं उसका स्वरूप एक-सा नहीं 
रह सकता | इसलिये विपयसंसर्गसे उठनेवबाली ये वृत्तियाँ 
आत्माका स्वरूप नहां हो सकती। जागरित अवस्थार्म भी 
हमारे अन्तःकरणमें जो ब्ृरत्तियाँ उठती दे और जिन्हें जीव 
अनुभव करता हे वे भी आत्माका स्वरूप नहीं हो सकती । 
आत्माका जो कुछ स्वरूप दोंगा वद ता वही होगा जो सदा 
पक़सा रहेगा, बदरूती हुई अवशस्थाओंसे जो कभी न 
बदलेगा । 


अब पाठकोंके ध्यानमं यह बात आ गयी होगी कि 
श्रीमत्‌ शड्डराचायने स्वप्तगत पदार्थों और बाह्य जगतके 
पदार्थार्में जो समानता दिखायी है उसका देनु यह कहना 
नहीं है कि बाह्य जगत्‌ हैं ही नहीं । प्रत्युत बाह्य विषयों के 
संसगसे, अन्तःकरणमें जो द्त्तियाँ उठती हू उन्हें हम अपने 
अशानसे आत्मापर अध्यारापित करते हं और यद्द समझते ईँ 
कि यही आत्माका स्वरूप है| पर यथाथमें आत्माका 
स्वरूप वही है जे। कभी नष्ट नहीं होता, जो क्षण-क्षण 
बदलनेवाली अवस्थाओंकों नहीं प्राप्त होता बल्कि एकन्‍सा 
रहता है और किसी भी अवस्थासे उसमें कोई विकार नहीं 
उत्पन्न होता । इस वस्तुस्थितिको भूलकर हम सामान्य छोग 
अविद्यावश अपनी सब अवस्थाओं, बृत्तियों और प्रश्नत्तियों- 
के संघांतकों दी आत्माका खरूप मान बैठते हैं। ऐसे 


१७. ऋष्ती १९ #ी 


# शाह्ुरवेदास्तके आगरित और स्वप्रमय जगय्‌ # 


श्द१्‌ 











माननेको श्रीमत्‌ शझ्ड्‌राचाय मिथ्या कहते हैं । यह अध्यारोप- 
का परिणाम है जिसे श्रीमत्‌ शह्कराचाय'अध्यास' #कद्ते हैं | 
केवल इसो एक बातमें अवश्य ही हमारी स्वप्तगत और 
जागरित दोनों ही अवशस्थाओंम समानता है--क्योंकि दोनों 
ही अथ्यारोपके परिणाम हैं । 

शांकरभाष्यमें एक ओर वाक्य ऐसा है जिसमें श्रीमत्‌ 
शंकराचायने स्वप्रसष्टके साथ इस जगतके पदार्थोकी 
समानता दिखायी है । यह वाक्य अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है। 
इसको छेकर भी कुछ छोगोंने शंकराजायपर जगतकों 
।मथ्या कड़नका अभियोंग लगाया है| ये छोग यो कहते है 
कि हमारे स्वप्रगत अनुभव जैसे मिथ्या हैं; वेसे ही हमारे 
जागरित अवस्था+क इर्द्रियगोंचर बाह्य जगतके अनुभव भी 
मिथ्या दी होंगे, पर पाठक यदि थोड़ी दूर हमारे साथ 
चले तो हम यद दिखा देंगे कि यहाँ भी श्रीमत्‌ शंकराचाय- 
की बातको इन ठोंगोने ठीक तरहसे न्ीं समझा हैं | यह वात 
साण्डक्य उर्पानपतकी गौडपादकारिकाके भाष्यमें आयी है । 

इस सम्बन्धर्म जो निरूपण ऊपर हो चुका है वही हम 
दखते हूं कि कारिकाओंके माष्यमें भी आचायपादने किया 
/ | पर दुभोग्यवद्ा जिस सावधानता और ध्यानके साथ 
आचाय-बचनोंका विचार करना चाहिये वह सावधानता 
ओर वेसा ध्यान ने होनेसे भाष्यका अभिप्राय इन छोगौंकी 
समझमें नहीं आया | 

इस भाध्यमें भी इन्द्रियगोचर बाह्य पदार्थों और 
स्वप्नगत मनःकल्पित पदार्थोकी परस्पर तुलना देखकर 
इन लोगोंने यह सिद्धान्त निकाला है कि यतः स्वप्तगत 
पदा्थ मिथ्या हैँ इसलिये इन बाह्य पदार्थोकों भी मिथ्या 
ही समझना चाहिये | मूल मनन्‍्त्रों और उनके भाष्यके 
णब्दोंका उत्तान अथ लेनेसे तो ऐसा ही प्रतीत होता है। 
पर हमें जग और गहराईम जाना होंगा ओर उस विचार- 
पद्धांतका अनुसन्धान करना होगा जिससे बाह्य पदार्थोंके 
स्वरूपकी स्वप्नगत पदार्थोके स्वरूपसे समानता दिखायी 
गयी है | कारिका २ | ८ में यह कहा गया है--- 

स्वग्ने दृष्ट*  'यन्मन्यसे न तरस्वतः सिर्ध कि 
सहिं ! स्थानिनः स्वप्नस्थानवतो धमंः। ““'न स्वतः 
सिद्धो द्षुः स्वरूपवत्‌ । 

उपस्थित वादका मूल इसीमें हे जिसका अच्छी तरहसे 








विचार करना होगा, जिसमें इस मिथ्यात्वका वास्तविक 
अभिप्राय क्‍या है यह समझमें आ जाय । हमारे स्वप्तगत 
अनुभव जब 'स्थानवतो धर्म” अर्थात्‌ आत्माके धर्म 
समझे जाते हैं तब वे मिथ्या हैं! वासतवमें ये अनुभव 
आत्मके खरूप नहीं हो सकते (न खरूपवत्‌ ) दम 
भ्रमसे इन्हें स्वप्रस्थ आत्माके (स्वप्तस्यानवतः आत्मनः ) 
घमम मान लेते हैँ । अथांत्‌ स्वप्त देखते हुए हम आत्मधमंको 
भूल जाते हे आर आत्माकों स्व्॑नगत विषयानुभवाकार 
बना लेते हू ओर इससे वे आत्मधम हो जाते हैं। ऐसे 
आत्मघमकों ही मिथ्या माननेका कद्दा गया है--- 

स्वच्चिसविकल्पानू अय॑ स्थानों स्वप्तरक्‌ स्वशस्थान 
गवत्वा प्रेक्षत्ते । 

स्प्तगत दोनेसे ये विविध विकल्‍प चित्तमें उठते हैं और 
जीव इन पदार्थोंकोी दखता-भोगता हुआ इनसे होनेवाले 
विकारोंकों अपना स्वरूप या स्वधम मान लेता है। यह है 
श्रीमच्छंकर भगवत्पादका आन्तरिक अभिप्राय | विषयानु- 
भबोंको, नानाविध द्रत्तियों और बिकर्पांकों वे मिथ्या 
नहीं कहते, पर उन्हें आत्माका स्वरूप माननेकों मिथ्या 
कद्दते हैं। आचायपादके कथनका यही अभिप्राय मादूम 
होता है । इसके समर्थन उन्होंने दशन्त भी दिया है 
जिससे बात और भी स्पष्ट हो जाती 


यथा स्थानिधर्माणां रज्जुसपंमुगतृष्णिकादीनामसर्तं 
तथा स्वप्तटइयानामपि स्थानिधमंसर्वमेवे ति असत्वम | 


'द्यानिधमंत्मेवेति' पर उन्होंने यहाँ विशेष ध्यान 
दिलाया है। अर्थात्‌ स्वप्रगत पदार्थ 'स्थानिधर्म' यानी 
आत्माका स्वरूप या आत्माका धर्म जो माने जाते हैं सो 
मिथ्या है। मन्दान्धकारमे कोई रस्सी साँप समझी जाय तो 
यह जेसे मिथ्या ३ वैसे ही स्वप्नगत पदार्थाकों आत्मस्वरूप 
या आत्मधम समझना मिथ्या है। ये खप्तगत पदार्थांनुभव 
अन्तःख्यित आत्मापर प्रकट होते हैं, जेसे भ्रमसे रस्सीपर 
साँप प्रकट होता है--“आस्मन्येब" ' 'भेदाकारं कल्पयन्ति 
रज्ज्वादाबिव सर्पादीन! ( कारिका १२ )) और ये तभी- 
तक रहते हैं जबतक हमारा स्वप्त रहता है--“कल्पनाकाल 
एवं उपल्मभ्यन्ते! ( कारिका १४ ))। पर इन अनुभवोंके 
साथ जीवको स्वस्वरूपमें विकार होनेकी जो प्रतीति होती है 
वही मिथ्या है | 
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# रज्ज्वां सर्पादिवदात्मनि “अहं सुखी, अददं दुःखी जातो मृतो 


सर्वत्राग्यभिचारात्‌ । यथा सपंधारादिमेदेषु रज्जुः । 
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सब अध्यारोप्यन्त॑ आत्मतेष्बनुगत 


श्त्येवमादय 


तथेव--यथा रज्जुर्मन्दान्धकारे कि सर्प उदकधारा दण्ड इति वानेकधा बिकल्पिता भवति पूर्व खरूपानिश्चयनिमित्तम्‌”** 


( माण्डक्यकारिकाभाष्य २। ३२, १७ ) 


अशिनीकुमारोंको उपदेश 


अश्विनीकुमार देवलोकके चिकित्सक हैं । इन्दोंने देव- 
अथवंण ऋषिफ्रे शिष्य दध्यडः अथवण ऋषिसे वेदाध्ययन 
किया था । दध्यडः ऋषि ब्रह्मशानी थे; परन्तु उन्होंने वराग्यादि 
साधनोंक्रे अमावमें अश्विनीकुमारोंको अनधिकारी समझ्षकर 
उन्हें ब्रह्मविद्याका उपदेश नहीं किया था | विद्याके 
अभिमानमें एक समय अश्विनीकुमारोंने इन्द्रका अपमान 
किया, तब इन्द्रने इन्हें यशभागसे बहिष्कृत कर दिया। 
तबसे इनको किसी भी यशमें भाग मिलना बंद हों गया | 
इन्होंने नाराज होकर गुरु दध्यड ऋषिसे इन्द्रसे लड़कर उसे 
जीतने अथवा ओषधि आदिके द्वारा इन्द्रका विनाश 
करनेकी आशा चाही | दध्यड ऋषि महान पुरुष थे, 
उन्होंने काम-कोधादिकी निन्‍्दा करते हुए. अश्विनीकुमारोंको 
अन्यान्य उपायोसे सफलता प्राप्त करनेकी आजश। दी ओर यह 
कहां कि तुमलोग यदि हृदयके अभिमान, काम-क्रोधादि 
दोषोंसि रहित और वराग्ययुक्त होकर मुझसे पृछांगे तो में 
तुम्हें अधिकारी पाकर दुलंभ ब्रह्म वद्याका उपदेश करूँगा | 
पश्चात्‌ गुरुकी आज्ञासे अश्विनीकुमारोंने च्यवन ऋषिके नेत्र 
अच्छे कर दिये ओर च्यवनजीने अपने तपोंदलसे उन्हें 
यशमें अधिकार दिलवा दिया । इस प्रकार बिना ही 
लड़ाई के अश्रिनी कुमारोका मनोरथ सिद्ध हो गया । 

एक ममय इन्हीं दष्यद ऋषिके आश्रममे इन्द्र आया। 
अतिथिवत्सल ऋषिने इन्द्रसे कहा कि (आप मेरे अतिथि 
हैं, जे कुछ कहिये सो में करू |! इन्द्रने कहा “मुझे 
ब्रह्मविद्याका उपदेश कीजिये ।? दध्यड ऋषि दुबिधामे पड़ 
गये । बचन देकर नहीं करते हैं ता वाणी असत्य होती है, 
और उपदेशके योग्य अधिकारी इन्द्र है नहीं। आखिर 
उन्होंने वचनका सत्य रखनेके लिये उपदेश देनेका निश्चय 
क्रिया, और भलीमौॉति ब्ह्मविद्याका उपदेश किया | उपदेश 
करते समय ऋषिने प्रसंगवश भोगोकी निन्‍दा की, और 
भोगदृष्टिसे इन्द्रकों ओर एक कुत्तेकों एक-सा सिद्ध किया | इन्द्र 
ब्रद्मविययाका अधिकारी तो था ही नहीं, स्वर्योदि भागोंकी 
निनन्‍दा सुनकर उसे क्राध आ गया; और उसने द्यक्ू 
ऋषिपर कई तरहसे सन्दह करके निन्‍दा, शाप और हृत्या# 
डरसे उन्हें मारनेकी इच्छा तो छाड़ दी, परन्तु उनसे यह 
कह्दा कि “यदि आप इस ब्रह्मविधाका उपदेश किसी दूमरेको 
करेंगे तो मैं उप्ती क्षण वज़से आपका सिर उतार हेँगा ।* 

क्षमाशोल ऋषिने शान्त हृदयसे इन्द्रकी बात सुनकर 
बिना ही किसी क्षोभ या क्रोधसे कहा, (अच्छी बात है, हम 


किसीकों उपदेश करें तब सिर उतार लेना ।' इस बतावका 
इद्द्रपर प्रभाव पड़ा और बह शान्त होकर स्वगंकी लौट गया ! 

कुछ दिनों बाद अश्विनीकुमारोंने वेराग्यादि साधनोंसि 
सम्पन्न होकर ब्रह्मविद्याकी ग्रापिकि लिये गुरुके चरणेमे 
उपस्थित होकर अपनी दृच्छा जनायी और ब्रह्मविद्याका 
उपदेश करनेके लिये प्राथंना की । इसपर सत्यपरायण 
दध्यडने सोचा कि इनको उपदेश न देनेसे मेश वचन 
असत्य होगा ओर उपदेश करनेपर इन्द्र मेरा सिर उतार 
लेगा | वचन अमत्य हनेझी अपेक्षा मर जाना उत्तम है । 
प्रतिज्ञ-भड़ और असत्यका जे महान दोप होता है उसके 
सामने मृत्यु क्या चीज है । शरीरका नाश तो एक दिन 
होगा ही |! यह विचारकर उन्होंने उपदेश दनेका निश्चय 
कर लिया ओर अश्विनीकुमारोंकों इन्द्रके माथ जो बातचीत 
हुई थी वह कहकर सुना दी | अश्विनीकुमारोंने पहले तो 
कहा कि 'भगवन ! आप दमलागोंको अब केसे उपदेश 
देंगे । क्‍या आपको इन्द्र+ वज़्से मरनेका डर नहों है ९? 
परन्तु जब दध्यड ऋषिने कमंवश दारीरधारीक॑ झत्युकी 
निश्चयता, परमार्थरूपसे निःसारता और मत्यकी श्रेष्ठता सिद्ध 
कर दा तब अश्विनीकुमारोंन कहा, (भगवन ! आप किश्वचित्‌ 
भी भय ने करें । हम एक काशलछ करते हँ; जिममे न 
आपकी मृत्यु हागी ऑर न हमे ब्रह्मविद्यासे वचश्चित हाना 
पड़ेगा | हम प्रथक-प्रथक्‌ हुए. अज्ञोंकों जोड़कर जीवित 
करनेकी विद्या जानते हैं। पहले हम इस घोड़ेका सिर 
उतारते हैं, फिर आपका सिर उतारकर इस घोड़के घड़पर 
रख देते हैं ओर घोड़का सिर आपके धड़से जाड़ देते हैं । 
आप घोड़क मसिरसे हमे ब्रनह्नविद्याका उपदद कीजिये | फिर 
जब इन्द्र आकर आपका घेड़िवात्य सिर काट दगा तब हम 
पुनः उसका सिर उतारकर आपके धड़से जड़ देंगे ओर 
इन्द्रक द्वारा काटा हुआ घोड़का सिर घे।डेके धड़से जोड़ 
देंगे । न घोड़ा ही मरेंगा और न आपको ही कुछ द्वोगा ।” 
दघ्यड ऋषिन इस प्रस्तावकोा स्वीकार करके उन्हें भरी भाँति 
ब्रञ्मविद्याका उपदेश किया । जब इन्द्रका इस बातका पता 
लगा तो इख्धने आकर वम़से दष्यड ऋषक धड़से जोड़ा 
हुआ घाड़ेका सिर काट डाल्य। पश्चात्‌ अश्विनीकुमारोंन 
सज्ञीवनी विद्या प्रभावसे घोड़क धड़मे जुड़ा हुआ 
ऋषिका सिर उतारकर उनके घड़से जोड़ दिया और 
मेड़ेके धड़पर घोड़ेका सिर रखकर उसे जोड़ दिया । 
यों दोनों जीबित द्वो गये | 
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अश्विनीकुमारां की उपदश 


श्रीमच्छ॑ंकराचायंका अनुभव-विश्लेषण 


( लेखक--श्री एस्त० बी० दाण्डेकर एम० ए० ) 


अध्यात्मविद्याका अनेक प्रकारसे लक्षण किया गया 
है। सामान्य मनुष्य अध्यात्मविद्या उस विद्याकों समझते हैं 
जिसमें इंश्वर, मनुष्य और प्रकृतिका विचार होता है । 
ग्रीसद्शीय तत्त्ववेत्ता अरस्तूने इसे आत्मासे आत्मातककी 
विद्या कहा है । एक आधुनिक इन्द्रियेकसाध्य ज्ञानवादीने 
इसे सब शास्त्रोंका सार तत्त्व कहा है | टेलर कहते हैं कि 
“यह वह विद्या है ज। असतसे सत्कों प्रथक्‌ करनेका यक्ष 
करती है |! पर ये सब लक्षण दोषरहित नहीं हैं, इनमेंसे 
अधिकांश लक्षणोंसे इस बिद्याके प्र।तपाद्य विषयके यथार्थ 
स्त्रूपका पता नहीं लगता | सबसे अच्छा लक्षण जे० 
एस० मकेजीके (आउटलाइन्स आफ मेटाफिजिस्स' में थों 
दिया हैं-- “अध्यात्मविद्या उस विद्याको कद्द सकते हैं जिस- 
भे अनुभवका; सवंथा या यद् कहिये कि सारतत्त्रूपसे, 
बिचार ह।ता है ।? सर राधाकृष्णन टीक हीं कहते हैं कि 
“अध्यात्मविद्या। मुख्यतः अनुभू/तगत तत्तवका विचार है।' 
परम सत्यके अनुसन्धानका आरम्भ अनुभूति” मे ही होता 
हें । अध्यात्मविद्याकी व्याख्यामें इस (अनुभूति! या (अनुभव! 
शब्दका कितना महत्त्व है यह दिखानेके लिये हम जे० 
एस भर्कजीक॑ “आउटलाइन्स आफ मेटाफिजिक्स” मेंसे 
एक बहुत ही उदबोधक परच्छेदांशका यहाँ अनुवाद करते 
ह- “आन्‍न्तम बात यह कि “अनुभव! शब्दका प्रयोग उस 
दृष्टिका सूचित करता है जिस दृश्टसिसे हमे इस विषयको 
समझना हं।गा । यदि हम केवल्ड जगत्कों समझने का प्रयक्ष 
करने चले ता यह ता बिना कम्पास या पतवारके अपनी 
नोकाका अपार सागरमें छोड़ देना है। “अनुभव शब्द 
यह, सूचित करता है कि एम इस यात्राका आरम्भ कहसे 
करना है---अर्थात्‌ किसी युरुपकों प्राप्त बंध या अनुभवसे 
टी इस यात्राका आरम्म है-+ओऔर साथ ही इस यात्रामें 
मार्गदशंक तत्त्व भी यही है। अन्य विषयोकी अपेक्षा इस 
विषय, प्राचीन ग्रीसके तत््वशानसे आधुनिक तत्वश्ञानको 
अधिक सुभीता है। अन्य बातोंमें आधुनिक तत्तवेत्ताओका 
परस्पर चाद्टे कितना ही मतभेद हो, पर इस विधयमें तो सबकी 
एक ही राय है कि हमें यहाँ जे। कुछ समझना है वह वहीं 
है जी हमारे चेतन अनुभवक्रे अंदर हैं। इस बविषयमें 
ओरोंकी अपेक्षा डेसकार्टीजफे ही हमलोग अधिक ऋणी 


हैं; पर वास्तवमें यही वष्ट बात है जिसपर ग्रीसका तत्वशान 
स्वयं उपनीत हुआ ।!? अब यहाँ हम एक सामान्य नियम 
यह बना सकते हैं कि अध्यात्मविद्यार्मं जो कोई नवीन 
प्रयन्ष किसी अध्यात्मबाद या सिद्धान्तके रूपसे होता है वह 
स्वानुभूत विषयका ही प्रतिपादन होता है । 


अनुभवके इस प्रतिपादनका महत्त्व पाश्रात्य दशोम 
डेसकार्टीज, छाकी और कांटे समझानेके बाद ही माना 
गया । पर भारतवर्ष के तत््वशानियोंकों यह बात डेसकार्टीज- 
का जन्म होनेके बहुत पहलेसे ही मालूम थों। श्रीमत्‌ 
शंकराचाय अनुभवका महत्त्वकितना अधिक मानते थे, यह 
बात उनके महान ग्रन्थ शारीरकभाप्यमें यह देखनेसे 
मालूम होगी कि किस तरह उन्होंने 'प्रकरतविषयक 
अनुभव के साथ प्रन्थका उपादघात किया है ) 


श्रीमत्‌ शंकराचार्य पुराणमतामिमानी तच्वेत्ता थे; 
परम सद्वस्त॒ुका जाननेमें बुद्धिकी क्षमताक्रे पक्षका उन्होंने 
बारंबार बड़ा तीज्र खण्डन किया है, तथापि ब्रह्मकी सत्ताके 
विषयम वे शब्दका ही सबत्र प्रमाण नहीं मान बैठे हैं । 
उनके तच्चनिरूपणमें हम स्पष्ट ही दखते हैं कि वे निरपेक्ष 
अद्वितीय ध्येयकी आर बुद्धिबोधित मार्गसे ही जा रहे हैं । 
विभिन्न तत्त्तववादोंके परस्पर विभेदोका मृल्ठ विभिन्न बुद्धि- 
बोधित वाद अथांत्‌ स्वानुभवके भिन्न-भिन्न विष्लेषण-प्रकार 
ही हैं । उदाहरणाथ, ब्रह्मसत्ताके सम्बन्ध्मं शंकर और 
रामानुज+ परस्पर विभिन्न विचार हैं; उनका मूल उनके 
अनुभव-विश्लेषणका विभिन्न परिणाम है | ब्रह्मतत्ताऊे 
स्वरूपके विषय जो कुछ भी निश्चय होता है उससे 
स्वानुभव-विश्डेषणका इतना धनिष्ठ सम्बन्ध है कि इस 
निबन्धर्म श्रीमत्‌ शंकराचायका अनुभवरविदछेषण ही पाठकों- 
के सामने रखनेका विनम्र प्रयास किया जाता है । 


(अनुभव? शब्द एक प्रकारका सम्बन्ध सूचित करता 
है। और इस सम्बन्धत सम्बद्ध दो पदार्थ हैं--अनुभवकर्ता 
और अनुभूत विषय । पाश्चात्य तत्त्ज्ञानमें जं। दो नवीन 
सम्प्रदाय हैं अर्थात्‌ ध्येयवादी और वस्द॒स्थितिवादी, वे 
अनुभवकर्ता और अनुभूत विषयके इस सम्बन्धके विषयमें 
विभिन्न मतोंके कारण ही विभिन्न बने हुए हैं । आजकल 
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# अविद्यया सझ्तृत्युं तीत्याँ विद्ययाउस्तमइसुते # 
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ध्येयवाद तत्त्वज्ञानके उस सिद्धान्तकों कहते हैं जिसमें शान या 
अनुमच॒वह्‌ क्रम माना जाता है जिसमें अनुभवकर्ता और 
अनुभव-विषयका तानेबानेके समान अन्योन्याभ्रय है। और 
वल्तुस्थितिवाद उस सिद्धान्तको| कद्दते हैं जिसमें अनुभव वह 
चीज है जिसे पाश्रात्य तत््वशानकी परिभाषामें 'एकदेशीय 
आश्रयभूत सम्बन्ध! कहते हैं । कोई मी अनुभव हो और 
उसका अमुक स्वरूप हो, इसके लिये निश्चित स्वरूपके बेसे 
वास्तविक पदार्थोका होना आवश्यक है; पर वास्तविक 
पदार्थाके होनेके लिये यह आवश्यक नहीं कि उनका 
अनुभव हो ही | श्रीमत्‌ शंकराचाय प्रकृतिगत अनुभवके 
विषयमे वस्तुस्थितिवादी हूँ ! 

श्रीशंकराचायका यह वस्तुस्थितिवाद निम्नलिखित बातौ- 
से सुस्पष्ट होता है-- 

उनके सुप्रसिद्ध ब्रह्मससूजभाष्यका आरम्म इस प्रकार 
हुआ है-- 

युष्मद्ससस्पस्मयगोचरयोविषयविषयिणोस्तमः प्रकाश - 

वद्विरद्स्थभावयोरितरेतरभावानुपपत्ती सिद्धायां तदुसौणा- 
मपषि सुतरासितरेतरभावानुपपत्तिरिस्यतो5स्मप्प्रत्ययगोचरे 
विधयिणि चिदात्मके युष्मत्परत्ययगोचरस्थ विषयस्य 
सद्धर्माणां चाध्यास: | 

इस अवतरणका अच्छी तरह देखनेसे यह देख पढ़ता 
है क्रि आचाय यहाँ थयुप्मत्‌्र पदसे आरम्भ करते हैं। 
यदि श्रीमचछंकराचाय अन्तरादशंवादी होते तो यह बड़े 
आश्रयंकी बात दहोती। दूसरी बात यद्द कि यहाँ वे 
धविषय की बात कह रहे हैं और विषयीकों “युप्मत्‌, 
अस्मत्‌” कहकर बहुबचनका प्रयोग कर रहे ईं। तीसरी 
बात यह कि वें विषय और विषयीकों तमल्‍प्रकाशवत्‌ 
परस्परविरुद्ध, परस्परसामझ्ञस्यमें अक्षम बता रहे हैं । 
अन्तिम बात यह कि हमारा जो व्यावद्यारिक जीवन हैं सो 
विषय-विषयी के परस्परवेरुद्ध धर्मोका एक दूसरेपर अध्यास 
होनेसे ही बनता है | 


भारतीय जठवादी चार्वाकका खण्डन 
चार्बाक चैतन्यकों प्रथ्वी, अपू, तेज और बायुक्रे 
संमिश्रणसे उत्पन्न होनेबाला एक विकारमात्र मानता है। 
व्यष्टिशः प्रृथ्वी या अप्‌ या तेज या वायुमे कोई चेतन्य नहीं 
है पर इनके मिलनेसे यह एक नव्रीन विकार उत्पन्न दाता 


'अअतरुआनक कक; ट5 दपआक न '--५७९०कन .ट- तणम-ममना 3 ी-सममम-मी- जन. 
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है, जैसे कुछ द्रव्य जो स्वयं मादक नहीं हैं पर एक-दुसरेमें 
मिलनेसे मादक हो जाते हैं | इसी प्रकारसे चेतन्य-शरीरकी 
एक उपाधि या छठी अंगुली-सी है । 

शंकर इस तकका खण्डन नीचे लिखी बातोसे करते 
हैं जिससे उनका वस्तुस्थितिवादी मत प्रकट होता है--- 

(१ ) यदि चैतन्य पश्चतत्त्वोंका ही एक विकार है तो 
यह पश्चतत्वों और उनके विकारोकों कैसे ग्रहण करता है! 
कतांका कम कर्तासे भिन्न किसी विषयमें होता है, कतों 
स्वयं कममंका विषय नहीं होता । अभिका दाहक कमे अग्नि 
पर ही नहीं होता, कोई सुनिपुण अश्वारोही अपने ही 
कन्धोंपर नहीं आरोहण करता | 

(२) यदि चेतन्य तत्ततों और उनके विकारोंका ही 
कोई विकार होता तो वह इन विषयोंकी अपनेसे भिन्न अपने 
अनुभवका विपय न बना सकता; जैसे कोई भी रूप अपने 
वर्णकीं अपना विपय नहीं बना सकता । 

(३) शरीर बदलता है, पर चेतन्य ज्यो-का-स्यों 
रहता है। यदि ऐसा न है| तो यद् अपने-आपको चेतन 
कर्ताके रूपसे न पहचान सकता और पूर्वकालकी स्मृति 
भी इसकों कदापि न होती । इससे यहीं जाहिर होता है 
कि विषय विषयोसे बाह्य हैं ! 


विज्ञानवादका खण्डन 

बौद्धमतके जो चार सम्पदाय हैं उनमेंसे एक विशान- 
बादी है । इसका यह मत है कि इन्द्रियाथंग्रहणका कार्य 
आन्तरिक है। इन्द्रियार्थप्रतीतिका मूल इन्द्रियाथ और 
इन्द्रिया थंसन्निकर्ष ये सब बुद्धिमें ही हैं। इन्द्रियार्थसन्निकर्ष- 
का जो क्रम है उससे भिन्न किसी पदार्थकी कोई सत्ता नहों 
है । इस सम्पदायको अन्तरादशवादी सम्प्रदाय भी कहते हैं। 
पर इसका यथार्थ नाम “बौद्धिक आदशंवाद” ही है। 
कारण यद्द आध्यात्मिक अइंसत्ता या बाह्य विषयके आन्तर 
ग्रहीताकी सत्ता नहीं मानता | शहड्डराचायने इसका इस 
प्रकार स्वण्डन किया है-- 

बाह्य विषयोंकी असत्ताकी कल्पना सम्भावित नहीं है | 
कारण-- 

(१ ) प्रतिक्षण ही हम बाह्य पदार्थ, यह खम्भा, यह 
दीवार, यह अमुक्र शत्यादि रूपसे देख रहे हैं | अपने बोधके 
बाहर उनका अस्तित्व ही न मानना वैसा ही है जैसे कोई 
भूखा कर सुस्वादु भोजन पाकर तृत होनेकी बातकों ही 
न माने ! 


2 ्यनपतप्यान- अत पयम-्8म यान क.53335/%06 264 #0७७७४४७७४४४४७७४४४४८०४४ंर्अ॑बंबो४॑जं बांध कीच ल वीक कं रंधयंप+ यंग 


+% शीमच्छंकरालायका भतुभव-विश्लेषण # 


(२) कोई बोद्ध जब यह कहता है कि आह्यतः कोई 
पदार्थ प्रात नहीं है तो बह मानो बाह्य पदार्थोका अस्तित्व 
ही स्वीकार करता है। यदि कोई बाह्य पदार्थ ही न होता तो 
ऐसी भाषाका प्रयोग होना ही असम्भव होता । 

(३ ) इन्द्रियप्राक्म प्रमाणको बिल्कुल ही न मानना 
नहीं बन सकता । 

(४) स्का दृष्टाव्त जाग्रतूपर नहीं घट सकता । 
कारण, जागतेम॑ एककों जहाँ जां देख-सुन पड़ता या 
अनुभव दोता है वहाँ सबको वैसा ही देख-सुन पढ़ता या 
अनुभव होता है । 

इन बातोंसे यह स्पष्ट हा जाता है कि न्याय और 
सांख्यदशनंके समान तथा रामानुज और अन्य आचार्यों- 
के समान शहड्डराचाय भी व्यावह्रिक अनुभवके विषयमें 
वस्तुस्थितिबादी हैं। श्रोमत्‌ शइ्ड॒राचायंका न्‍्यायक्रे साथ 
अथवा पराक्‌-कालीन आचार्याके साथ जित बातमें मत- 
भेद है बह बात यह है कि श्रीमत्‌ शड्ुराचाय एक ऐसे 
ज्ञानकी भी सत्ता मानते हैँ जिसमें कोई बाह्याभ्यन्तर-भेद- 
सम्बन्ध नहीं हे ! शड्डराचाय कहते हैँ कि आत्मा ज्ञाता 
नहीं है, आत्मा स्वयं ज्ञान है| दा स्थानोंम यह सिद्धान्त 
स्पष्ट लिखा हुआ मिलता है-- 


एक तो तैत्तिरीय उपनिपतके सत्य शञानमनन्तं ब्रह्म 
इस सुप्रसिद्ध वत्ननपर उनका भाष्य | इसमे “ज्ञान' शब्द की 
शइराचाय यों व्याख्या करते हैं-- 


जाने शप्षि अववोधः | भावसाधनों ज्ञानशब्दः 
न तु ज्ञानकत्त , प्रह्मविशेषणत्वात्‌ सस्यानन्त/भ्यां सह । 

अर्थात्‌ यहाँ जा “ज्ञान! शब्द है उसमें द्वेतकी कल्पना 
नहीं की जा सकती । क्योंकि द्वतकी कल्पना करनेसे वह 
धअनन्त” नहीं हो सकता। आचाय कहते हैं-- 

यश्र न अन्यदू विजानाति स भूमा। अथ य्र 
अन्यद्‌ विजानाति तदल्पम्‌ । 

इसपर यह प्रश्न हो सकता है कि ऐसा क्‍यों न माना 

चर 

जाय कि आत्मा ही विषयी और वही विषय भी होता है। 


इसपर श्रीमत्‌ शह्डराचायंका यह उत्तर है कि आस्मामे 
विभाग नहीं है । 


दूसरा स्थान है बृहृदारण्यक ४ । १५ के-- 
“यज्न हि है तमिव भवति तद्तिर इतर पश्यति**"।! 
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“यत्र स्वस्थ सबमात्मैयाभूसत्केन क॑ पश्येत्‌ ।* 
इस वचनपर उनका भाष्य | जब आत्मा यह सब 
कुछ है तब यह अन्यकों कैसे देख सकता है, केसे सूँघ 
सकता है, कैसे चल सकता है, कैसे प्रणाम कर सकता है, 
कैसे स्पर्श कर सकता है, कैसे जान सकता है! भ्रीमत्‌ 
शबझ़राचाय उसी परम ज्ञानका सिद्धान्त यहाँ स्थापित 
करते हैं । 

तात्पये, इस विपयमें श्रीशझ्डुराचायंका मत संक्षेपमें 
इस प्रकार लिखा जा सकता है-- 


श्रीमच्छंकराचार्यके मतसे दो प्रकारके शान हैं, एक 
व्यावद्वारिक जिसमें विषयी और विषयका द्वैत है; और 
दूसरा परमशान जिप्तमें विधधो और विषयका भेद नहीं | 
व्यावद्दारिक ज्ञानमें णद्दीत विषय ग्रहणक्रियासे स्वेथा 
भिन्न है । कारण, ग्रहणक्रिया अपने आपको ही नहीं प्रहण 
करती । श्रीमच्छंकराचायका वेशिष्य्य इस बातमें हे कि वे 
एक ऐसी परमबोधकी अवस्था मानते हैं जिसमें शाता और 
शानका कोई भेद नहीं। वह चितिमात्र अवस्था है | 

पराकालीन भ्रीरामानुज प्रद्भतति आचार्योंने श्रीमचछंकरा- 
चायके शानविषयक्र इस सिद्धान्तका खण्डन किया है। 
श्रीरामानुज प्रथम सूत्रके अपने भाध्यमें कहते हैं-- 

न व निविषया संतित्‌ काशिदस्ति, अनुपलब्धेः | 
विषयप्रकाशनस्वभावत यैवोपलब्घेरेव हि. संविद्‌ः स्वयं- 
प्रकाशता समर्पिता । न च स्वापमदमुच्छोदिशु स्वविषय- 
शुन्या केवछैव संवित्‌ परिस्फुरतीति वाच्यम्‌, योगज्ञातु- 
परूश्चिपर (कृ+ वत्वात्‌ ॥ 


नैयायिक भी श्रीमच्छकराचार्यके '“निर्विकल्प शान 
सिद्धान्तकों नहीं मानते | 


परन्तु आधुनिक ध्येयवाद श्रीशाड्डर सिद्धान्तकी ओर ही 
निश्चितरूपसे झका हुआ देख पड़ता है। मि० ए.० ई० टेलर 
अपने “अध्यात्मशासतत्रके मूलतत्त्व ( एलिमेण्ट्स आफ मेटा- 
फिजिक्स)” ग्रन्थमे यह सिद्धान्त स्थापित करते हैं कि अनुभव- 
का मीलिक लक्षण न अति सामीष्य( 497९20॥5८9 ) अर्थात्‌ 
यह बात कि जि पदायका द्वोना या उसमें जो कुछ होना 
हमें अनुभूत होता है वह हमारे अन्तःकरणसे प्रथक्‌ नहीं 
होता । इस अति सामीप्यका कारण, मि० टेलर कहते हैं 
कि पदार्थगत घटकों या तत्त्वोंसे परथक्‌ रहकर उनका 
विइलेषण न कर सकना दी हो सकता है जैसा कि किसी भी 
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केवठ अनवरत संवेदनमें हुआ करता है | पर इसका यह 
भी कारण हो सकता है कि प्रथमतः सारतत्त्वानुसन्धान और 
विश्लेषणकी पद्धतिसे प्राम शान पीछे और ऊपरकी कक्षामें 
पहुँचकर प्रत्यक्षानुभूत पदार्थक अर्थके साथ एकाकार हो 
जाता हो । अवश्य ही हम यह नहीं कह सकते कि मि० 
टेलरका यह उच्च कक्षागत अतिसामीप्यजन्य तदाकार 
आन्तर अनुभव वहीं चीज हे जिसे श्रीशडूराचार्य परम 


# अवियया झ॒त्युं तीस्थां विधयापसुतमहछुते # 
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ज्ञान कहते हैं | मि० टेलरका विचार यहाँ उपस्थित करनेमें 
हेतु केवछ यही दिखाना है कि आधुनिक निरपेक्षध्येयवादी 
किस प्रकार शानक्री दो कक्षाएं माननेकी ओर झुके है 
और किस प्रकार उनकी उच्च कक्षाका शान श्रीशह्वराचार्य- 
के परमशानके समीप पहुंचता हे । हमारे बिचारमें तों यह 
बिपय ऐसा है कि इसका अन्तिम निर्णय स्वानुभवकरे द्वारा 
ही हो सकता है! 


--््र्ाकट्रकाक्ात-- 
अवस्थात्रय अथवा वेदान्तकी अग्रतिम प्रक्रिया 


( लेखक---भ्री य० सुब्दाण्य दार्मा ) 


वेदान्तके सभी सम्प्रदाय इस विषयमे एकमत हैं कि 
वेदास्तकी जो पद्धति मुख्य-मुख्य उपनिषदोंमें वर्णित है 
ओर जिसका विस्तार बरादरायणाचायने अपने मसुप्रसिद्ध 
सूत्रोंम किया है, उसमे अवश्थात्रय अथांत जाग्रत, स्वप्न, 
सुपुत्तिक विवेकका बड़ा महत्व है। इस विवेक साथ्यके 
विषयमें अवश्य ही बड़ा मतभेद हैं। सभी आचार्योके 
प्रति हमारा यूणं आदर है, क्योंकि सबने ही असंख्य 
जीवोंके उद्धारका मार्ग दिस्वाया है, पर यहाँ हम यह 
दिग्वाना चाहते हैं क्रि ताकिकशिरोमण श्रीमच्छंकराचायके 
बुद्धिकोइलने तो यहाँ जादूका-सा ही काम किया हैं; 
कारण) जहाँ अन्य सब भाध्यकारोंने केवल मनुष्यक्री सहज 
दुबंछता और विवशता देखी और इसलिये सदाके लिये 
मनुष्यको शब्दबहझका ऐसा अंकित माना कि उसीकी 
दयासे ही उसे मृत्युके पश्चात्‌ मोक्ष मिल सकता हैं वहाँ 
इस वेदिक अद्वेतवादके प्रवर्तकने ही वह अति प्रशस्त मार्ग 
दखा जिससे मनुष्यके आत्माकी एकमेवाद्वितीय सश्ििदानन्द- 
स्वरूप परब्रह्मके साथ एकात्मता सप्रमाण सिद्ध की जा 
सकती हैं | 


श्रीमच्छंकराचायके मतसे वेदान्तमे अवस्थात्रयका 
ऐसा महत्त्व है जैम्ता कि ऊपर कहा गया है, यह बात 
पाठकोंकों जेचानेक्रे ढिये यहाँ जो बातें कद्दी जायेंगी 
उनके लिये पद-पदपर आचायके वचन उद्धृत किये जायें 
यह तो यहाँ न सम्भव है न आवश्यक ही । उदाहरणके 
तौरपर यहाँ उनके माण्ड्क्योपनिपत्पर गौटडपादकारिका- 
सह आध्यमेंसे दो वचन उद्धृत कर देना पर्याप्त होगा | 
साण्ड्क्योपनिषत्‌ दशोपनिषदोंमं सबसे छोटा उपनिषद्‌ है 
और इसमें केवल अवस्थात्रयक्ा ही वर्णन है। आचार्य 


अपने भाध्यप्रनग्थका जिस बरातकों कहकर आरम्म करते हूँ 
उसके ममको विचक्षण पाठक ग्रहण किये बिना नहीं रहेंगे--- 
वेदान्ताथसारसंप्रह भूसमिद॑ प्रकरणचतुष्टयम्‌ । 
प्सम्पूण वेदान्तके अर्थका यह सारसंग्रह है |? फिर; 
माण्डृक्यपर गौंडपादाचायकी जो कारिकाएँ हैं उनमें 
प्रतपादित अवस्थात्रयविचारकों सामने रखते हुए. श्री- 
मच्छंकराचार्य कद्दते हैँ | 
एवमन्योन्यविरुद्धत्वास्संसारकारणानि रागदेष- 
दोषास्पद/नि प्रावादुक/नां दर्शनानि । अतो मिथ्यादशंनानि 
तानीति तद्क्तिभिरेव दर्शयित्वा चतुष्कोटिवर्जितध्वा- 
द्ागादिदोषानास्पदं स्वभावशान्तमहँतदर्शनसेव सम्यग्‌- 
दर्शनभिस्युपसंहतम्‌। अथेदानीं स्वश्क्रियाप्रदशनार्थ 
आरम्भ: । 
भिन्न-भिन्न सम्प्रदायोंके मत एक दूसरेके विरुद्ध ई 
और संसारके कारण हैं। कारण, रागद्वेष दोषके पांत्र हैं; 
इसलिये ये सब मिथ्या हैं। उन्हींकी युक्तियोंसे यह बात 
दिखा चुकनेपर यह उपसंदार किया गया है कि अद्वेत- 
सिद्धान्त पूर्वंकथित चतुर्विध दोषोंसे तथा रागद्वेषसे मुक्त 
होनेफे कारण स्वभावसे शान्तिका कारण है और इसल्ये 
यही एकमात्र सही सिद्धान्त है। और अब इस सिद्धान्तकी 
प्रक्रि। दिखानेक लिये यह प्रकरण आरम्भ होता है । 
(४। ८७ से ९० तक ) | 


इस प्रक्रियाकी उन विशेषताओंकों दख लेना अधिक 
अच्छा होगा जिनके कारण कोई दूसरी प्रक्रिया इससे न 
तो श्रेष्ठ जेंच सकती है न इसे नीचा ही दिखा सकती है। 
पहली विशेषता यह है कि यही एकमात्र प्रक्रिया है जिसमें 
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पाला सनरयतम॒एला>228 


> मेडन काम 


जीवनका सब अंगोंसदित विचार होता है। जाप्रत्‌, स्वम् 
और मुषप्ति ये ही तो जीवनकी सारी अवस्थाएँ. हैं और 
जैसा कि आचाय कहते हैं, इन तीनके परे जाननेकी 
और कोई भी बात नहीं हैं, सब मतोंकी कल्पनाओंका 
ममावेश इन तीन अवस्थाओंम हो जाता है| ( 'एतद्व्य- 
तिरेकेण ज्ेबानुपपत्तेः, सब्प्रायादुककल्यतयस्तुनों 5जेवास्त- 
भावात' ) और दूसरी बात यद्द कि तीनों अवस्थाओंके 
अनुमयोंकों मिलाकर जं निर्णय किया जायगा वह बाधित 
नहीं दा सकता; कारण यह कि बाधित होना काठमें ही 
सम्भव हैं; पर यह निर्णय तो इतने ऊँचजपर पहुँच जाता है 
जहाँ कालका प्रवेश ही नहीं होने पाता | 

ऊपर जो दूसरी बात कहीं गयी उसके विवरणार्थ 
यह कहना आवश्यक है कि अवस्थात्रयकों जाँचनेके लिये 
बैठना क्या ६, अपने-आपकों पदार्थमात्रसे अल्ग करके 
उसे साक्षीरूपसे देखना हे। उदाहरणार्थ अपनी जाप्रत्‌ 
अबस्था ब्ीजिये। इस जाग्रत्‌ अवस्थामें समी मनोगत 
आर बाह्य पदार्थोका ज्ञान आ जाता ह---इम अवस्थार्मे जो 
कुछ हम इर्द्रियोंसे अनुभव करते हैं या मन-बुद्धिसे सोचते- 
विचारते या सड्डुस्प-विकल्प करते हैं यह सभी इस अवस्थाके 


अन्तगत है; कल. पश्ु-पक्षी-मनुष्य,  सूर्य-चन्द्र-तारे, 
नदी-नाले-पबत, यक्ष-किन्नर-गन्धव, देव-गक्षस-पिश्ाच 


या मनःकब्यित संसारके काव्यकव्पनांगत प्राणी और पदार्थ 
या मानस उन्मादगत दृइय ही नहीं बल्कि अपना ही 
शरीर और मनबुद्धभ्रहंकागद्यन्तःकरण भी उसी अवस्थाका 
विषय है अर्थात्‌ सक्षेपमें यह कद्द सकते हैँ कि सभी आन्तर 
और बाह्य विषय उस अवस्थाके ही विषय हैं और हम 
केवल इस विज्ञाल व्यापक दृश्य-परम्पराके तंदलिम 
साक्षीभूत द्रष्टा हैं। यह बात भी यहाँ स्मरण रहे कि 
इस जाप्रत्‌ अवस्थामे भूत, भविष्य, वर्तमान सभी जाग्रत्‌ 
अवम्धाएँ सन्निविष्ट हैं; इसी प्रकार यत्र-तत्र अधोध्यादि 
भेदोंसहित दिक्‌ भी इसमें अन्तभूत है। किसीके लिये 
इस प्रकारकी मनोधृत्ति धारण करना अवश्य ही बहुत 
कठिन है; तथापि यदि किसीमें द्रश होकर दृश्यको इस 
प्रकार देखनेकी इच्छा और समझनेकी योग्यता हो तो 
वह इसी निर्णयपर पहुँचेगा कि जाप्रत्‌ अवस्थाका यह 
साक्षी यथायंमें अपने प्रत्यक्षानुभूत अथवा मनोगत सभी 
छोकोंके सभी अनुभाव्य या अनुमेय पदार्थोंका साक्षी है । 
इस विषयका अध्ययन करनेक्री इच्छा जिप्त किसीकों हो 
उसे माष्कुक्यके शांक्रमाष्यका वह प्रसंग पढ़ना चाहिये 
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जहाँ जाग्रत्‌ आत्माकों सप्ताज्ञ/ क॒द्दा गया है । यहाँ 
श्रीआचाय यद्द दिखलाते हैं कि किस प्रकार जाग्रत्‌ आत्मा 
सवपिण्डात्माओंके साथ तदात्मभूत चिन्मय द्रष्टा पुरुष ही है 
( सवपिण्डात्मानन्यत्वात्‌ ) | 


अब हम स्वप्नावस्थाका विचार करें और उसी प्रकार 
द्रशरूपसे दस्त तो हमें इन दोनों अवस्थाओंमें विलक्षण 
साम्य अनुभूत होगा। जाग्रत अवस्थामें सबका जो समान 
अनुभव होता है उससे हम जाग्रत्‌ अवस्थाके ही क्षुद्र 
अदहड्भारका अपना स्वरूप समझने लगते हैं और यह मान 
लेते हू कि जाप्रत्‌ अवस्था सब प्राणियोंकी समान अवस्था है 
ओर स्वप्नावस्था वेंसी नहीं है, क्योंकि सबकी स्वप्नावस्था 
अल्ग-अल्ग है । परन्तु जब हम अवस्थात्रयकों बेदान्तकी 
प्रक्रमाक अनुसार विचारका तिविध आधार बना लेंगे 
ओर ऐसी स्थितिमें आना चाहेंगे जहाँसे हम तीनों 
अबस्थाओंकों जाग्रत्‌ अहंकार या स्वप्तरगत अहंकार किसी- 
का भी पक्ष ग्रहण न कर निष्यक्ष हॉकर वचारेंगे तो सारा 
दृश्य ही पछट जायगा। यहाँ स्वप्नावस्था जाग्रत्‌ अवस्थाकी 
यथावत्‌ प्रतिकृति ही देख पड़गी और दोनोंमें इतना साम्य 
अनुभूत होगा कि कोई भी छक्षण ऐसा नहीं रह जायगा 
जिससे हम जाग्रत्‌ अबस्थाकों सप्नावस्थासे भिन्न जान सकें। 
कारण; स्वप्रमें भी दिकालाद्रवच्छिन्न आन्तर बाह्य कारण-काय- 
परम्परा वेसी ही बनी हुई है जेसी कि जाग्रत्‌ अवस्थामें । 
( भाषण्डूक्यके मन्त्रोंकी दखिये; जिनमें दोनों ही अवशाओं- 
का द्योतन सप्ताज्ञ' और “एकोनविंशतिमुख' इन्हीं 
पदोंसे किया गया है | ) हाँ, जाग उठनेपर हमें यह बोध 
होता है कि स्वप्त केवल आन्‍न्तरिक और क्षणिक हैं और 
स्वप्रम जो कुछ देखा जाता है वह न तो सुसम्बद्ध है और 
न काल और कारणके अटल नियमोंसे ही परिचालित हे; 
पर यह जो बोध होता है सो विचार करनेकी भिन्न स्थितिके 
कारण होता है जहाँ हम अपने जाप्रत्‌ अ्ँकारकों ही 
अपना स्वरूप समझते हैं । जाप्रत्‌ अहंकारका ऐसा पक्ष न 
करके निष्पक्ष होकर देखा जाय तो ऊपर जो निष्पक्ष निर्णय 
उल्लिखित हुआ वह्दी ज्यों-का-त्यों बना रहता है । 


इस प्रकार स्वप्न और जाग्रतका जो यह समान स्वरूप 
निश्चित हुआ, इससे यह बात भी निकलती है कि इन 
दोनों अवस्थाओंका द्रश जो आत्मा है; जिससे ही 
इस स्वरूप-साम्यका बोध होता है; उस द्रष्ट आत्माकों 
इन उमय अवस्थाओंके आन्तर और बाह्य पदार्थोंके परे 





१८ 





जानना चाहिये। कठोपनिषत्‌के एक मन्त्रमें इस गम्भीर 
सत्यका इस प्रकार वर्णन दै-- 
स्वप्नान्त जागरितान्त चोभो येनानुपश्यति । 
मदान्स विभुमास्मान सरवा घीरो न शोचति ४ 
(२।१।४) 


“वह मदान्‌ विभु जिससे कोई स्वप्न और जाप्रत्‌ दोनोंको 
देखनेमें समर्थ होता है उसे आत्मा जानकर धीर पुरुष 
शोकको नहीं प्रात दोता ।? दोनों ही अवस्थाओर्म तत्तदव- 
स्थानुरूप दिक्काल और कार्य-कारण-सम्बन्ध होता ही है और 
इसी प्रकारसे तत्तदवस्थानुरूप ही आन्तर-बाह्य जगत्‌ भी 
होते हैं । प्रत्येक अवस्थाके अहंकारानुरूप हमें उस जगतके 
सुखदुःख भोगने पढ़ते हैं; पर यद्द देखना कुछ कठिन नहीं 
है कि द्रष्टा जो आत्मा है वह दोनों ही अवस्थाओंमें व्यापक 
है और इसलिये हम दोनों ही अवस्थाअंके परे हैं ओर 
आगमापायिनी इत्तियोंके छुद्र सुर्खा ओर चिन्ताओंके ऊपर 
हैं। बृहदारण्यक उपनिषदमें आत्माक्री इस स्थितिकों उस 
बलवान मत्स्यंके उदाहरणसे समझाया है जो नदीके एक 
किनारेसे दूसरे किनारेतक सम्चार करता रहता है और नदीके 
वेगसे विचलित न होकर तरखा काटकर तेरता रहता है | 


अब दहमलोग यहाँ इस सिद्धान्तपर पहुँचे कि स्वप्न 
और जाप्रत॒का द्रषश्ट जो हमारा वास्तविक अन्‍्तरात्मा है वह 
दिकूकाल और कार्य-कारण-सम्बन्धसे अवच्छिन्न नहीं है ! 
इसकी सत्ताकों सीमित करनेवाली कोई दूसरी बसी 
सत्ता नहीं है। कारण; स्वप्न या जाभ्रतर्भे दीखनेवाले कोई भी 
पदार्थ दिकालके चछुलसे नहीं निकल सकते--दिक्कालसे वे 
बंधे हैं--और इन पदार्थोमेंसे कोई भी पदार्थ अपनी 
अवस्थासे निकलकर दूसरी अवस्थामें अपना पूर्ब स्वरूप 
बनाये रहकर, आत्माके समान नहीं जा सकता | इसके 
अतिरिक्त, इनमेंसे कोई भी अवस्था दूसरी अवस्थाके साथ 
नहीं बनी रह सकती और न बराबर आत्माक़े सदह्ज ही रह 
सकती है, इसके विपरीत आत्मा अनायास ही किसी भी 
अवस्थामें अन्ततक रद्द सकता है। अथोत्‌ दोनों अवस्थाओं- 
का चिन्मय द्रष्टा आत्मा निरपेक्ष स्वाधीनता भोगता है । 
परन्तु क्‍्यां वह इन अवस्थाअसे सम्बन्ध-विच्छेद भी कर 
सकता है ! क्‍या दृइयके बिना या दोनों अवस्थाओंके सबंथा 
नाशकी अवस्थामें वद केवल अपनी सत्तासे रह सकता है ! 
इस प्रइनका एकमात्र उत्तर सुधुति अवस्था है जिसका दम 
किसी एक अवस्थाके आधारपर कोई भी विश्लेषण नहीं 


# अधियया रृत्यूं तीस्थों विद्ययाउस्तमइलुते # 





कर सकते, पर अजस्थात्रयमें व्यापक प्रक्रियासे निश्चय ही 
उसका भी अशेष रहस्य जान सकते हैं । 
आाग्रत्‌ और स्वप्नके समान सुषुसि भी; जाप्रत्‌ अवस्था- 
गत अहंकारके पक्षसे विचार करनेपर केवल मायिक 
ही प्रतीत होती है ओर यह समझ पड़ता है कि 
अहंसुषुप्ति अशानका एक अश्र है जिससे हमलोग नित्य 
आचछन्न द्वोते हैं अथवा एक क्षाणक अकमंण्यता है जिममें 
नित्य ही प्रकृति हमें डाल दिया करती है । परन्तु अवस्थात्रय- 
का साक्षी बनकर वेदान्तकी दृष्टिसे देखनेपर इस अति 
उपेक्षित अवस्थासे कुछ ऐसा बोध होता है जिसकी दम 
उपेक्षा नहीं कर सकते । तब तो सुपुप्ति अपने वास्तविक 
स्वरूपकी ऐसी अन्तशॉनावस्था मालूम होती है जिसमें बाह्य 
व्यक्तित्व या व्यष्टित्व नहीं रहता ओर एक ऐसा अनुभव 
रहता है जिसमें अहंकार, मन, बुद्धि और इर्द्रियोँका कोई 
गोरखघन्धा नहीं। जाग्रत्‌ या स्वप्नजगतू अथवा बह 
दिक्कालजाल जिममें ये दोनों जात्‌ अटफे रहते हैं, बैसी 
कोई बात इस सुषु्ति अवस्थामें नहीं है । इस अवस्थामें हम 
अपने उस आत्माके ही समीप पहुँचते हैं जा कर्म और 
भोगकी श्रान्तिसे रहित निष्कलड्ड आनन्दस्वरूप है । जाग्रत्‌ 
या स्वप्नके अवच्छेद यहाँ प्रवश नहीं कर सकते; सदाचारी 
और दुराचारी, घनी ओर निर्धन, स्री और पुरुष, बच्चे 
ओर बड़े सभी अपनी-अपनी अवच्छेदक अवस्थाओंका 
त्यागकर अपने इस स्वर्गीय स्वराज्यके प्रवेशद्वारमें प्रवेश 
करते हैं । 
इस अवस्थाके महान गोरवका वर्णन उपनिषदोंमें 
(बृद्दारण्यक० ४ | ३। २१ से ३१२ तक और छान्दोग्य० ८ | 
रे से ६ तक ) बड़े सुन्दर शब्दोंके साथ किया गया है, उनका 
विचार यहाँ न करके हम आत्मसत्ताकी इस विशिष्ट अभि- 
व्यक्तिके द्विविध स्वरूपकी ओर पाठकोंका ध्यान दिलते हैं, 
क्योंकि जाग्रत और स्वप्नके साथ इस अवस्थांकों रखकर हम 
इसका विचार कर सकते हैं और एक विशिष्ट अनुभवके 
रूपमें इसका वास्तबिक मद्दत्व सोच सकते हैं | जाप्रत्‌ और 
स्वप्नके सम्बन्धसे देखते हुए हमें यह कहना पड़ेगा कि यह 
सुषुत्ति जिसमें केवछ चिन्मय आत्मसत्ता ही रहती है--और 
किसीकी सत्ता नहीं रहती, वास्तबमें जाग्रतू और स्वप्नकी 
अवस्थाओंका मूल कारण है ) यह जो केवल चिन्मय सत्ता 
है, जो सुधुप्तिमें अनवच्छिन्नरूपसे प्रात्त है, यही सत्ता किसी 
प्रक्रियासे अन्य दो अपस्थाओमें हक और दृश्यरूपमें भासित 
होती है ओर एक तरफ शरीर, मन और इन्द्रियोंसे युक्त 


#* अवस्थाज्य अथवा वेदान्तकी अप्रतिम प्रक्रिया # 
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अहंकारके रूपमें तथा दूसरी तरफ दिककार और काये- 
'फारण-सम्बन्धसे अवच्छिज्ष जगतके रूपमें प्रकट होती है । 
इस केवल चिन्मय आत्मसत्तामें कोई ऐसी अचिन्त्य दाक्ति 
है जिससे यह भव्य बिशाल विश्वकों निर्माण करती और 
फिर कुछ काल बाद उसका सबंथा लय भी कर देती है। 
माण्कक्योपनिषद्मं कहा है-- 

एच सर्वेश्वर एवं सर्वश एचो5न्‍्तर्याम्पेष योनिः 
स्स्य प्रभवाप्ययो हि भूतानाम । 

धयह सबका ईश्वर है; यह सर्वश हैं, अन्तर्यामी है, 
सबका मूल है। सब भूत्तोंक्ी उत्तत्ति और लय है !? 

यहाँ हमें यह ध्यानमें रखना हांगा कि ये तीनों अब- 
स्थाएँ चिस्मय सत्ताकी अवस्थाएँ नहीं हैँ । सबसे पहली 
बात यह कि हमारे अंदर जो साक्षितत्त् हैं; जो निर्मल 
बोधम्वरूप है वह इन अवस्थाओंऊ उत्पन्न होने या नष्ट 
होनेसे किसी विकारकों नहीं प्राम होता, सदा एकन्सा ही 
रहता है; और दूसरी बात यह कि ये तीन अवस्थाएँं न तो 
एक साथ एक देशमें रह सकती है न इनमें कोई कालानु- 
क्रम ही हो सकता है | इसन्य्यि हमें यही समझना चाहिये 
कि सुषुप्ति ही केवल निर्मेल चिन्मय सत्ता है जिसका अपने 
अहंकार या अनहैंकार, जाग्रत्‌ या स्वप्त अथवा सुषुसिरूप 
विकारसे किसी भी समय कोई सम्बन्ध नहीं है । इसलिये 
इस निरपेक्ष विचारसे यह न तो किसीका कारण है न किसीका 
कार्य | इसी सुपृप्तिका उस अबविकाय आत्मासे तादात्म्य 
वर्णन किया गया है जिसे इन तीन अवस्थाओंक़े प्रत्यक्षानु- 
भूत अद्दंकारोंकी अपेक्षासे “चतुर्था कहा गया है ( चतुर्थ 
मन्यन्ते स आत्मा ) ओर जिमपर ही उस उपनिषतके 
गोडपादायायके सुप्रसिद्ध भाष्यमं अजातबाद' स्थापित 
हुआ है । 

अब हमलोंग अवस्थात्रयसम्बन्धी वदान्तिक प्रक्रिया- 
विपयक इस लघु निवन्धकी मुख्य-मुख्य बातोंका पुनरवलोकन 
कर ले। इस प्रक्रिया कोइ बात पहलेसे नहीं मान लीं गयी 
है, कोई शब्दप्रामाण्य भी नहीं लिया गया है और किसी 
अन्तशाॉनका सहारा लेनेको नहीं कद्दा गया है ।मनुष्यका जो 
प्रत्यक्ष अनुभव है उसीपर इसकी उठान है और आग्रह 
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भी इसका यही है कि जीवनरूप प्राकटयके मूलमें जो 
निरपेक्ष स्वतःसिद्ध सत्ता है उसकी कोई भी बात समझने- 
समझानेके पूर्व दमें जाग्रतू, स्वप्न और सुषुप्ति इन तीन 
अवस्थाओंकोी अच्छी तरहसे जॉच लेना चाहिये ) जाग्मत्‌ 
अवस्थाकी बातोंकों ही लेकर चुद्धिके द्वारा जो तक किये 
जाते हैं उन तकोके इस मूलमें हां गलती है और ये तक 
यचपि अपने क्षेत्रमे व्यवहारोपयोगी हैँ तथापि वेदान्तकी इस 
प्रक्रियासे यह स्पष्ट होता है कि तक अध्यात्मशास्जनिर्माणमें 
सर्वथा निर्षयोंगी और असमर्थ है । बेदान्तकी यह अपनी 
ही खास प्रक्रिया है जे। इन तीनों अवस्थाओंकों आत्मसत्ता- 
की एक ही पूण अभिव्यक्तिके रूपयें देखनेका निर्देश 
करती है, और फिर इनमेंसे प्रत्येकका अन्य दोनोंके साथ 
समीकरण करके इस सिद्धान्तपर आती है कि इन तीनों 
अवस्थाओँका चिन्मय स्वरूपद्रष्टा हमारा आत्मा ही वास्तवमें 
महत्तम मत्तत््व हे; तीनों माथिक अवस्थाओंँके लेपसे सबंथा 
अल्प हूं; ये अवस्थाएं, उसपर इन्द्रियानुभूतिके द्वारा अध्या- 
रोपित हूं, वह स्वयं केवल सच्चिदानन्दस्वरूप है । माण्ड्क्यपर 
श्रीमच्छंकराचायने जो अतिप्रभावशाली भाष्य किया है उसका 
उन्होंने निम्नलिखित इलोकसे जा मंगलाचरण किया है 
उसमें अवस्थात्रयके सम्बन्धर्म इस अप्रतिम वेदान्तकी प्रक्रिया 
का सार-संग्रह जुआ है--- 
प्रज्ञानांझुप्रतान: स्थिरचरनिकरव्यापिभिन्‍्याप्य छोकान्‌ 
भुक्‍्रवा भोगान्स्थविष्टान्पुनरपि घिषणोद्भासितान्कामजन्याद| 
पीस्वा सर्वान्विशेषान्स्यपितिमधुरभुछझः भायया भोजयन्नो 
सायासंख्यातुरीय॑ परमसतसज अहा थक्तण्तोडस्सि ४ 
“जो चराचर प्राणिसमूहोंकी व्यापनेवाले अपने प्रशान- 
किरण-प्रतानोंद्वारा सत्र छोकोंक्रों व्यापता है। स्थूछ जगतके 
सुखदुःखरूप स्थूछ भोगोंको भोगता है और पुनरपि 
काम जन्य मनोदभासित मभोंगोंको मंग्गता हें; जो इन सब 
विशेषोकों आत्मसात्‌ करके माप्ठथ भोग करता हुआ सोता 
है और इस प्रकार अपनी मायासे हम छोगोंको इन सब 
अवस्थाओंका भोग कराता है, जो इन तीन मायिक अवस्था- 
आओँकी अपेक्षासे 'तुरीय” ( चतुर्थ ) है उस परम अमर अज 
ब्रह्मको मैं प्रणाम करता हूँ ।!# 


“>> #ऑकि3 9७ 
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# इस विषयका अध्ययन करनेकी जिन्हें इच्छा हो वे उपनिषदोंके शांकरभाध्य, विशेषकर माण्ड्क्य, अइन तथा बृह- 


दारण्यक और छान्दोग्यके अवम्थाश्रयसम्बन्धी प्रकरणोंके भाध्योंका अध्ययन करें । प्रस्तुत लेखकका “शंकर-हथ” अथवा “मूलाविद्या- 
लिराल' नामक संस्कृत ग्रन्थ भी इस विषयम”ं बहुत सहायक होगा । अंगरेनीमें श्री के० ए० कृष्णस्वामी ऐयर बी० ४० लिखित 
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वेदान्त या बअह्यसाक्षात्कार 


( लेखक---श्रीरामचन्द्रलारूजी ) 


यह कहना, जेसा कि इस लेखमें व्यक्त करनेका प्रयत्ष 
किया गया है कि क्मसाक्षात्कार दु्गभ नहीं सुगम, 
काल्पनिक नहीं, गणितके नियमोंसे भी बढुकर निश्चित और 
प्रुव सत्य है,” मनुष्योंकी परम्परागत धारणाके विरुद्ध होनेके 
कारण आश्रय, उपेक्षा तथा अविश्वासकों आवाहन करना 
है| प्रायः यह देखा जाता है कि ब्रह्मका विषय लेकर 
विद्वन्मण्डली भी कोंछाहल मचाती है | क्‍या कभी गणितके 
नटिल प्रश्नोंकों इल करते समय शोर मचाया जाता है ? 
इस प्रकार ब्रह्मविष्रयको गणितके प्रश्नसे भी हेय स्थान देना 
क्या उचित है ! 

इस विषयपर कुछ लिखनेके पृ यह बतला देना 
आवश्यक हे कि पुस्तकीय शान और महापुरुषोंके प्रवचन 
ब्रह्मनिर्षणमें अमुल्य सहायता अवश्य प्रदान करते हैं । 
परन्तु उनका स्थान गोण है | मुख्य स्थान “मनन! का हैं । 
बहुधा देखनेमें आता है कि प्रगाढ़ू पण्डित भी मननके 
अभावमे उद्धरणोंके प्रसज्ञ और रहस्यका विचार न कर 
अपनेकों अनथकारी अभेद्य धारणाके दुर्गम आबद्ध कर 
लेते हैं। लेखकको एक श्रद्धास्पद--विद्वान्‌ आय॑ संन्यासीकी 
सेवा उपस्थित होनेका सौभाग्य प्रात्त हुआ था । उपदेशके 
सिलसिलेम स्वामीजीने कद कि “शड्डरने श्रान्तिपूण नवीन 
बेदान्तकी सृष्टि करके निस्सार और मृखंतापूर्ण सिद्धान्त 
फैलाया है कि सभी ब्रक्ष हे! | मेरी दृश्टिम मल ही इस 
सिद्धान्तको मानते हैं।' मैंने नम्नतासे कह्दा--“स्वामीजी ! मैं मी 
उन मूस्त्रोमिंसे एक होनका गौरव रखता हूँ । 

क्या लोकमान्य तिलक भी मूखे थे ! वे न केवल प्रगाढ़ 
देशभक्त थे, बल्कि प्रकाण्ड पण्डित भी थे जिनकी अमरक्ृति 
“गीतारहस्था आदिने पाश्चात्य विद्वानोंके दृदयोपर भी उनकी 
विद्वत्ता ओर असाधारण बुद्धिमत्ताकी छाप लगा दी है । 
स्वामीजीने भेरी अशानतापर तरस खाकर पूछा, क्या तुम 
ब्रह्म, जीव और प्रकृतिकों नित्य और पृथक माननेके विरुद्ध 
तक कर सकते हो ? मैंने निवेदन किया कि जीव और 
प्रकृतिकों खतन्त्र माननेमें मुझे कोई आपरपात्ति नहीं है, टीक 
उसी तरद्द कि “कोयछा' और “दहदीरा' मिन्न और स्वतन्त्र ृष्टि- 
गोचर होते हुए भी विज्ञानका साधारण विद्यार्थी भी जानता 
हैकि दोनों एक ही हैं, क्योंकि दोनों केबल कारबन 


( ९५४४००॥ ) के रूपान्तर हैं | ब्रह्म और जीवको अलग- 
अलग माननेमें ब्रह्मकी सर्वव्यापकता नहीं रद्द जाती; क्योंकि 
जहाँ जीव द्वोगा वहाँ ब्रह्म नहीं हों सकता | यदि ब्रह्म जीवमें 
ब्यात होगा तो जोब छेदन इहोनेसे कभी-न-कभी नष्ट हो 
जायगा । उत्तरमें स्वामीजीने कहा--देखो, कमरेमें रोशनी 
करनेसे रोशनी फैल जाती है और कमरेका आकाश 
रोशनीसे व्याप्त रहता है; इसी तरह जीवमें अक्ष व्यात 
रहता है ओर दोनों स्वतन्त्र ढेँ । परन्तु रोशनीका 
छेदन आकाश करता है इसीलिये ता रोशनीका नाश होता 
है।' मैंने उसर दिया--“और प्रकाशमे आकाइ व्यास होता 
है क्योंकि दोनों सजातीय और एक ही महत्तत्त्वके दो 
रूपान्तर हैं। ब्रह्म और जीव अलग और नित्य माने जानेपर 
सजातीय नहीं हो सकते, क्योंकि दोनों किसी तीसरी बस्तुके 
रूपान्तर नहीं हैं। ब्रह्म, जीव ओर प्रकृति प्रथक्‌ प्रथक्‌ 
होनेसे वे 'देश”/” और "काल? के आश्रित हो जायेंगे और 
आश्रित ता नित्य हो ही नहीं सकता | वेदान्त जिम ब्रह्मका 
निरूपण करता है वह तो देश और कालके परे है | स्वामी- 
जीने मौन घारण किया ओर दूमरे दिन आनेको कहा | 
यह दृश्टान्त इसलिये दिया गया कि बिद्वान भी किस तरह 
एक धारणा स्थिर कर लेनेपर बाहर जानेमें असहिष्णुताका 
परिचय देते हू । 

ब्रक्षका निश्रयात्मक ज्ञान होना एक बात है ओर उस 
शानकों अपने जीवनका अंगीभूत बनाना दूसरी बात है । 
बज्ञानिक ढंगसे विवेचन करनेपर प्रथम सुगम और द्वितीय 
मदहादुगम हैं। क्‍योंकि अटल संकल्प और असीम वथेय 
किसी-किसीके ही हिस्से पड़ते हैं । सत्य, अिंसादि आचरण- 
सम्बन्धी नियर्मोकों उपयोगिता प्रायः सभो स्वीकार करते 
हूँ, परन्तु उन थोड़े-से नियमोकों अपने जीवनका आधार 
बनाना महात्मा गॉधी-जैसे बिरले पुरुषोंद्ीका कार्य है । 

अक्षके निरूपणके साथ-साथ जगतका मिथ्या सिद्ध 
करना आवश्यक हो जाता है। 'ब्रह्म सत्य जगन्मिथ्या! 
वेदान्तका सूत्र हे। यदि वेजशञानिक नियमसे इस वाक्यकी 
क_्षत्यता प्रमाणित कर दी जाय तो द्वेंत या बहुवादियोंका 
यह सिद्धान्त कि “त्रह्म भी सत्य और जगत्‌ भी सत्य, या 
नास्तिकोंका सिद्धान्त 'जगत्‌ सत्य अक्ष मिथ्या' आप-से- 


# थेदान्त या श्रह्मसाक्वात्कार # 
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ज्््च््ंखिििञियखज्ि्िििििििििििलििलि 
आप गिर जाते हैं। परन्तु जगत तो सत्य प्रतीत हंता है 
और यहद्द सनातन नियर्मोसे जकड़ा हुआ है, इसको मिथ्या 
कैसे माना जाय ! जब सभी ब्रह्म हैं तो संसारमें दुःख 
क्यों ! सर्वदाक्तिमान्‌ ब्रह्म श्रम या मायाके वशीभूत केसे 
हुआ ! माया क्‍या है ! सृष्टि कब और कैसे उत्पन्न हुई, 
अह्ायको सत्य माननेसे क्‍या छाम ! श्त्यादि अनन्त प्रश्न 
उपस्थित हो जाते हैं। इनमेंसे बहुत-से प्रइनोके उत्तरमें 
जेदान्तवादीका कइना है कि में तुम्हें ब्रक्षकी सत्यता और 
जगत्‌की असारता दिखला सकता हूँ, परन्तु तुम्हारे भअगणित 
प्रशोका उत्तर नहीं दे सकता, क्योंकि ये प्रइन ही असम्मव 
है । इन्हें न में हुछ कर सकता हूँ न कोई दूसरे | यदि कोई 
हल करे तो में गलत सिद्ध कर सकता हूँ। हों) प्रश्नोंक् 
असम्मव होनेका युक्तिपूर्ण प्रमाण दे सकता हूँ । विरोधी- 
डुल कहद्ता है तुम्दारे वेदान्तकी कलई खुल गयी "ब्रह्म सत्य 
ज॑गन्मिध्या' का सिद्धान्त बुरी तरह गिर गया । 
यहापर एक घटनाका वर्णन अप्रा्सगिक न होगा । में 
अपनी रिश्तेदारीमें गया था | वहपर कुछ लोग एक प्रश्नके 
हल करनेमें करीब एक माससे व्यस्त थे । प्रश्न हु 
नहीं होता था । मुझसे भी प्रक्ष हल करनेके लिये 
अनुरोध किया गया। प्रभ यह था (सात घर बयाल्सि 
'नाटा, ताके ताक बैठावहु नाटाः--सात घरोंमेंसे दर 
एकर्म विषम संख्या बयालीस बेलोंको रखना था। 
थाडी देरमें मैंन उत्तर दिया--प्रभ असम्भव है | इसपर मेरी 
-बर्डी खिली उड़ायो गयी और कहा गया; ठुमने अपनी 
अयोग्यता छिपानेका अच्छा स्वॉग रचा है। अमुक सवके 
अम॒क व्यक्तिने, सुना जाता है, हल कर लिया है। मैंने उत्तर 
दिया; जब्र प्रश्न ही असम्भव है तब कोई भी हल नहीं कर 
"सकता । मेरी युक्ति तो सुन लीजिये । परन्तु उपहास करने- 
से किसको फुरसत थी कि बढ मेरी युक्ति सुनता | सबके चले 
जानेपर एक व्यक्तिकों बड़ी कठिनाईसे समझा सका “यह 
-गणितका सिद्धान्त है कि सात विषम संख्याओंका जोड़ 
विषम संख्या होता है और बयालीस सम संख्या है, 
इसलिये प्रश्न असम्भव है ।? 
बेदान्त भी कहता है कि माया या जगतके विषयमें 
तुम्हारे बहुत-से प्रश्न असम्भव हैं| तुम भले ही खिलली उड़ा 
'छो । जरा युक्ति सुननेमें घेयंसे तो काम लो | 
माया या जगत्के विषयमें वेदान्त तीन गुर बतलाता है 
'जिनपर कसनेसे जाना जा सकता है कि असुंख्य प्रश्न इन्ही 
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तीन शिद्धान्तोंके अन्तर्गत आनेसे असाध्य हो जाते हैं। 
जगतका जहाँ प्रयोग किया जाता है वहाँ विशाल विश्व 
समझना चाहिये न कि यह क्षुद्र प्श्वी । विइलेषण करनेपर 
यह प्रत्यक्ष है कि माया अथवा जगतके तीन अंग हैं । देश, 
काल और कारण । जरा सावधानीसे विचारना होगा | माया 
किस जगहसे शुरू हुईं ! जिस जगहसे भी प्रारम्भ मानोगे, 
अनिवायेरूपसे उसके आगे भी देश आ जाता है। 
चूँकि देश माया है जेंसा कि ऊपर बताया जा 
चुका है; इसलिये मायाके आदि खानके पहले 
भी माया आ जाती है। परिणाम यह निकलछा कि यह 
प्रभ असम्मव है। दूसरा प्रश्न यह है कि माया कब शुरू 
हुईं ? जिस कालसे भी मायाका आरम्भ माना जाय उसके 
पहले भी काल अथवा मायाका अनिवायरूपसे आरोप दो 
जाता है; अतः यह प्रश्न मी असम्भव हो जाता है । तीसरा प्रश्न 
यह है कि मायाका क्‍या कारण है १ काय और कारण एक 
ही सिक्‍्केके दो पहलू हैं। विचारपू्वंक ध्यान दीजिये तो 
शात होगा कि कार्य ओर कारणकी #ंखला भी बड़ी जटिल 
है| मायाका कारण खोजना है। कारण ही माया है । दूसरे 
शब्दोंमे प्रश्न यह हो जाता है कि मायाकी माया क्‍या है ! 
अतः यह प्रश्न भी असम्भव हो जाता है । वुक्ष्म विचारके 
बाद मनोरजञ्ञनाथ एक मोटा प्रश्न यह है कि पहले चृक्ष हुआ 
या बीज। चक्करमें घूमिये, इस प्रश्रका भी हल नहीं । 
डारविन साहबका विकासवाद कुछ दूर आगे चलता है ज़रूर 
परन्तु इत्ताकार जटिलता दूर नहीं होती । 
सारांश यह निकला क्रि निम्नांकित तीन कसौदियों 
प्रश्नोकी असाध्यन्य परखनेके लिये कायम हुईं--- 
१-कहद्दों माया ! 
२-कब माया £ 
३-कैसे माया ! 
भायाके विपयर्मे असंख्य प्रश्रुको इन कसौटियोपर कस- 
कर असम्भव कह दीजिये। हल करनेकी व्यर्थ माथापश्ची 
मत करिये | उदाहरणार्थ, ब्रह्म मायाके वशीभूत कैसे हुआ! 
अग्रिम प्रकरणमें यह स्पष्ट हो जायगा कि ब्रह्म वशीभूत 
कभी नहीं होता ! यह प्रश्न कसो्ी नं» ३ का है अतः 
असाध्य है । 
इतनी लंबी भूमिकाके बाद अब बदह्मसाक्षात्कारपर 
आता हूँ । रसायनशात्री किसी पदाथके गुणोंकों जाननेके 
लिये दुनियाके सम्पूर्ण पदार्थों नहीं लेता | उदाइरणार्य, 
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4 अफलआतनपाजन 


थोड़े-से वृतियाको लेकर विइलेषण करता है ओर कुल तूतिया- 
के बारेमें अनुमान निकालता है | “यथा पिण्डे तथा अश्माण्डे! 
ब्रह्मे साक्षात्कारके लिये सम्मुखकी दो वस्तुओंकों लेता 
हूँ--कलम और कागज | पहले कलमको लोजिये । इसमें 
क्‍या देखते हैं ? लंबाई, मोटाई, गोलाई, रंग, कड़ापन और 
वजन इत्यादि गुणोंका शान इन्द्रियोंद्रारा होता है । आधार 
जिसपर ये गुण अवलम्बित हैं, इन्द्रियोंकी पहुँचके बाहर 
हैं। अनुमान अथवा दिव्य चक्षुद्वारा अनुभवित होता है । 
क्या ये गुण वास्तविक हैं, अथवा मिथ्या ! पहले बजनकों 
लीजिये, विशानका विद्यार्थी जानता है कि एथ्वीके आकर्षणका 
परिणाम वजन हे | विष्वतरेखाके समीप होनेसे आकर्षण 
ज्यादा है । अतः कलमका जो वजन यहॉपर है साइवेरिया- 
में उसका वजन कुछ कम हो जाता है| प्रथ्वीपर जो वजन 
है, दो मील ऊपर आकाशमे उसका वजन कम हो जाता 
है । यदि इतना ऊपर ले जाय जहाँ प्ृथ्वीका आकषण शून्य 
हो तो कलमका वजन गायब हो जायगा | अतः यह सिद्ध 
हुआ कि यह गुण सापेक्षक या मिथ्या है । अब लंबाई, 
चौड़ाई, गोला३ और मोटाईकोा ली।जये | हमारी आँखोंके 
लेंस एक विशेष प्रकारके हैं। ये गुण लेंस ( ],८7७ )के 
फोकसके परिणाम हैं | यदि हमारी ऑम्ोंके लेंस डुडिक्रास 
ग्लास ( वह शीद्ञा जिसमें छाोठा आकार भी बड़ा दीग्व 
पड़ता है ) को भाँति होंतो ये लंबाई इत्यादि बहुत 
बृहदाकार दृष्टिगोचर हों। चींटीकी अखोंकी बनावट 
ऐसी हैँ कि पदाथ दूमरे ही प्रकार इष्टिगोचर होते हू । 
हाथीकी आँखोंसे दूसरे प्रकार | अब किस किम्मक्ी ऑस्वथो- 
को प्रमाणित माना जाय | यदि आँखें बंद कर न्‍थी जाय 
तो ये गुण अवश्य अच्श्य हो जाते है । अतः ये गुण भी 
सापेक्षिक हैं| इसी तरह कड़ा३ भी हमारी विद्येप स्पशशन्तिका 
प्रतिफल हैं। कलमके सभी गुण विचार करनेपर सापेक्षिक 
या मिथ्या सिद्ध होंगे । अब बिना आधारके ये गुण स्थित नहीं 
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रह सकते । आधार इन्द्रियातीत है। उसीपर देश, कॉल 
ओर गुण अवलूम्बित हैं। देश, काल और गुण श्त्यादिका 
समुश्यय “रूप और नाम? है। रूप और नाम इन्द्रियातीत 
आधारपर अवलम्बित हैं । अतः रूप और नाम मिथ्या 
और आधार सत्य है | इसी तरह कागजका रूप और नाम 
मिथ्या और आधार सत्य है। अच्छा, अब यद्द देखना है 
कि कागजका आधार कलमके आधारसे भिन्न है या नहीं | 
यहींपर यूनानी फिल्शस्फरोंने गलती की है । मिन्नता गुर्णोमे 
होती है, अतः कागज और कलमका आधार एक ही है । 
आगे बढ़िये ओर अनुभव कीजिये कि सारे विश्वका 
आधार या ब्रह्म एक अभिन्न) अखण्ड और देश, 
काल और कारणसे अतीत है। रूप ओर नाम मिथ्या 
सिद्ध हो चुके । जगत्‌ दृढ़ और सनातन नियमॉसे बंधा 
प्रतीत होता है। अनिवार्य परिणाम यह निकलता है कि 
आधार सत्य और सनातन हे | रस्सीमें सॉपका श्रम होता 
है। सॉप मिथ्या है, परस्तु सॉपकी लंबाई, चौड़ाई और 
माटाई इत्यादि गुण रस्सीसे प्राप्त होते हूं । रूप और नाम 
मिथ्या हैं | संसारकी दृद़ता साबित करती है कि आधार जो 
इन्द्रियातीत हैं देश, काठ और वस्तुसे परे, सत्य और 
सनातन और सबंदक्तिदाता है। यही कारण है कि वेदान्त 
कहता है “ब्रह्म सत्यं जगन्मिथ्या।' “अहं ब्रह्माम्मि।? 

लेग्चका बिम्तार्मय पद-पदपर रहा &। में नहीं कह 
मकता कि स्पष्ट करनेमे में किलना सफल हुआ हूं। विचार 
सूक्ष्म है | कल्याणम धागवाहिक लेखोंकी आवश्यकता है। 
लेग्बका पढ़नेपर बहुत-सें सन्दहात्मक प्रदन उपस्थित हंंगे। 
मेरा अनुराध हें के बाहर दोड़नकी आवश्यकता नहीं। 
थैय के साथ मनन करनपर सन्देदह आप-से-आप मिट जायेंगे। 
आग यह विश्व मनारम ब्रह्म परिणत हो जायगा । इस शानकी 
उपयोगिता आदिक बारेम कुछ लिखना लेखक आकारकों 
बढ़ाना हू | अतः इत्यल्म्‌ । 


- -“* इज 249१०---- 


पुण्यकमंवाले जीब तुरन्त ही र्मणीय यं।नि जैसे कि ब्राह्मणयोनि) क्षत्रिययानि अथवा वैश्ययोनिको प्राप्त करते हैं 


बजे शक क्रमवाले 


ओर जो पापकमवाले हैँ, वे तरन्त ही पापयोनि जैसे कि श्वानयानि, सक़रयानि अथवा चाण्डालयोनि प्राप्त करते हैं। 
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बद्यानुसन्धान 


( लेखक--दीवानबद्ादुर के ० एस ० रामखामी शाखी बी० ए०, बी० एल० ) 


१ अनुसन्धान 

पूर्वके; विशेषकर भारतवर्षके अध्यात्मशास््रमें अन्त- 
ज्ञोॉनकी जो ज्योति, या दिव्य सूक्ष्म दृष्टि अथवा सत्सिद्धान्त- 
के प्रतिपादनमें जो सत्साइस देखनेमें आता है; पश्चिमके 
अध्यात्मशास्त्रमं उसका कहीं कोई नाम-निश्ञान नहीं है। 
चाल स हिटबी कहते हं---“सामान्यतः पाश्चात्य तत््तज्ञानका 
इतिहास छ्लेंटोद्वारा म्थिर गहीत मूल तत्त्यबिमागका क्रमागत 
विकारमात्र है।? ड्लेटोका णह्दीत सिद्धान्त मी चश्चल ही 
था। छ्लाटिनसने हैटोके विचारोंकों प्राच्य अध्यात्मक्षानके 
सद्धान्तोंसे प्रकाश पाकर तदनुमार और ऊँचेपर चढ़ाया 
और उन्हें और भी युक्तिसंगत बनाया ) इनके कथनानुसार 
मननक द्वारा मनुष्य प्रकृतिसे अन्तःकरणकों; अन्तःकरणसे 
शुद्ध सक््च बुद्धको और छझुद्ध सच्वसे परम पुझुपको प्राप्त 
दाता है। यहों हमें आत्मा और अखण्ड सबिदानन्द तथा 
<एकमेवाद्वि तीयम्‌! के सम्बन्धर्म उपनिपदोके ही मन्त्र-स्वर 
स्पष्ट सुनायी देते है। इंग्लैण्ड, फ्रान्स और जम॑नीके तत्त्व- 
वत्ता प्रायः संदिग्ध शब्दों और अस्पष्ट ध्येयक पंक्रमे जा 
धंसे हैं | मौतिक शान ( सायन्स ) के तत्त्वविदू, विशेषकर 
हवट स्पेस्सरन अपने शब्दजंजाल ओर कल्पनाजालसे इस 
विवशताकों और भी बढ़ा दिया है; ओर इनका जो अशेय- 
आद है वह ततो-- 


वेदाहमेत पुरुष महान्त- 
मादि्ध्यवर्णं तमसः परस्तात । 
--इस स्वानुभवोक्तिके सवंथा विपरीत ही हैं । 


भोतिक शात्त्र; तत्चज्ञान और धमं ये जो तीन अलग- 
अलग विभाग ज्ञानके माने गये; यह पाश्चात्योंक्री ही मन- 
मानी है| भौतिक शास्त्र और अध्यात्मशास्त्रे बीच कभी 
समाप्त न दोनेवाला घोर विरोध और युद्ध मानना पाश्चात्योँ- 
की ही कुकल्पना है। भारतीय लोग तत्त्वश्ञानकों “दशन! 
कददते हैं, परन्तु पाश्चात्योंके यहाँ तत्त्वशान सर्वतःप्राप् 
तत्तोंका विचारमात्र है। दर्शनमें बुद्धिपूवक विश्लेषण, 
अनुसन्धान और मीमांसा, यह क्रम ती रहता ही है पर 
फल इसका है दर्शन, ओर दर्शन द्वी जीवनका वास्तविक 
लक्ष्य है । 


इस प्रकार ब्रह्मदशन पानेका सुनिश्चित मार्ग व्यतिरेक 
और अन्वयकी पद्धतिसे अपने आपकों देखना है | जाग्रत, 
स्वभ्त ओर सुषुत्ति, इन तीनों अवस्थाओंकों व्यतिरेकपूर्वक 
देखनेसे हम उस साक्षीकी झछक पाते हैं जो इस अबस्था- 
त्रयके पीछे है जा कभी बदलता नहीं, जो बृद्धि-क्षय-रहित 
अविकाय है और जो सर्वव्यापी और खयंप्रम है; जैसा 
कि अमर “पश्चदशी” में विधारण्य स्वामी कहते हैं-- 
नोदेति नास्तमेत्येका संधिदेका स्वयंप्रभा। 


इस शाश्वत अनन्त सनातन आत्माके होनका स्वानुभूत 
प्रतिपादन ही भारतीय परम तत्त्वज्ञानकी पराकाष्ठा है। 
इसी एक परमात्माके ये विविध रूप और कम हैं जो इस 
नानाविध नामरूपात्मक जगतमें देख पड़ते हैं | 

इस परमात्माके अनुसन्धानके लिये इस प्रृथ्वीसे उड़- 
कर ऊपरके ग्रहनक्षत्रमण्डलोम जानेकी आवश्यकता नहीं 
पड़ती । इसका अनुसन्धान ओर इसकी प्राप्ति इसी शरीरमें, 
हृदयकी अंधेरी कोठरीमें ( हृदयगुह्ा या दहराकाझमें ) 
होती है; यही वास्तवर्म ब्रह्मयुर है | मस्तिष्क जो कि बुद्धि- 
का खान है उसका अन्त््नक्रे स्थान हृदयसे वही सम्बन्ध 
है जो कि चद्धमाका सूयंसे | उसकी कला सूय्यंसे छिया 
हुआ प्रकाश ह ओर उसकी बृंद्धि और क्षयक्रे पक्ष हुआ 
करते हैं, पर यह अधिक सुसह्य ज्योत्स्ना है; यद्यपि धुंघला- 
पन इसमें सर्वथा दी नष्ट नहीं है। श्रुति और स्छृतिका भी 
परस्पर ऐसा &। सम्बन्ध हे | 


अनन्त चक्रके पीछे भटकनेके बदले जब हम केद्धमें 
दी पहुँचते हैं तब सब बातें खुल जाती हैं और विश्वकी 
समस्या हल हो जाती है । “एक! ही किस प्रकार अनेकोंमें 
और अनेकों द्वारा खेल खेल रहा है, यह स्पष्ट देख पड़ता 
है । वहाँ आत्मा ओर जगतकी कोई पहैली नद्दी रह जाती | 
एकके अनेकविध होनेका क्रम वहाँ ध्यानमें आ जाता है । 
वहाँ एकत्व आर बहुत्व परस्पर भिन्न या विरोधी तत्त्व नहीं 
हैं । बेदान्तमें प्रक्ृ/त, पुरुष या परमेश्वरसे प्रथक्‌ या विदद्ध तत्त्व 
नहीं है । प्रकृति परमेश्वरकी परमेश्वरी शक्ति ही है-- 

मायां तु प्रकृति विद्यान्मायिन तु महेश्वरम्‌! 

जैसा कि श्वेताश्वतरोपनिपतर्मं कहा है। एकका एक 
बने रहते हुए अनेक रूपोमें प्रादुभूंत होना जीवनका 
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# अवियया रूस्‍्युं तीत्यों विद्ययाउस्तमइलुते # 








महत्तम आश्रय है ( आश्रयों वक्ता कुशलोडस्थ ज्ञाता ) | 
प्रकृतिके तेईेस विकार प्रकृतिके आत्म-प्राकस्थके ही एकके 
बाद एक क्रमविकास हैं, पर सबके मूलमें ब्रह्मको सत्ता सदा 
और सर्वत्र विद्यमान है | ऐसे सिद्धान्तकों अनेक्रेश्वरबाद 
कहना शब्दोंका दुरुपयोगमात्र है | चालस हिटबी बड़े 
अच्छे ढंगसे कहते हैं कि 'अनेकेश्वरवादका यदि कुछ अथ 
हो सकता है तो वह यही हो सकता है कि विश्व ही ईश्वर 
है; परन्तु वेदान्तका सिद्धान्त तो यह है कि विश्वमें जो कुछ 
भी सत्‌ है उसका कारण ब्रह्म है, और तब्रह्मकी जो परम 
सत्‌ सत्ता है उसके अशुमात्रका भी कारण विश्व नहीं है ।” 


अनेकोंका जो खेल हो रहा है उत्तके बीचमें हमलछोग 
हैं और उस एकको नहीं देख पाते हैँ । इसे कोई भी तभी 
देख सकता है जब यह अपनी इच्छासे अपने-आपको 
हमारे सामने प्रकट करे। पद्चकोशात्मक त्रिविध शरीर 
उस आत्मज्योतिकों सहखशः विकी्ण करती हैं। इन 
विक्रीणं और विविध वणरज्ञित ज्योतियोंकों आत्मप्राप्तिकी 
केवल एक आुश्न ज्योतिमें एक्रीभूत करनेके लिये परबह्म- 
के सगुण रूपकी दया ही कारण है। इसीलिये निरपेक्ष 
ब्रद्यका अनुसन्धान करनेवाले हिन्दू मूति-पूजक भी होते हैं। 
भगिनी निवेदिताने अच्छा कहा है कि “संसारके सब 
टोगोमेंसे हिन्दू दी ऐसे हैं जो बाह्यतः सबसे अधिक और 
दृदयतः सबसे कम मूततिपूजक हैं।' 

जब सब वासनाएं नष्ट हा जाती हैँ और मन आत्म- 
ज्योतिकों विकीणं करनका कारण नहीं होता तब निरपेक्ष 
ब्रह्मका विशुद्ध अनन्त सनातन परमानन्द प्रकाशने लगता 
है। तब कोई अनुसन्धान नहीं रहता; क्योंकि अनुसम्धत्सु, 
अनुसन्धेय और अनुसन्धान तीनों एक ऐसे एकत्वमें एक 
हो जाते हैं कि जिसमें कोई द्वेत नहीं रह जाता और वह 
समाकीर्ण श॒श्र आत्मज्योति दिकालादइनवच्छिन्नरूपसे अपनी 
मह्दिमामें स्थित द्वोती है ( स्वे मदन प्रतिष्ठितः ) | 


२ अन्तराय---अबिया 


धमका रूप या तत्त्व चाहे कुछ भी हों, उसके द्वारा 
व्यष्टिगत पुरुषका स्वरूपगत इंश्वरत्व ही घोषित होता है। 
यदि पूर्णत्व या सिद्धि अप्राप्तकी प्रामि है तो अन्य सब 
प्राप्तियोंक समान इसका भी किसी कालछमें आरम्भ होना 
अनिवायं है ओर इसलियें फिर इसका क्रिसी कालमें अन्त 
होना भी निश्चित है। इस प्रकार यह अवस्था भी क्षणिक 


ही हुई | अनन्तत्वमें असीमत्व संनिहित है और दोनोंमें 
ही कोई पूव॑सत्ता है यदि कोई सनातन पराक-सत्ता भी है | 
वर्तमान अपूर्णत्व अवश्य ही किसी पूर्णत्वका दी सूजक हो 
सकता है। चिरन्तन पूर्णत्व तमी सम्मव हो सकता है जब 
वस्तुतः उसकी सनातन सत्ता हो | वर्तमान अपूर्णत्वका 
स्वरूप यही है कि यह क्षणभछुर जीवन है और यह सुख- 
दुःखका कदम है | इस अपूर्णत्वका कारण भिन्न-भिन्न 
धर्मोमें भिन्न-मेन्न रूपसे बताया गया है | यह पाप अथवा 
अविद्या कहा गया है| पापका सम्बन्ध व्यवद्दाससे है और 
व्यवहार मानसिक और कायिक दोनों होता है। कायिक 
व्यवद्गारका मुख्य कारण मानस ही है, इसलिये इस क्षण- 
भद्गरता ओर दुःखका कारण वासना या काम कहा गया 
है | तत्वविचार इस मीमांसाकों और आगे बढ़ाकर इस 
प्रइनका उत्थापन करता है कि इस कामका भी कारण क्‍या 
है। इसका उप्तर यह है कि आत्माकी ज्योतिका सम्मुस्व 
न होना इसका कारण है; क्योंकि यदि वष्ट ज्योति अन्त- 
हित न होती, अन्तराय-रहित प्रकाशती रहती तो किसीके 
कोश वासना न होतो, और यदि वासना न होती तो काई 
पाप न होता | तत्त्वशञानका हेतु आत्मसत्ताका ज्ञान और 
अनुभव कराना ही है ! 


जंगत्‌का जो बाह्य रूप हमलोग देखते हैं, यही वाम्त विक 
रूप नहीं हे; यह बात सामान्य चुद्धिकों बड़ी ही विचित्र 
मालम होंगी, पर विचारनेसे स्पष्ट हों जायगी और तत्त्व- 
शानक सभी सम्पदायोंने इस बातका माना भी है। जगतके 
सम्बन्धर्म हमलोग केवल उतना ही जानते है जितना इरिद्रियों- 
से जाना जाता है; यह चीज स्वयं क्‍या है सा कुछ भी नहीं 
जानते । जड प्रकृतिकों हम दिक्कालावब्छिन्न देखते हैं और 
यह देखते हैं कि रूपमात्र अश्चाश्रत है| पर आत्मा अपन- 
आपको अश्याश्वत नहीं समझ सकता, वह अपनेकों शाश्वत 
ही अनुमव करता है | 


अद्वेत सिद्धान्त यह हैं कि पदार्थोंकी जो नानाविघता 
हम दखते हूं यह अविद्यके कारणसे देखते हैं, यथाथंम 
सदृवस्तु तो एक ब्रह्म दही है । इस अविदाका कारण क्या 
है, यद प्रश्न नहीं हो सकता, क्योंकि कारणरूपसे कार्योत्या- 
दनका क्षेत्र ही अवियदाका क्षेत्र है । अविया 
अनिवंचनीय है, पर विद्यासे इसका निराकरण होता है । 
जगदूभ्रमके पीछे तदाश्रयस्वरूप सनातन सत्ता है। जब हम 
विकार या कार्यकों देखते हैं तब हम उसके कारणको प्रकृति 


विपररीो + 
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कहते हैं, जब हम उसे ब्रह्मानुभवकी दृष्सि देखते हूं तब उसे 
अवधिद्या, माया कहते हैं | सांख्यसिद्धान्तके अनुसार प्रकृति 
अनायनमन्त हे। परन्तु अद्वेत सिद्धान्तके अनुसार अविद्या 
अनादि है पर अनन्त नहीं; सान्‍्त है | सांख्यमतमें प्रकृति 
और पुरुष दोनों ही सत्‌ हैं और दोनों एक दूसरेके बिना 
रह सकते हैं पर अद्वत सिद्धान्तमें अविद्याकी गौणसत्ता 
है और ब्रह्मसत्ताके बिना वद्द नहीं रद्द सकती । 

यह कहना ठीक नहीं कि अविद्या अभावरूपा है । 
अविदया भावरूपा है। यदि जगत्‌ मनोमय ही होता तो 
इसमे स्थिरता, हेतु या क्रम कुछ भी न होता | मनोमय 
संष्टि जब चाहे गढ़ी और तोड़ी जा सकती है। जगतकों 
कोई ऐसे गढ़ और तोड़ नहीं सकता। फिर यदि 
अविया केवल मनोगत ही होती तो सुषुप्तिम इसका रहना 
ने बनता; जब कि मन सवंथा निष्क्रिय होता है। अद्देत 
सिद्धान्त यद है कि अविद्या ब्रकझ्षकों छिपाये रहती और 
जगतकों सामने रखती दे । इसकी इन शक्तियोंका आवरण- 
शक्ति ओर विध्षेपशक्ति कहते हे । आत्मसत्ताका अबोध ही 
अविदयाका कारण है। तुरीय अवस्था जब्र हमें आत्म- 
स्वरूपका बोध द्वोता है तब सब भ्रम दूर हो जाते हैं और 
बहुविधता नष्ट हो जाती है । 


धर्ममावका सम्बन्ध जितना बुद्धिसे है उतना ही अन्त- 
शाॉनसे है | मि० ओ० सी ० किकने अन्तज्ञोन और बुद्धिकी 
यथाक्रम घर फिरनेवाले कबूतर और जद्ाजके अफसरसे 
तुछना की है। कबृतरका मन जहाजी गणितसे बिल्कुल 
ग्वाली रद्दता है, पर वह अपने स्थानपर टीक पहुँच जाता हैं | 
जद्दाजऊडा अफसर नक्षत्रादिसे दिशा निश्चितकर जहाजका 
रास्ता ठीक करता और अपने स्थानयर पहुंचता है| 
अपने-अपने हिसाबसे दोनों दी ठीक दे । अन्तशानी अपने 
हिसाबसे और बुद्धिवादी अपने हिसाबसे ठीक है | कोई 
किसीकों अपनेसे हीन समझे, यह ठीक नहीं | 





धर्ममें अन्त्शानीका भी उतना ही महत्त्व है जितना कि 
बुद्धिवादीका । स्टाबंकने अन्तशोनंके विषयमें अपना अनुमव 
इस प्रकार वर्णन किया है--“अन्तरकी गहराई ओर भी 
अधिक गहराईमें प्रवेश करने छगी--मेरी ही साघनासे जो 
गद्दरा३ मेरे अंदर उत्पन्न हुई उससे आकर मिलने छगी; वह 
अथाह गभोरता जो बाहर है, जो नक्षत्रौकीं भी पार कर 
गयी है “कई अवसरोपर मैंने यह अनुभव किया कि 
मुझे मगवत्सत्ताके सारूप्यकां आनन्द मोगनेक्री मिला ।* 
इतना ही मद्ृत्व उस आध्यात्मिक बुद्धिवादी बा विश्छेपण- 
कारी विचारकका है जो अपनी बुद्धिका प्रयोग करके अशानके 
परदेको उठाकर सत्तत््वकों प्रकट कराता है | वह यह जान 
लेता है कि जीव मत्तत्व है। शरीरसे सब्ंधा स्वतन्त्र और 
सनातन है | 


इस प्रकार क्‍या अन्तशॉन ओर क्या बोधिक मीमांसा 
दोनोंमें ही, भिन्न-भिन्न प्रकारसे दी क्यों न हो, अन्तश्रक्षु' 
का ही सहारा लेना पड़ता है । 


प्राप्ति 


श्रीमच्छंकरानायके विलक्षण तल्वजश्ञानका यद केन्द्र 
बिन्दु है | इसे प्रच्छन्न बौद्धकी-सी बात कहकर उड़ा देना 
महज है | हमछोग अपने परिच्छिन्न अईकारमें इतने फंसे हुए 
हैं कि हमें अपने आत्मा और उसके सान्‍्त परिच्छिन्न 
अति कामल अवशुण्ठनके बीच वियोगक्री कल्पना भयावनी 
लगती है। जब यह बन्धच्छेद हो जाता है और हमारा वास्तव 
अन्तर्दित अपरिच्छिन्न सनातन सचिदानन्दस्वरूप प्रकाशित 
होता है, जब कुछ भी अल्प नहीं रद जाता, सब कुछ भूमा हो 
जाता है, तब अविद्या नष्ट होती है और जीवन्मुक्तिकी प्राप्त 
होती है और ब्ह्यानुसन्धान पूण होता है। 


“--++>++छ कक स्टडी ४य८४घचपघय या 


जा कोई ब्राह्मण हमसे भ्रष्ट हैं उनकी आसनादि देकर तझे उनका श्रम दूर करना चादिये । अथवा उनको 
आसनादि देनेमें साँस भी न लेनी चाहिये। आस्तिक-बुद्धिसे दान देना चाहिये; नास्तिक-बुद्धिसे दान न देना चाहिये, 
उदारतासे देना चाहिये, लजासे देना चाहिये, शास्त्रके भयसे देना चाहिये, विचारपूतरक देना चाहिये | 


(तत्ति० १ । ११। ३) 


-->-फर्यंकिंक०-- 


वेदिक ओर वेदान्तिक साधना 


( लेखक--ओऔ अक्षयकुमार बन्थोपाध्याय ) 


मगवानकी सृष्टिमें असंख्य जीवोंके बीच मनुष्य भी एक 
देहेन्द्रियविशिष्ट जीव है | अन्यान्य प्राणियों के समान मनुष्यकों 
भी सुख-दुःख, भूख-प्यास, राग-द्वेप, भमय-विषाद, रूप-रस, 
गन्ध-स्पर्श, शब्दकी अनुभूति होती है, हेय और उपादेय 
वस्तुओंके भेदका ज्ञान होता है। तथा उपादेय वस्तुओंकी 
प्राति और हेय वस्तुओंके परिहारके लिये कम-प्रेरणा होती 
है। अन्यान्य प्राणियोंके समान मनुष्य भी जन्म, स्थिति; 
वृद्धि, परिणाम, अपक्षय और झत्युकी अधोनतारूपी 
श्द्युलासे आबद्ध दे | इन समस्त विपयोंमें मनुष्य अन्य 
प्राणियोंके साथ समान भूमिकामें ही विचरण करता है | यद्यपि 
मनुष्यका देहिक गठन, इन्द्रियदाक्तियोंका विकास तथा सर्वो- 
परि मनोडृत्तियोंका बचिह््य, इन समस्त क्षेत्रोंम भी, मनुष्य- 
को जो वेशिष्ट प्रदान करते हं, इससे प्राणजगत्‌म उसकी 
श्रेष्ठता निर्विवाद है, तथापि मनुप्यका जीवन यदि इन क्षेत्रों 
में ही आबद्ध रहता तो मनुष्य जो इस जगत्‌म अपन 
जातोय श्रेष्ठव्वका दावा करता है वह निराधार होता । 
समजातीय अनेकोंमें श्रेष्ठत्व प्राप्त करना एक बात है और * 
जातिके रूपमें श्रेष्ठत्व प्रात्त करना बिल्कुल दूमरी बात है । 
मनुष्य सष्टिके एक उन्नततर स्तरमें ब्रिचरण करता हैं; इसका 
प्रमाण प्राणियाँकी शक्ति और दृत्तियोंके परिमाणगत तास्तम्य- 
से नहीं प्राम होता । प्राणियोंके कम, भोग ओर अनुभूतिकी 
विचित्रता तथा जठलताके अधिकतर विकासके द्वारा भी 
उसका निरूपण करना ठीक नहीं। मनुष्यमे कोई एसी 
आभ्यन्तरीया प्रकृतिगत विशिश्ता हैं, जिससे उसके समस्त 
जीवनकों, जीवनके सारे विभागकों एक उन्नततर भृमिमें 
प्रतिष्ठित करके समस्त ग्राणियोंकी अपेक्षा उसे उच्चतर 
अधिकार प्रदान किया गया हे । मनुष्यकी यह विशिष्टता 
क्या है ! कठोपनिपद्‌ कहती है--- 

“श्रेयश्र प्रेयश्व मनुष्यमेतस्ती संपरी त्य विजिनक्ति घीरः ।! 

श्रेय और प्रेयका विवेक ही मनुष्य-जातिका वशिष्टथ 
है, इसीके कारण अन्यान्य सभी जातियोंसे मनुष्य श्रेष्ठ 
गिना जाता है । इसे अंग्रेजीम १[०:४॥ (५005लं०घड़त्तट55 
कह सकते हूँ । अन्यान्य प्राणी प्रेयका अनुबतन करते हैं। 
जो उन्हें अच्छा लगता है, जीवनघारणके लिये और 
देहेन्द्रियोंकी ठृम्तेक लिये जो आवश्यक जान पड़ता है, 


उसी ओर वे स्वभावतः ब्रिना विचारे दौड़ते हैं | प्रेयकी प्राप्ति 
और अप्रेयके त्यागके लिये ही उनकी कम-प्रेरणा होती है । 
अप्रेयका संयोग और प्रेयका वियोग ही उनके लिये दुःख 
है। उनके राग-द्वेप-भयादि सभी प्रेयकों केरिद्रित करके 
प्रकट होते हैं | एक प्रेयसे दूसरे प्रेयका भेद उनकी अनुभूति- 
में प्रकाशित होता है तथा अधिक प्रेयकी आशामे स्वल्प 
प्रेयका त्याग करना भी वे सीखते हैं। परल्तु प्रेयसे बिल्कुल 
ही भिन्न स्वरूप श्रेयशानकी ओर प्राणिसाधारणका चित्त 
विकसित नहीं होता | 

मनुष्यके चित्तमें विकासके साथ-ही-साथ प्रेय और श्रेय- 
की प्रथकताका ज्ञान होने लगता है । उचित और अनुचित, 
बुरा और भन्‍्त। न्याय ओर अन्याय शुभ और अश्युभ; 
पुण्य और पाप इस प्रकारकी भेदब्रुद्धि मनुष्यक चित्तमे 
स्वभावतः विकसित होने लगती है | जिसे अनुलित, बुरा; 
अन्याय, अद्युमभ या पाप नामसे पुकारते हैं बह प्रेय हो 
सकता है। देहेन्द्रियकी तमिके छिये वह क्रमी-करभी आवश्यक 
माट््म हा सकता है, जीवन धारण करनक लिये भी बह्दढ 
कर्भी-कभी प्रयाजनीय माठम हो सकता है; फिर भी मानव- 
बुद्धि उसका अनुमोदन नहीं करनी, उमे सदा त्याज्य ही 
बतलाती है । 

मानवबुद्धिके विकास निम्नस्तरोंम मनुष्याबित श्रेय- 
ल्प्सिकों अपेक्षा अन्यास्य प्राणियांकी भाॉति प्रेयल्टिप्सा ही 
अधिक प्रबल होती है | यही कारण है कि मनुप्य अहुधा 
क्ैयका त्यागकर प्रयकी आर दोड़ता है। परन्तु तब भी 
उसमें प्रेय और श्रयकी भेद बुद्धिका अभाव नहीं होता | 
फिर, एक मनुष्य जिसे श्रेय समझता है, दूसरा उसे अश्रेय 
समझता हैं, तथा एक ही मनुष्य एक समय या एक अवस्था- 
में जिस वस्तुको अब समझकर आलिज्जन करता है; दूसरे 
समय या दूसरी अवस्धामें उसे ही बह अश्रेथ समझकर 
त्याग कर सकता है | परन्तु श्रेय और अश्रेयक्रा भेद-जान 
मनुष्यके चित्तमें सदा तराड्रित हाता रहता है। भेय और 
प्रेयमं जब दन्द्ग उपस्िन होता है, मनुष्योचित विवेकबुद्धि 
जिसे अश्र4५ बतला दती है, उमे ही जब प्रेयके रूपमें प्रहण 
करनेके टल्थि देह, इन्द्रियाँ और मन लालायित दोंता है) 
तथा विवेकबरुद्धि जिसे श्रेय मानकर आदशंरूपमें मनके 
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सामने उपस्थित करती है, उसे ही जब देद्देन्द्रिय, मन अभ्रेय 
मानकर स्थास करनेके लिये उद्यत होते हैं--तभी मनुष्यके 
अन्तः्करणमें एक नतिक और आश्यात्मिक युद्ध आरम्म 
होता है ! इस दन्द्रक्रे कारण ही मनुष्यक्रे जीवनम अनेकों 
प्रकारकी समस्याएं सदा दी उद्धृत होती रहती हैँ और इसी 
कारण उसका जीवन साधनामय दोता है । अन्य प्राणियेंके 
भीतर श्रेय और प्रेयका इन्द्र, आदश ओर प्रजृत्तिका इन्द्र 
न हानेंक कारण ही वे साधनाऊके अधिकारी नहीं हूं, उनक 
जीवनमे शातरूपमें काई गुरुतर समस्या नहीं है, और न 
समस्याका समाधान करनेंक्र लिये कोई विचारपूर्वक चेष् 
ही हें। 

श्रेय ओर देयके भेदकी अनुभूति ओर तज्ञनित साधना 
दी मनुष्यका मनुष्यत्व हे। यही अनुभूति प्रकृतिराज्यमें 
मनुष्यको एक असाधारण स्वराधीनताका ज्ञान प्रदान करती 
हैं! इसी कारण मनुष्यका जीवन अन्यान्य प्राणियोंक्री 
अपेक्षा अनन्तगुना जटिल, समस्यापूर्ण ओर रहस्यमय हैं । 
प्रेयीन श्रेयज्ञनके ऊपर ही मनुष्यजीवनकी समस्त 
मनुष्योचित साधनाएँ और सिद्धियाँ प्रतिष्ठित हैं । 

मनुष्यकी प्रकृतिमं साधारण प्राणियोंकी प्रति और 
मनुष्याबित प्रेग्णा दोनों ही विद्यमान है, इस कारण मनुप्य न 
ना प्रेयक बन्धनक्रां त्याग कर सकता है और न श्रेयके आदर्शको 
अस्वीकार कर सकता हैं । श्रेय और प्रेयर्मे सामश्ञस्य 
ब्थापित न कर सकनक कारण उसका प्रकृतिगत युद्ध किसी 
तरह बंद नहीं होता | इसमें एक और कठिनाई यहे है कि 
यथार्थ भ्रयका निर्धारण करना बहुन ही कठिन है। अपनी 
देदन्द्रिय-मनावृत्तियोंका विश्लेषण कर प्रेयका तो सहज हीं 
निश्चय हा जाता है, परन्तु अ्रेयंक सम्बन्ध अनन्त मतभेद 
है | अतएवय मानवर्जीबनकी घधान समस्या ही श्रेयके यथाथ 
स्वरूूपफों जानना है । मलुध्यके अंदर कमंशक्ति, 
शानगक्ति और भोगद्ाक्ति स्वमावतः ही विद्यमान है; तथा 
बहिजंगतक साथ आदान-प्रदान ओर घात-प्रतिघातके द्वाग 
स्रभावतः ही उसकी दशाक्तियाँ उद्बुद्ध हकर विनित्ररूपमें 
आत्मप्रकाश करती हूँ। जगत्‌क विविध विपयोंके साथ 
स्वभावतः ही उसका परिचय होता है तथा ओर भी घनिष्ठ 
ओर व्यापक परिचय प्रात करनेके लिये उसकी स्वाभाविक 
प्रशात्त होती है | विचित्र भोग्यपदार्थ उसके देहेस्द्रिय-मनम 
अनुकूल और प्रतिकूल वेंदना उत्पन्न करते दे, तथा अनुकूल 
बेदनाकी प्राप्ति और प्रतिकूल बेदनाके त्यागके लिये उसकी 
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बुद्धि स्वभावतः देय-उपादेयका विभाग करती हुई भोग 
ओर त्यागमें प्रदत्त होती है । उसकी कम्मंशक्ति भी इसी 
प्रकार सुखप्रात्त और दुःख-निवारणकरे लिये नाना 
दिशाअंमिं प्रवाहित द्ोती है । परन्तु इस प्रकार प्राणीसुलम 
स्वमावसे उत्पन्न होनेवाले कम, शान और भोगके द्वारा 
उसकी श्रेय प्राप्त करनकी आकांक्षा परितृप्त नहीं होती । 
उसके भीतर निरन्तर यह प्रश्न उठता रहता है कि किस 
प्रकारके कम, ज्ञान, भोग ओर भावका अनुशीलन करना 
उस्‍चत है, किस प्रकारके ज्ञान, कम, भोग और भावका 
अनुशीलन करनेसे मनुष्यजीयन सम्यक्रूपसे सार्थक हो 
सकता है ? श्रयस्कर ज्ञान; कमे; भोग और भावका स्वरूप 
क्या है तथा किस प्रकार उनकी प्राप्ति हो सकती है ! 
प्रेमकों क्रिस प्रकार श्रेयक्ा अनुवर्ती बनाकर जीवनके 
अन्तहन्द्का निवारण किया जा सकता है ! मानवब्चुद्धिके 
ल्यि यही चिरन्तन प्रश्न हें । 


मानदबुद्धि श्रयक्रे आदद्ाका निरूपण करते हुए. पहले 
प्रेयम ही श्रेयका अनुसन्धान करती है और इस सिद्धान्तपर 
पहुँचती है कि सुख ही वास्तविक श्रेय है। सुख जितनी 
मात्राम दुःलमिश्रत ओर अख्ायी होंता हैं उतनी ही 
मात्राम वह अश्रेय है; स्थायी, गम्भीर और अमिश्रित 
सुखके अतिरिक्त श्रेय और कुछ नहीं है । तदनुकूल कर्म; 
ज्ञान ओर मनोवृत्तियोंका अनुश्वीलन करना ही श्रेयका मार्ग 
है। भविष्यम स्थायी, गम्भीर और अमिश्रित सुख प्राप्त 
करनेके लिये सम्प्रति जो अगम्मीर, दुःखमिश्रित, पश्चात्ताप- 
प्रद सुख आपाततः दहन्द्रिय-मनकोी रमणीय जान पड़ते 
हैं, उनका त्याग करना ही समुचित माल्म होता है। 
समस्त कर्म; ज्ञान और भावानुशीलनका सुख ही एकमात्र 
अभिलपत फल है; और इसी फल्के तारतम्यक्रे अनुसार 
कममंज्ञानादिका मूल्य निधोरित होता है । इसी सुखके लिये 
ए.श्रयंका उपराजन और सश्चय करनेकी आवश्यकता प्रतीत 
होती है, तथा दूसरोंपर प्रभुत्व स्थापित न कर सकनेपर 
ऐ.शयकी सार्थकता ज्ञात नहीं होती। अतएव अपरिपक्त 
मानवर्ुरद्ध सुख, ऐ.श्वर्य और प्रभुत्व इन तीनका ही कर्म- 
ज्ञानादक आदशरूपमे प्रहण करती है। शास्त्रों इन 
तीनोंका उल्लेख “अथ” और "काम के नामसे किया गया 
है। ऐश्वर्य और प्रभुत्व एक ही अर्थंकी द्विविध मूर्ति है । 
आधुनिक पाश्वात्य सभ्यता अबतक इन्हों तीन देवताओंकी 
आराधनामें लगी है। सुख; ऐश्वर्य और प्रभुत्वको ही 
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श्रेयरूपमें ग्रहण करके पाश्चात्य देशोंमे ज्ञान ओर विशानकी 
चर्चाद्वारा प्रभूत उन्नति हुई है, इन तीनोंकी प्रासिके लिये 
ही वहाँ मानवीय कमंशाक्तिका अद्भुत जागरण और संगठन 
हुआ है, मनुष्यके साथ मनुष्यका सम्बन्ध भी इन्हीं तीन 
पुरुषार्थोकों केन्द्रित कर आवतित द्ोता है | भारतीय आय 
ऋषियोंने श्रेयरम्बन्धी इस प्रकारकी धारणाकों आसुरो 
घारणा तथा उसपर प्रतिष्ठित सभ्यताको आसुरी सम्यता 
कहा हैं | विश्वनियन्ताके सुनिपुण विधानसे यद्द प्रेयोनिष्ठ 
आसुरी सभ्यता नाना प्रकारके संघर्षोंके द्वारा स्वयं 
अपना विनाश करती है । प्रतियोगिता, प्रतिद्वन्द्धिता, 
बरभावषोंषण, आत्मसम्पदूवृद्ध और पग्सम्पक्तिका 
हरण करनेके उद्देश्यसे संघका संगठन करना; महा 
यन्त्रोंकी ( मशीनोंको )आ स्थापित करना। नाशकारी 
शस्तास्रोका आविष्कार करना; दुबलोंके प्रति बलवानोंका 
अत्याचार करना--ये सब इस सम्यताके नित्य सहयात्री 
हैं तथा इसी कारण यह सभ्यता क्रमदाः ध्वंसकी ओर 
अग्रसर होती है । इससे मानवीय जीवनकी समस्याका 
समाधान नहीं होता | आधुनिक पाश्रात्य सम्यताका फल 
भी यही देखा जाता है कि सवसाधारणफरे भोजनका प्रश्न 
भी इसके द्वारा इल नहीं होता । कुछ छोगोंमे मानवीय 
शक्तिका अत्यन्त उज्ज्बल विकास दिखलायी देनेपर भी 
अधिकांश मनुष्य मामूली रोटी, कपड़े ओर झोंपड़ीके लिये 
दिन-रात तरसते हैँ । सम्यताकी चम्रक-दमक बढ़नेके 
साथ-साथ यह समस्या भी कमशः भीषण आकार धारण 
करती जा रही है | यह समस्या ही इस सम्यताकों ध्यंसकी 
ओर ले जा रही है, और उसीके साथ जातिगत, श्रेणीगत 
और सम्प्रदायगत द्वेंघ इस ध्यंमयज्षम पूर्णाहुनिकी व्यवस्था 
कर रहे हैँ | प्राचीन इतिद्यास भी अनेक बार इस बातका 
प्रमाण दे चुका है। प्रेयको श्रेयके आसुनपर बैठाकर मानव- 
समाजमें कदापि शान्ति, प्रीति, साम्य और सुथ्ंखत्यकी 
प्रतिष्ठा नहीं की जा सकती ! इसमे वैषम्य, प्रतिद्दरिद्धता, 
संघर्ष, युद्ध अवश्यम्मावी हैं तथा ध्वंस अनिवाय है । 

परन्तु श्रेयकी प्राप्ति कहाँ हो सकती है? मनष्यके 
प्राण॑मि प्रेयरह्चित भ्रेयकी अनुभूति जिस मूल ख्ोतसे आती 
है, मानवप्राणमें श्रेयका अनुसन्धान करनेकी जिसने इच्छा 
उतन्न की है, वहाँसे मनुष्यका श्रेयाा सन्धान भी मिल 
सकता है| प्रेयकी वासनाने मनुष्यकरे देहेनस्द्रिय-मनके ऊपर 
आधिपत्य जमा लिया है, इसी कारण श्रेयका स्वरूप मानव- 
चवित्तके गम्भीरतम प्रदेशमें स्वतः प्रकाशित होनेपर भी 


# अवियया स्त्यु जीत्वों विययाइसुतमइलुते # 
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मनुष्य स्थूल बुद्धिसे उसे प्रदण नहीं कर पाता । मनुष्यकी 
विचारबुद्धि भी प्रेयवासनाके द्वारा कहषित हो जाती है । 
मनुष्यके जीवनपथके प्रत्येक स्तरमें, प्रत्येक अवस्थाम जिस 
प्रकार प्रेय स्वभावतः देहैन्द्रिय-मनकों आकर्षित करता है, श्रेय 
भी उसी प्रकार प्रेयकी शक्तिकों संयमित कर मनुष्यको अपनी 
ओर खींचना चाहता है । परन्तु प्रेय-चासनाके प्राबल्यके कारण' 
श्रेयका आकर्षण साधारण मनुष्यके चित्तका केवल हिला- 
डुलाकर ही निदवत्त हो जाता है, अपने स्वरूपको उसे प्रत्यक्ष 
दिखलानेमें समथ नहीं होता, तथा प्रेयक्री अपेक्षा उज्ज्बलतर 
रूपमें अपनेकों व्यक्त नहीं कर पाता। जिनके चित्तमें प्रेयकी 
वासना क्षीण हो जाती है, कम-से-कम समयविशेषभ भी 
जिनकी बुद्धि प्रेयके प्रमावसे मुक्त दो जाती है, उनकी 
अन्तर श्के सम्मुख भरेयका वथाथ स्वरूप प्रकट होता है, वे 
श्रेय-द्रष्ट दा जाते दू । इसी प्रकारके मनुष्य ऋषि कहलाते 
हैं। इस प्रकारके मनुष्य किसी देश-विशेष और काल- 
विशेषमे ही उत्पन्न होते हों; ऐसी बात नहीं है । हां, सष्टिके 
विधानानुसार मानवसमाजके प्रयोजनके अनुकूल किसी 
विशेष काल ओर देशमें इस प्रकारके ऋषिश्रेणीके मनुष्य 
अधिक संख्यामें आविभू त हुआ करते हैं । मानवसमाजकी 
विचित्र रुचि, बुद्धि, शक्ति, प्रकृतिस सम्पन्न विभिन्न स्तरकी 
मानवमण्डडीकी जीवन-समस्थाएं माना इन ऋषियोंकि 
चित्तमें प्रतिफ छत हाती दें, तथा इन समस्याओंका समाधान 
भी उनके विद्वुद्ध चित्तमं प्रकाशित हाता हैं । 

सुदूर अतीतकालमे प्राचीन भाग्तमें इस प्रकारक 
बहुसंख्यक क्राषयोंका आविर्भाव हुआ था | उनके विशुद्ध 
अन्तःकरणमें भेयका स्वरूप प्रकाशित हुआ था । कम, शान, 
भाव और भोगझों क्रिस प्रकार नियन्त्रित करनेसे यथाथ 
कल्याणकी प्राति द्ाती है, मनुप्यत्व साथक हाता हैं; 
मनुष्यकी देह, इन्द्रिय, मन ओर बुद्धि श्रेवक्षी अनुगामिनी 
होकर सम्यक्रूपसे विकसित द्वोती हैं, विश्वप्रकृतिक साथ 
मानवप्रकृतिका सुसाम ब्षस्य स्थापित होता है; समस्त मानव- 
समाजम शास्ति और सुब्यवस्थाकी स्थापना हाती है इस 
प्रकारक विविध विधान उन क्रप्योंकि वित्तमें प्रकाशित 
हुए, थे। देदिक और मानसिक, आर्थिक और सामाजिक; 
आध्यात्मिक और आधिभीतिक--अमंख्य प्रकारके भेदो- 
द्वारा विभक्त मनुध्योंके अपनी-अपनी अबवस्थाके विभिन्न 
प्रकारके अच्छे ओर बुरे अवसरोंम किस प्रकारक आदशके द्वारा 
अनुप्राणित होकर किस प्रकार अपनी कर्मशक्ति, शानशक्ति 
और भोगशक्तिकों सुनियन्त्रित करनेपर, किन-किन प्रकारकी 


* वैदिक और वेदाम्तिक साध्जा # 
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मनोद्ृत्तियोंका किस प्रकार अनुशीलन करनेपर सब लोग 
सम्यक कृताथताके पथपर अग्रसर हो सकते हैं, ऋषियों- 
के अनन्त सद्दानुभूतिसे पूर्ण विशाल चित्तमें ये समी सनातन 
सत्य प्रकाशित हुए थे । ऋषियोंद्वारा इष्ट उन सब सनातन 
सत्योंका नाम ही वेद! है । वेदमें श्रेयवा यथार्थ स्वरूप 
निधोरित हुआ है। किसके लिये क्‍या कतंव्य है और क्‍या 
अकतंब्य है, क्‍या प्राह्म है और क्‍या अग्राह्य है, क्या शातब्य 
है क्या अशातवब्य है, क्या सम्भोग्य है, क्‍या परिद्दाय॑ है, 
इन सभी बातोंका वेदमें निरूपण हुआ है; इन 
सब बातोंको उन असाधारण कषियोंने प्रत्यक्ष किया था ! 
अतएव वेदोक्रे अनुशासनकों मानकर चलना ही मनुष्यका 
धर्म है । भ्ेयबुद्धिविशिष्ट मनुष्योंका धर्म ही विधि।नषेधात्मक 
है। क्‍या उचित है, क्या अनुचित है, इसका निश्चय करके 
अनुचितका त्याग और उचितका अनुवर्तन ही मनुष्यकी 
माधना है । देह्ेन्द्रिय-मन जिसे प्रेय मानकर अ्रहण करना 
चादता हैं, उसमें बदिक दृष्टि या भ्रेयटश्टिसे जा कुछ अनुचित 
जेचे, उसका भी त्याग करना चाहिये और उसके लिये 
दट्रेन्द्रिय-मनकी प्रबल बासनाकों भी संयत करना आवश्यक 
है । यही वेदकी शिक्षा है। वेदका अनुशासन किसी जाति, 
सम्प्रदाय या देशविशेषक निर्मित्त ही नहीं है, वह तो 
मनध्यमात्रके लिये है । इसीलिये वैदिक धर्म 'मानवधम' के 
नामसे पुकारा जाता है । पुनः बेदका अनुशासन किसी 
पुस्तकविशेषका उपदेश नहीं है, किसी महापुरुपबिशेष या 
पुरुपसमध्टिका आदेश नहीं हैं, किसी विशेष मतवादके 
ऊपर प्रतिष्ठित नहीं है, किसी विशेष साधनप्रणालीका 
अज्ज भी नहीं हैं, जिमसे मनुष्यका चित्त प्रेयबुद्धि या 
पापबुद्धिद्वारा अभिभूल न हों, ओर उस विश्वद्ध चित्तमे 
कत्तत्याकत्तंव्यका ज्ञान म्वतः ही प्रतिभात हो, तत्वतः वेद 
यहीं अनुशासन करता है, और तदनुकूछ मार्गमें चलनेके 
उपायोंका निर्देश करता है। मानवप्रकृतिमं जा श्रेयज्ञान 
निहित है; उसीके ऊपर बेदका विधान प्रतिष्ठित है । 
मानवब्ुद्धि जब भेयके प्रति अनुराग होनेपर सम्यक्‌ 
रूपसे प्रभावित द्ोती है, तब शैय, काय और भोग्यके 
मम्बन्धमं उसकी धारणा बदल जाती है; सत्य, मंगल और 
सुखका आदर्श नया आकार ग्रहण करता है; जगत्‌ उसके 
मामने नवीन रूपमें प्रतिभात होता है। मनुष्यकरे साथ 
मनुप्यका, तथा मनुध्यके साथ अन्य प्राणियोंका और 
बहिजंगतका सम्बन्ध वह नवीन इष्टिसे देखने लगता है । 
भेयका अनुसरण करनेवाली दृष्टि ही वैदिक दृष्टि है। यही 
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दृष्टि यथार्थ मानवदष्टि है। इसी दृश्कि ऊपर प्रतिष्ठित 
सम्यता यथार्थ मानवसभ्यता है । 


वैदिक दृष्टिके सामने विश्वप्रकृति केवल जड़ जगतके 
रूपमें प्रतिमात नहीं होती; लक्ष्यदीन, उद्देश्यदीन अन्ध 
नियमोंके द्वारा परिचालित कुछ जड़ पदार्थों और कार्योंकी 
समष्टिमात्रके रूपमें प्रतीत नहीं होती । वैदिक इृश्सि सम्पन्न 
मनुष्य अपनी प्रकृतिमें जेसे एक चेतन नियामककी सत्ता 
और श्रेयोभिमुस्ती प्रेणाका अनुभब करता है, जइ अज्ज- 
प्रत्य्ककी गतिविधिमें जिस प्रकार म्वतन्त्र इच्छाशक्ति- 
विशिष्ट एक अविकारी चेतनके स्वाधीन कर्मोके प्रकशकरी 
उपलब्धि करता है, उसी प्रकार विश्वप्रकृतिकी समस्त 
घटनाओंकी परम्पराके पीछे भी वद्र एक या एकाधिक 
चेतन नियामककी सत्ता उपल्व्ध करता है। आपाततः 
लक्ष्यदीन का्यकारणशद्भूठा और अन्ध नियतिके भीतर 
वह स्वतन्त्र इच्छाशक्तिविशिष्ट चेतनकी स्वाधीन इच्छा 
और कमका प्रकाश देखता है । वदिक दृष्टिसे जंड सर्वत्र 
ही चेतनक आभधित है, चेतनके द्वारा नियन्त्रित है; चेतनके 
उद्देश्यकी पृतिके लिये सुशद्धुल नियमद्वारा परिचालित है। 
वैदिक शानके अनुसार प्राकृतिक कायकारणग्रद्धलाके पीछे 
एक अलझुनीय धर्मवधान विद्यमान हैं | 


आधुनिक जड़ विज्ञानके उपासक जड़ जगतके विभिन्न 
विभागेंकि विभिन्न प्रकारके व्यापारोंकी परम्पराके ऐक्यसूत्रका 
आविष्कार करनेके लिये जिन साधारण नियमोंका आविष्कार 
कर चुके दे और कर रहे द,वेदिक दष्टिसे केवल वे नियम ही चरम 
सत्य नहीं हैं। जिन घटनाओंका साधारण परिशान होता है 
उनके साधम्य और वैधम्यंकी आलोचना करते हुए. उनका 
श्रेणी विभाग करके सामान्य रूपसे व्यापक भाषामें उन्हें जिन 
रूपोमें व्यक्त किया जाता हैं; उन्हें साधारण प्राकृतिक नियम 
(7.9७ ० १९२४६८४८ ) कद्दते हैं। ये नियम जो कुछ 
घटता है; उसीका साधारण वर्णनमात्र करते हूं, घटनाओंके 
कारणका पता इनसे नहीं छगता । बेदिक विज्ञानके 
उपासकोंने इन नियमोके नियामक सत्यका भी आविष्कार 
किया है | जिस विधानके द्वारा ये प्राकतेक नियम शासित 
होते हैं, उसे धमविधान कहते हैं । अर्थात्‌ जो होना उचित 
है, उसके द्वार ही; जो होता है, उसका स्वरूप और 
गतिविधि निर्धारित और नियन्त्रित होती है। श्रेयकी 
शक्तिद्वारा समस्त जागतिक व्यापार सुनियन्त्रित होते हैं। 
दृष्ट कार्यकारण-शझुलाके मूलमें अदृष्ट धर्मविधान विद्यमान 
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है। प्राकृतिक व्यापार-ग्रवाहके नियामकक्रे रूपमें नतिक 
और आध्यात्मिक आदशकी प्रेरणा होती है, विश्वप्रकृति 
केवल जडप्रवाह ( 7279»८७] 970०८८७५ ) दी नहीं हे; 
यह एक घमंविधान ( '(०ण ०ातं० ) है । वैदिक दृष्टि 
जगतकों इसी रूपमें देखती है । 

जहाँ धमविधान है; वहाँ चेतन नियामककों स्वीकार 
करना ही पड़ता है। विश्वयकृति धमंके आदशेके द्वारा 
परिचालित, नतिक और आध्यात्मिक लक्ष्यसिद्धिके अनुकूल 
नियन्त्रित ओर श्रेयक्रे उद्देश्यसे सुव्यवस्थितरूपमें प्रशासित 
है, यद ऐसा अनुभव किया जाय तो जागतेक व्यापारोंकी 
आइमे श्रेयत्रुद्धिसम्मन्न विशालशा/क्तसमन्बित स्वतन्‍्त्र चेतन 
पुरुषका अस्तित्व स्वभावतः ही अनुभूत होता है । 
चअतनके बिना श्रेय ओर अश्रेयका विवेक नहीं हो सकता; 
उद्देश्य और साधनका सम्बन्ध नहीं हो सकता, भविष्यत्‌को 
रूक्ष्यकर वत्तमानका सम्चालन सम्मव नहीं हों सकता, और 
विभिन्न समय तथा देशोेंके व्यापारोंके बीच आन्तरिक 
सम्बन्ध स्थापित नहीं हो सकता | जगत्‌-प्रवाहक्रे अन्दर इन 
सब बातीका देखनेपर उनके आश्रयक्रे रूपमें एक या 
अधिक चेतन, विचारशील, धमप्राण पुरुपषकी सत्ता अवश्य 
स्वीकार करनी पड़ती है। इस प्रकार चेतन, शक्तिशाली, 
निवत कमर पुरुष या पुरुपोंकी जीवनधारा ही 
उन प्रकारसे सुनियन्त्रित परस्परसम्बन्धविशिष्ट धर्मविधि- 
शासित व्यापारोंक अंदर अभिव्यक्त होती है। बैदिक 
दृश्सि इस प्रकारके पुरुष प्रत्यक्ष दृष्टगोंचर होते हूँ । 
उन्हीको 'देवता' कहा जाता है। जगत्‌के विभिन्न विभागोंके 
अधिष्ठाता और नियन्ताक रूपमें विभिन्न देवता विराजमान 
है। विश्वप्रकृति देवताओंके श्रेय-जानसे प्रसूत, धर्मव्रधिसे 
शासित आत्मप्रकाशका क्षेत्र है। वे चेतन; स्वयंद्रुतिमान, 
नित्य क्रीड़ारत दोनके कारण ही देवता नामसे पुकारे जाते 
हैं । जागतिक व्यापारोंक साथ योगायोगक्रे द्वारा वस्लुतः 
देवताओंके साथ ही मनुष्यका सम्बन्ध होता है और 
देवताओंके साथ ही मनुष्योंका आदान-प्रदान द्वाता है। 


इस वैदिक दृष्टिफक अनुमार मनुष्यजानि इस विचित्र 
विशाल जडइ जगतमे जड़ पदार्थासे (घरकर, जडदा'क्तयोंकि 
'"द्देश्यहीन घात-प्रतिघातके द्वारा अनिर्दिष्टमावसे विचल्टित 
दीकर अपनी असाधारण ज्ञानञझ क्ति, कमंशरक्ति तथा उद्देश्यमय 
कीवनको लेकर विचरण करती हो, यह बात नहीं हैं; 
बल्कि इस जगत्‌की आड़में भी शानशझक्ति।; कमंशक्ति और 
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उद्देश्म्मय जीवन वरतमान है; मानवीय कर्मोंके समान 
जागतिक व्यापारोंमें भी सजग कमंशक्ति, शानशक्ति तथा 
लक्ष्यमय जीवनकी ही अभिव्यक्ति होती है | वैदिक दृष्टि खुल 
जानेपर यद्द भी स्पष्ट शात हो जाता है कि जगतके पीछे रहने- 
वाली, जगद्व्यापारनियामक उन शक्तियोंकरे साथ मानवीय 
शक्तिका बहुत कुछ सजातीय सम्पक्क है और उन शाक्तियों- 
के आधारस्वरूप देवताओंके साथ मनुष्यका आदान-प्रदान 
और भावविनिमय भी चल सकता है | तब यह भी प्रत्यक्ष 
हो जाता है कि मानवजीवनके साथ देवताओंका जीवन 
एक सूत्रमें ग्रथित है, मानवकर्मोके साथ बाह्य प्रकृतिकी 
घटनाओंका अच्छेद्य सम्बन्ध विद्यमान है, मनुष्य जिस 
प्रकारके कर्मोके द्वारा सुखदुःखमय फलप्राप्तकी जिस 
प्रकारकी याग्यता प्राप्त करते है, बाह्य प्रकृतिके व्यापार- 
प्रवादक द्वारा तदनुरूप भाग ही उसके सामने उपस्थित 
हाते हैं । जिस प्रकारके कमंका जो फल होता हे बह जिम 
धमविधानके द्वारा नियमित होता हैं; उसी धर्मवधानक 
द्वारा ब्राह्य प्रकातकी काय-कारणथशदछुछा सुनियन्त्रित 
होती है और उसीके द्वारा वैसा ही फल तत्तत्‌ कर्मोके 
करनेवाले मनुष्यक्रों भागके लिये उत्पन्न होता हैं; अर्थात्‌ 
देवता कर्मोके प्रवाहमे कमानुरूप फल ही मनुष्यकों प्रदान 
करते हैं | 





जागतिक सम्पकर्म ही मनुष्यकों सुख-दुःखादि भोगों- 
की प्राप्ति होती है। उसकी सारी भोगसामप्री जगतमे 
ही है। जगत यदि उसके निकट अनुकृल्वेदनीय भोग 
उपब्धित करता है, ता वह सुस्तक्रा अनुभव कर सक्रता हैं; 
प्रेय व्याभ कर सकता है। और यदि प्रतिकूलवेदनीय द्रव्य 
और अवश्थाएं उपस्थित करता हैं तो उसे दुःखकोी ही प्राप्ति 
हाती हैं और अग्रेयके साथ युक्त हाकर आत्तनाद करना 
पड़ता है । उसकी भोग्य वस्त्र; भागायतन शरीर और 
भागेन्द्रियकी दाक्ति समी जगत्‌क अन्तगंत हैं और जागतिक 
विधानद्वारा नियन्त्रित है । अतएव जरगत्‌क अनुकुल 
होनेपर ही मनुष्य प्रेयका प्राप्त कर सक्रता है, जगतके 
प्रतिकूल हानेपर प्रेयकी तीवराकांक्षा होते हुए भी मनुष्य 
उससे वच्चित होकर दुः्खसागरमें ढुबने लगता हैं। 
अतएब जगतको अनुकूठ बनानेका कोशछ जाने बिना और 
तदनुकूल जीवन बनानेमें समथ हुए बिना मनुष्यके लिये 
दुःख भागना अवश्यम्माबी हो जाता है। जगत्‌की अनुकूलता 
सम्पादन करनेका कौशल प्राप्त करनेके लिये जागतिक 
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व्यापारोंका नियन्त्रण करनेबाली बिधिको जानना आवश्यक 
है । प्रेयका अनुसरण करनेके लिये आत्मशक्तिको नियुक्त 
कर खुख, ऐडवर्य और प्रभुत्व प्रात करनेके निमित्त 
यथासाध्य प्रयक्ष कर मनुष्य जबतक जगतकों सुखप्रद 
बनानेकी चेश करता है, तबतक उसे अधिकांशमें जागतिक 
व्यापारोंके प्रतिकूखक आघात ही सहन करने पढ़ते हैं, 
बस्तुतः जगतकोी अनुकूल ओर सुखप्रद बनाना सम्मव 
नहीं है । 

श्रेयदश्टि अथवा बेदिक दृष्टि प्राप्त होनेपर ज्ञात होता है 
कि जगत देबताओंके द्वारा शासित धर्मविधानके अनुसार ही 
नियन्त्रित ही रहा है । तब जान पड़ता हे कि जगत्‌ भी 
श्रेयका ही अनुबतन करता है, श्रेयकों लक्ष्यमं रखकर दी 
दबता जागतिक व्यापारोंकों परिचाल्ति करते हैँ । अतएब 
तब यद्द धारणा होती है कि मनुष्य जब श्रेय अनुसरण 
करता हैं, धर्म, न्याय और सत्यके पथमें अपनी शक्तिका 
प्रयाग करता है तभी बह दबताओंके अनुकूल और अनुगत 
काय करता ८; जगदविधानके साथ जीवनका साम ज्वम्य खापित 
होता हैं तथा तभी देवता अनुकूल हाते हैं और जगद्विधान 
अनकल दाता है । अतएव प्रेयकी प्राप्तिक लिये भी प्रेयके 
पन्‍थका अनुसरण करना समीतच्ीन नहीं है, बल्क अ्रव- 
पथपर चलना ही समीचीन भाग है। विश्वनियामक घम- 
विधानम प्रेव श्रेयका अनुवर्ती हाता हे, सुख कब्याणकी 
मेत्राम नियुक्त होता हैँ । 


यदि यही विश्व प्रकृतिका निश्चित विधान हैं; तो 
मनयका कक्तव्य-्पथ क्या है! मनुष्य किस मार्गम अपनी 
स्वार्धीन कमंशक्तिका अयोग कर जीवनको पूर्णतः क्ृतकाये कर 
सकता हैं ! ैदिक दृष्टिक अनुसार इसका उत्तर है--यज्ञ- 
नी।त | अपने-अपने आधिकारके अनुसार यज्ञानुष्ठान ही 
मानवजीवनकी कृता्थताका पथ हेँ | यज्ञ क्‍या हे ! श्रेयकी 
मेवामे प्रेयका उत्सग ई यज्ञ दे। जा उनत हंं, विश्व- 
विधानके अनुकूल है, जे। ऋष-हृष्ट मद्जल पर, उसकी प्रासिके 
व्थि मनुष्यका अपनी सारी प्रेय सामग्रीका बलिदान 
करना अथवा उसकी आहुति दे डालना ही यश्ञ है। जिसमें 
जा कमंशक्ति, जञानशक्ति; भोग्य पदार्थ और सुयोग 
सुविधा है, उन सबका यदि श्रेयकी प्राप्तिक छिये प्रकृतिके 
विभिन्न बिसागों के नियन्ता मझलमय देखताओकी प्रीतिके 
उइइवसे उत्सग किया जाय तो इसीसे यज्ञ सम्पादित हो 
जाता है। देवताओंको प्रसक्ष करनेका अभिप्राय ही श्रेयका 


अनुबत्तन, कल्याणपथका अनुसरण है | देवताओंसे विरोध 
करनेका अर्थ है मज्जलका विरोध करना, भ्रेयकी प्रेरणाका 
अपमान कर प्रेयपथका अनुगमन करना तथा विश्वविधानकों 
अप्राह्य कर देहेन्द्रिय-मनोबृत्तिकी तृसिके लिये चेष्टा करना । 
विश्वविधानके प्रतिकूल पथमें मानवीय स्वाधीनताका व्यवद्यार 
करनेसे कभी प्रेयकी आकांक्षा पूरी नहीं हो सकती, स्थायी 
सुम्वेश्वय-प्रभुत्वकी प्राप्ति भी नहीं हो सकती; तथा मानवता- 
का यथाथ गौरव जिस श्रेयके अंदर हैं; उससे भी वश्चित 
हाना पड़ता है | 


अतएव देवताओंके प्रीत्यर्थ अर्थात्‌ विश्वविधानकी 
अनुकूछताकी प्रामकि लिये अपनी दाक्ति; भोग्य सामग्री 
तथा परिख्ितिका लगा दना ही मनुष्यक लिये सर्वोत्तम 
कत्तेव्य-पथ हैं | इस प्रकार यज्ञानुष्ठानमं जीवनयापन करना 
ही यथाथ धर्म हैं| विचारपूर्वक स्वेच्छासे यशत्रती जीवन- 
यापन करना ही मानवीय धम है | यह यज्ञ ही श्रेयका भी 
मार्ग है; विशेष उन्नत विदोष व्यापक ओर विद्येष स्थायी 
प्रेयकी प्राप्तका भी साथन है । मनुप्य जब देवताके प्रीत्यर्थ 
अपनी प्रात वस्तुओंका त्याग करता है, तब देवता भी प्रसन्न 
होकर उसका प्रसन्नता ग्रदान करते है | मनुष्य यदि विश्व- 
प्रक्राके नियामक घर्मविधानके अनुकूछ पंथमें अपनी 
दान्तियोंका सदव्यवह्दार करता है तो सारे विश्वक व्यापार 
उसके अनुकूल हो जाते हैं, तथा उसको मनचाईी स्थायी 
सुखकर वस्तुएं प्रदानकर कृतार्थ करते हैँ | देवता और 
मनुष्यके; विश्वविधान ओर मानवी स्वाधीनताके इस प्रकार 
परस्पर अनुकूल होनेसे मनुप्यके जीवनकी भी साथकता 
सिद्ध होती है, ओर जगत्‌क व्यापार भी मड्ढलसे भरपूर 
प्रतीत दोते है। इसके द्वारा व्यष्ट ओर समष्टिका कल्याण 
ओर मड्डत्ट, वत्तमानका भाग और भविष्यका निश्चित 
सोभाग्य एक ही साथ सुन्दर सामज्ञस्थके साथ सम्पादित 
होते हूं। त्यागके द्वारा भांग, अनेकोंके कल्याणमें लगकर 
अपने कल्याणको प्राप्ति, विश्वक्री सेवाके द्वारा अपनी अभीष्ट- 
सिद्धि, देवताओंकों प्रसन्षकर अपने श्रेय और प्रेयमें साम झस्य 
स्थापित करना--यह यश्ञनीति ही वेदिक घर्मनीति है। 
इस प्रकारका देवोंत्तर जीयन यापन करना ही अभीष्ट सिद्धि- 
का सुनिश्चित उपाय हैं | जीवनकों यज्षमय करनेसे ही 
मनुष्यत्वका समुचित विकास होता है । 


इस वैदिक नीतिका अवलम्बन करनेसे मनुष्योमें 
पारस्परिक संघके बदले सम्मेलन, प्रतिदर्द्विताके बदले 
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# अवियया स॒ृत्युं तीर्त्या विधयापसतमइसुते * 








सहयोगिता, लूट-खसोटके बदछे आदान-प्रदान और खार्थ- 
सम्बन्धक्े बदले प्रेम-सम्बन्ध स्थापित होता है। मनुष्यके 
अधिआरभेदके तारतम्यक्रे, शक्ति; ज्ञान और भोग्य बस्तुके 
परिमाण, ओर प्रकारके भेदके, देश, काल ओर अबवस्थाके 
परिवर्तनके तथा रुचि, बुद्धि; प्रकत और सामथ्यकी नाना 
प्रकारकी विचित्रताके कारण विभिन्न मनुष्योंके अनुष्ठेय 
यशोंक्री आकृति-प्रकृतिमें भेद होना स्वाभात्रिक है | धनीके 
यज्ञ ओर दरिद्रके यश, राजाके यश्ञ और प्रजाके यज्ञ, ज्ञानीके 
यज्ञ ओर मूखक्े यश, वोरके यश और दुबलके यज्ञ एक 
ही प्रकारके नहीं हों सकते। एक ही ग्रकारके होनेपर 
यशनीति सार्थक नहीं हो सकती | इसी कारण वेदमें 
विधिध प्रकारके यशोंकरा विधान है--क्षियोंक्रे द्वारा 
विभिन्न प्रकारेके अधिकारोंसे सम्पन्न मनुष्योके लिये तथा 
विभिन्न प्रकारकी अभीष्ट-सिद्धिके साधनरूप विभिन्न प्रकारके 
यशोंका विधान मानव-समाजमें उपदिष्ट और प्रचारित 
हुआ है | परन्तु यशकी मूलनीति सभीके लिये समान है | 
सभी अपने-अपने अधिकारानुकूल .यज्ञके द्वारा उन्नततर 
अधिकार प्राप्त कर सकते हैँ | यक्मय जीवन यापन करनेका 
मनुध्यमात्रकों अधिकार हैं; तथा मनुष्यमांत्र ही इस साधनके 
द्वारा कृतकाय होनेंमें समय हैं | इसके द्वारा मनुष्यमात्रका 
चित्त उदार द्वो जाता है, देह ओर इन्द्रियोंक्री पवित्रता प्राप्त 
होती है, भोग्य विपयोंकी आर्साक्त और तजनित बन्धन दी ले 
हो जाते हूं, दृष्टि व्यापक ओर गम्मीर हो जाती है, जीवन 
निन्न भूमिसे क्रमशः उन्नततर भूमिमें आरोहण करता है 
और चिरस्थायी सुखकी प्राप्ति होती है । 

वेदिक दृष्टिके अवलम्बन करनेसे श्रेयका अनुगमन 
करते-करते जितना ही चित्त परिशुद्ध द्वोता है, जिननी ही 
ग्रेयकी कामना दवती है, उतना ही उच्च-से-उच्च आदश 
मानवदददयकों अनुप्राणित करता जाता है और उद्च-से-उच्च 
यश्ञके अनुष्ठानका अधिकार ओर प्रवृत्ति प्रात होती जाती 
है। अब यह प्रश्न उठता है कि इसका अन्त कहाँ होता है ! 
वेंदिक शान; वेदिक कम और बैंदिक भावसाधनाके चरम 
आदशकों जाननेकी आकांक्षा उसन्न होती है | मानवजीवनका 
अन्तिम श्रेय क्या है ? क्या काई ऐसा अन्तिम सत्य है, जिसको 
जाननेपर ओर कुछ जानना शेष नहीं रहता ? क्‍या ऐसी 
कोई भोग्य वस्तु हैं जिसके प्राम होनेपर अखिल भोंगबासनाओं - 
का बयंवसान हो जाता है! क्या ऐसा कोई कर्म हैं, 
जिसमें अखिल कर्मोकी ऐकान्तिक परिसमाप्ति हो जाती है ! 
क्या दृदयमें किसी ऐसे भावका अनुर्दालन किया जा सकता 





है, जिसमें समस्त अन्यान्य भावप्रवाह विलीन हों जायें ! यह 
जो निःश्रयसके विषयमें जिशासा होती है; इसे दी वैदान्तिक 
जिज्ञासा कहते हैँ | वेदिक दृष्टिकों जिस प्रकार ओयदशषि 
कहा जाता है, वेदान्तिक दृष्टको उसी प्रकार निःश्रेयसदष्ट 
कहा जा सकता है| वैदिक साधना भ्ेयकी साधना है और 
3दान्तिक साधना निःश्रेयसकी साधना है | 


मनुष्यके सत्यानुसन्धानमें दो प्रबछ प्रेरणाओंकी अनुभूति 
होती है--एक है कारणशानकी प्रेरणा, और दूसरी ऐक्य- 
शानकी प्रेरणा | मानवबुद्धि इन्हीं दो प्रेरणाओंद्वारा परि- 
चाल्ति होकर सत्यका अनुसरण करती है। उसके सामने 
कार्यकी अपेक्षा कारण, ओर बहुत्वकी अपेक्षा एकत्व 
अधिकतर सत्य है| ऐन्द्रिय और मानसिक कार्योाके कारण 
ओर उनमें एक्यसूत्रका पता छग जानेपर ही मानचर- 
बुद्धि इस बातकी उपलब्धि कर सकती है कि इन कार्योकी 
यथार्थ व्याख्या अब| हुई है, इनके तत्त्वोंका आविष्कार अब् 
हुआ है और अब इनका सम्यक्‌ परिचय प्रात्त हुआ है । 


मनुष्यकी यह तक्त्वानुसन्धान करनवाली बुद्धि क्रमशः 
विकसित और संकीणंतासे मुक्त होकर असंख्य कायपरम्परा- 
की सर्माष्टररूप इस विशाल: जगत्‌क मूल कारणका अनुसन्धान 
करनेक लिये दौड़ती है तथा इसे एक अखण्ड तत्त्वकी 
विचित्र अमभिव्यक्तिके रूपमें दस्खनका प्रयम करती है । इस 
अनुसन्धान ओर चेश्टक फलस्वरूप विवेकशील पुरुषको ज्ञात 
होता टै कि इस असंख्य जड़ ओर चेतन पदायोंक तथा 
इनके व्यापारक मूल एक अद्वितीय सद्बस्तु नित्य विद्यमान 
है। एक वहीं सद्बस्तु अपनी सत्तासे सत्तावान्‌ है, और अन्य 
सब पदार्थ उर्मीस उत्पन्न इाते हे; उसीकी सत्तासे सब सत्ता- 
बान्‌ होते हैं; उसीकी सत्ताकी विचित्र अभिव्यक्तिमें हो 
सबकी गति और स्थिति हैं ओर अन्तमे सब उर्सामें लयकों 
प्राप्त हाते है | वह स्वतन्त्र सत्ताविशिष्ट अद्वितीय वस्तु स्वयं- 
प्रकाश है, चेतन्यस्वरूप है। वह देशकालातोत है, अप- 
रिब्छेच हे, तथा वही देशकालके अंदर असंझ्य परिच्छिन्न 
वस्तुओं और व्यापारोंके रूपम खण्ड इृष्टिके समीप प्रकंटित 
होती हैं । वद्दी अनन्त, अखण्ड, ख्राट्‌, स्वप्रकाश वस्तु 
संवपिक्षा 'बृद्दत' होनके कारण “ब्रह्म” नामसे अभिद्दित द्वोती 
है, समंब्यापी, सर्वमय दनेक कारण “विष्णु” नामसे पुकारी 
जाती है, स्वकालातीत और स्वकालाश्रय होनेके कारण 
(अकाल' और 'महाकाल' नामसे आख्यात होती है । भेयद प॥विसे 
वही सर्व मझलोंक आश्रय निःश्रेयसस्वरूप दॉनेक कारण (शिव 


# शेदिक और वेदाम्तिक साधना # 
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नामसे अभिद्दित होती है। प्रेयट४्टिसे वही चरम प्रेय, चरम 
अभिलपणीय, चरम आस्वाद्य वस्तु होनेके कारण प्रेमस्वरूप, 
आनन्दस्वरूप, रसस्वरूप इत्यादि भावोसे जाननेमें आती 
है। उस 'एकम्ेवाद्वतीयम! “सत्य शानमनन्तम_ “आनन्दरूप- 
ममृतम्‌” “शान्तं शिवम”! परम ओर चरम तत्वका अधिगत 
और आसख्वादित होना ही शानक्री परम सार्थकता; कमंका 
ऐक्रान्तिक प्यंबसान, भोगकी आत्यन्तिक कृताथंता तथा 
सब भावोंकी एक मदहाभावमते नित्यप्रतिष्रा है | इस परमतत्त्व- 
की प्रात्तिम ही ज्ञान, कम और भावक्रा अन्त है, अतएव 
यही बेदान्त है । 

इस वंदान्तिक दृष्टिक प्राप्त दनेपर विश्वजगत्‌ अकारण 
अक्ष्यट्रीन प्राकृतिक नियमावली द्वारा परिचाहित नहीं मालम 
होता, इसके विभिन्न विभाग विभिन्न स्वभावोंसे युक्त श्रेयशान- 
विशिष्ट चिन्मय देवताओं# द्वारा नियन्त्रिन भी नहीं जान 
पड़ते, और न यही घारणा होती है कि अनेक देवताओंकी 
ममवेत दाक्तिके द्वारा विश्वश्द्धुला सुरक्षित हो रही है। बल्कि 
ऐसा अनुभव होता है कि सारा विश्व्नह्माण्ड एक ब्रह्मसे 
उत्पन्न हुआ है, एक ब्रह्मद्वाय सुनियन्त्रित हो रहा है; एक 
ब्रह्म ही! समस्त जगत्‌ और उसके अन्तर्मुक्त सब पदार्थोंके 
यितूकिश जगत्यां जगत्‌! सबके प्राणस्वरूप, अन्तरात्मास्थरूप 
और अन्‍न्तयांमी नियश्तारूपमें विराजमान हैं | अतएव 
ममस्त जगत्‌ मूलतः एक है, इसकी सारी वस्तु और सारे 
व्यापार उसी एक सूज्रमें ग्रथित हैँ, एक परग्म विधानके 
अनुमार परस्पर अक्लाब्डीमावमें मिलकर सुश्क्चुलामें 
नियन्त्रित हैं | बैेंदिक दृष्टिसे प्रात्त सारे देवता उस एक 
ब्रह्मकी ही विचित्र विभूतियाँ हैं; उसीकी विभिन्न मूर्तियों 
जगत्‌क विभिन्न विभागोंमें अभिव्यक्त हो रही हैं। अपनी 
प्रकृतिसि समुद्धृत विश्वजगत्‌क विभिन्न अंध्रोंकी विचित्र 
कार्यावटीक सम्पकसे विभिन्न ठपाधि प्रहणकर, विभिन्न रूप; 
गुण, शक्ति; कर्मांदिसे भूपित ट्ोकर वहीं विचित्र देबताओके 
रूपम॑ प्रतीयमान द्वाते हैँ। सारे कार्य उन्हींके कार्य हैं, 
उन्दहींकी लीला है, सब उन्होंका आनन्दचिन्मयरस 
प्रतिमावित है। रहा हैं । जगतमें दवताओंकी जिन विचित्र 
शक्तियोके खेल दिखलागी देते हैं, व सारी शाक्तियोँ इस 
बंदान्तिक दृष्टिसे एक महाशक्तिके ही विचित्र प्रकाशके रूपमें 
उपलब्ध होती हैं। यह महाद्वक्ति उस एक अद्वितीय 
सबच्िदानन्दधन परम मंगलमय ब्रह्मकी ही शाक्ति हें। यह 
मद्रार्शाक्त अघटनघटनापदीयसी, वेचिन््यनिमोणकारिणी 
है; अपने आश्रयसवरुप नित्यचिदानन्दघन जझ्षके पारमार्थिक 





स्वरूपको निर्विकार रखते हुए. ही उसे अत्यन्त आश्ररय- 
जनक दंगसे आदत करके उसे ही देशकाल्परिब्छिन्न 
असंख्य खण्डित जद पदार्थोके रूपमें दिखला देनेकी 
असाधारण निपुणता इस मदहाशक्तिक खभावमे नित्य विद्यमान 
रहती है । इसी कारण इस महाशक्तिको माया! कद्दते दूँ । 
शक्ति शक्तिमानसे स्वरूपतः अभिन्न है और दक्तिका काये 
मी शाक्तिसे स्वरूपतः अभिन्न है। इस युक्तिके अनुसार 
माया अहयसे स्वरूपतः अभिन्न है; और जगत्‌ भायासे 
स्वरूपतः अभिन्न है । अतएव जगत्‌ भी ब्रह्षसे स्वरूपतः 
अभिन्न है| ब्रह्म ही अपनी मायादाक्तिका अवल्म्ब्ननकर 
अपनेको जगद्गपर्में व्यक्त करवा रहा दे । ब्रह्कके अतिरिक्त 
जगतमे ओर कोई सत्ता नहीं है ! ब्रह्म ही सब कुछ टै-- 
(सर्वे खल्विदं ब्रह्म ।? 


दूसरी ओर, अपने जीवनकी आत्यन्तिक सार्थकता, 
परम निःश्रेयसका निधोरण करनेके लिये अपने स्वरूपकों 
मम्यकरूपसे दृदयज्ञम करनेंकी आवश्यकता है। "में क्‍या 
हूँ”, 'मेग स्वरूप क्‍या है!, हसका विचार करते समय ज्ञात 
होता है कि में साधारणतः अपनेको जो समझता हैँ 
बह सभी दूसरी वस्तुएं हैँ; थे व्यक्ति और कर्मके सम्पर्कंसे 
उपाधिमात्र हैं, बह दूसरोंसे उथार लिया हुआ एक परिचय- 
मात्र है | तव फिर मेरा अपना परिचय क्या है! मेरा 
निरपेक्ष स्वरूप क्‍या है ? इस प्रकारकी खलोजके फलस्वरूप 
सारी उपाधियोंसे, सारे उधार लिये हुए परिचयोसे जब 
अपनेको मुक्त करके विचार किया जाता है तब ज्ञात होता है 
कि मैं नित्य-शद्ध-बुद-मुक्त सच्िदानन्दस्वरूप आत्मा हूँ, 
अतएय परमार्थतः ब्रह्मंक साथ मेरा कोई भेद नहीं है, 
काई पार्थक्य नहीं है। अतए मेरे ज्ञान, कर्मादिका विपय- 
रूप जो विशाल जड़ जगत्‌ विद्यमान है; उसका भी मूल- 
कारण और तात्त्विक स्वरूप जो ब्रह्म है, इस विषय जगतके 
विपयीरूपमें--शाता, कर्ता और भोक्तारूपमें विद्यमान 
मेरा ताक््वक स्वरूप भी वही एक ब्रह्म है। “योज्सावसो 
पुरुपः सों5हमस्मि'--“अहं अद्यास्मि! | फिर अपनेकों जेसे 
हम अक्षसे स्वरूपतः अभिन्न उपलब्ध करते हैं, बेसे ही 
प्रत्येक जीव, प्रत्येक 'तुम' अहासे अभिन्न दिखायी देने लगता 
है। 'तत्वमस”) जीवों बरह्यव नापरः |! 


इससे यह निष्कर्ष निकलता है कि एक ही अद्वितीय 
नित्य-गुद्ध-बुद-मुक्त सश्िदानन्दधन ब्रह्म वा आत्मा असंख्य 
विषयी और असंख्य विपयरूपमें--असंख्य शाता, कत्तो ओर 


जहा 
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भोकारूपमें तथा असंख्य शेय, कार्य और भोग्यरूपमें, 
असंख्य चेतन और जडरूपमें आत्मप्रकाश कर अनादि; 
अनन्तकालसे लं,ला कर रहा है | परभाथतः एक ब्रह्म वा 
आत्माके अतिरिक्त कोई अन्य पदार्थ न रहनेके कारण वह 
सर्व॑ंसम्बन्धतीत, स्वभावातीत, सर्बंगुणातीत, निरुपाधिक; 
निर्गुण और निर्विशेष है । दूसरे प्रकारसे कह सकते हैं कि 
अपनी मायाशक्तिके योगसे असंख्य नाम-रूपोर्मं अपनेको 
प्रकट करनेके कारण वही सविशेष, सगुण, अनन्तगुणाधार, 
अनन्तभावाघर, सर्वसम्बन्धभय और सर्बोपाधिभूपत 
हैं। यही वेदान्तिक दृष्ट है । 

यह दृष्ट प्रात होनपर हमारे लिये परमाथतः क॒तंब्य 
या अकर्ंव्य, प्राप्तव्व या त्यक्तव्य, श्रेय या ग्रेय कुछ भी 
नहीं रद जाता । दम तो बस्तुतः नित्य पूणताम प्रतिष्ठित बह्मसे 
अभिन्न हैं; अतएव हमारे लिये साध्य या साधन कुछ भी 
नहीं है | फिर हमें जं कत्तव्याकत्तव्य, हेयोपादेयाद दन्द्व- 
का अनुभव होता है, उसका कारण यहीं है कि हम अपने 
स्वरूपकी उपलब्धि नहीं कर सकते हँ, हम अपनी अतात््यिक 
अनित्य उपाधियोको दी अपना स्वरूप समझत हूं । अपने 
यथार्थ खरूपका जान लेनपर सारे इन्द्र मिट जाते हूं, सारे 
दुःख-तापोंक्ी आत्यन्तिक निद्वत्ति हो जाती है।अतएव 
अपने ययाथम्वरूपका साक्षात्कार करना ही हमारी एक- 
मात्र साधना हैं | अज्ञानताके सम्यक्‌ निगकरणद्वारा इस 
आत्मतत्व या ब्रह्मतत्वका अपराश्षज्ञान ही मानवर्जोबनका 
चरम आदहों है, यही निःअ्ेयस हे, नयी कोई बरतु प्राप्त 
करनी नहीं है । 

अतएव जबतक अज्ञानता या अवियाकी निर्वेत्ति नहीं 
हाती, तभीतक इन्द्र रहता हैं। श्रेय, और अभ्रयक्रा भेद 
रहता है, वर्तमान अवस्थामें असन्तोष और म्िष्यतमें लक्ष्य- 


# अधिदयया उतृत्युं तीत्थां विद्ययाइस्तमइनुते + 





सिद्धिका बोध रहता है; और तभमीतक साधनाकी भी 
आवश्यकता रहती है | देह, इन्द्रिय, मन और बुद्धिकों 
तत्त्वशानकी प्राप्तिके अनुकूछ बना देना और उस चरम तत्त्वका 
श्रवण, मनन और निदिध्यासन करना ही एकमात्र साधना 
है। इस उद्देश्यसे जिस प्रकारके कर्म, संयम, उपासना और 
भावानुशीलनकी आवश्यकता होती है वे सब साधनाके अंग 
हैं । वेदिक दृश्सि जित प्रकार यज्ञानष्ठानकरे द्वारा देहेन्द्रिय- 
मन-बुद्धिकों सुसंस्कृत कर क्रमश: उच्चतर श्रेयकी ओर ज।|बन- 
को परिचालित किया जाता है, उसी प्रकार वेदान्तिक यश- 
में उसकी सम्बक्‌ प्रतिष्ठा होती है । यहाँ ब्रक्नक स्वरूपकी 
उपलब्धिफे उद्देश्यससे अहन्ता और ममतासे सम्ब'>्धत सब 
विषयोंका ऐकान्तिक त्याग ही महायज्ञ है | “में ओर मेरी” 
से जिन वसस्‍्तुओंका अभिप्राय होता है; उन सबको ब्रह्मामिम 
हामकर अहं-मम-यशझूम्य ब्रह्मत्मभावमें प्रतिष्ठा प्राम करना ही 
यज्ञकी परम साथकता है । सारे प्राणकर्मों, इन्द्रियकर्मोा और 
मानसिक कर्मोको सुझंबत कर बुद्धिकों अक्षाक्राकारित 
बनाना ही संयमकी पराकाष्ठा है | समस्त नचित्तइलियोंको 
सबात्ममावसे एकमात्र प्रेमदइत्तिम परिणत॒कर आत्मासे अभिन्न 
निखिक रसामृततन्धु सच्िदानन्दधन ब्रह्मकी उपासना 
करना, और जं,वनका एक्रास्तिक रूपसे ब्रह्ममय महाभावमें 
प्रतिष्ठि] करना ही उपासनाकी परगकाष्ठा हैं| इस प्रकार 
बंदिक घमम वेदान्तिक धर्मम परिणत द्वोकर सम्पग्रपसे 
साथकताको प्रात हाना हैं । 

यम्य देवे परा भक्तियंथा देवे तथा गुर । 

तस्येते कथिता डार्था: प्रकाशन्ते महात्मनः ॥ 

'स नो बुद्धपा शुभया संयुनक्त्‌ !! 


3» तत्मत्‌ 


-+-* शाह 62०---- 


बेदका अध्ययन कराकर आचार्य शिव्यका शिक्षा दते दईँ--मसच बेड | धर्मका आचरण कर । स्वाध्यायसे प्रमाद 
मत कर । आचायके लिये प्रिय धन छाकर दे | प्रजातन्ठुका विच्छेद मत कर । सत्यसे पमाद न करना चाहिये । धर्मसे प्रमाद 
न करना चाहिये । आर।ग्याद झरीरकी कुशलसे प्रमाद न करना चादिये । विभूतिसे प्रमाद न करना चाहिये । पढ़ने- 
पढ़ानेसे प्रमाद न करना चाहिये, देव और पितृकर्मसे प्रमाद न करना चाहिये । 





( नैत्षि० १) ११। १ ) 
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भगवाद श्रीरामका श्रीलक््मणको उपदेश 


अपने पिता महाराज श्रीदशरथजीकी आशा पाकर 
मयौदापुरुषोत्तम परमात्मा श्रीरामचन्द्रजी श्रीजानकीजी तथा 
श्रीकक्मष्णजीके साथ अयोध्यासे वनवासके लिये निकल 
पड़े । वे नाना प्रकारके तीथों, पर्वतों और ऋषि-मुनियोके 
आश्रमोंकों देखते हुए. श्रीअगस्त्यजोके आश्रममें आये और 
उन्होंने ऋषिवरसे प्रश्न किया कि मुझे ऐसा स्थान बतलाइये 
जहाँ रहकर मैं अपने जीवनका काय सुचादरूपसे पूरा कर 
सकूं। परमशानस्वरूप लीलातनुघारी भगवानके प्रश्नको 
सुनकर ऋषिवरकों बड़ा संकोच हुआ । भगवानते उन्हें जो 
यह मान दिया, उससे बह प्रेममग्न हो गये । उन्होंने 
श्रीसीताजी और अनुज लक्ष्मणक्रे साथ अपने द्ृदयमें 
निवास करनेकी प्राथना करते हुए, निवेदन किया कि पद्मवटी 
नामक एक परम पवित्र और रमणीक स्थान है; जहॉपर 
गोदावरी नदी बहती है, वहींपर दण्डकवनर्म आप निवास 
करें और सब मुनियोपर दया करें । 


दण्डकवन पहले एक प्रसिद्ध तपोवन था; जहाँ अनेक 
ऋषि-मुनि रइकर तपस्पा किया करते थे । परन्तु इधर ऋि- 
शापसे बह राक्षसोका निवासस्थान बनकर अत्यन्त भयावह हो 
रहा था, आनन्दक स्थानमें वहाँ आतंकका राज्य छाया हुआ 
था | वहँके लता-बृक्षतक राक्षसोंके कुकृत्य और ऋषि, 
मुनि और ब्राह्मणोंकी दुर्दशा देखकर निरन्तर आँसू वहाया 
करते थे । ऋषिकी आशा पाकर भगवान्‌ तुरन्त दण्डकवनमें 
पधारे । उनके पघारते ही मानों वहसे भय; शोक; दुःख 
एकदम विलीन दो गये और सवत्र आनन्दका राज्य छा 
गया । ऋषि-मुनि निर्भय दो गये; लता; बृक्ष, नदी, ताल 
आदितक श्रीराम, श्रीसीता और श्रीलक्ष्मणंके चरण- 
कमलकि दशनकर अत्यन्त आनन्दित और शोभायमान 
हा! गये । मगवानने गोदावरी-तटपर एक पणकुटी बनायी 
ओर वह उसमें श्रीसीताजी तथा श्रीलक्ष्मणजीके साथ 
सुखपूवक निवास करने छगे । 

एक दिन भगवान्‌ सुखपूर्वफ आसनपर विराजमान थे; 
पाममें ही शीजानकीजी तथा श्रीलक्मणजी भी यथारथान 
आसनपर बेठे हुए थे। एक सुन्दर अवसर जानकर 
श्रीलक््मणजीने निष्कपट अन्तःकरणसे, दोनों द्वाथ जोड़कर 
बड़ी नम्नताके साथ भगवानसे निवेदन किया-- 


सुर नर मुनि सचराचर साई। में पूछों निज प्रमुकी नाई) 
श्छे 


मोहि समुझाइ कहहु से! देवा | सब तजि करों चरनरज सेवा 
कहहु ग्यान बिराग अरु माया। कह हु से मगति करहु जेहि दाया ५ 

ईश्वर जीवहिं भेद प्रभु, कहहु सकऊ समुझाइ 

जातें होइ चरन रति, शोक मोह भ्रम जाइ ७ 

सारांश यह कि हे सुर, नर, मुनि तथा समस्त जगतके 
स्वामी ! मैं आपको अपना प्रभु समझकर पूछ रहा हूँ । 
कृपाकर मुझे समझाकर कहिये कि शान; वेराग्य और माया 
किसे कहते हैं, वह कौन-सी भक्ति है जिससे आप भक्तोंपर 
दया करते हैं ओर ईश्वर तथा जीवमें क्या भेद है, जिससे 
मेरा शोक, मोह, भ्रम इत्यादि दूर हो जाय और मैं सब 
कुछ छोड़कर आपके चरण-रजकी सेवामें ही तल्लीन 
हो जाऊं | 

भक्तबत्सल भगवानन सरलद्ददय, परमश्रद्धालं, एंकान्त 
प्रेमीके कस्याणके लिये संक्षेपमें इस प्रकार उत्तर दिया-- 
में अरु मोर तोर तें माया । जेंहि बस कीन्हे जीव निकाया ५ 
मे! गोर जहेँ रमि मन जाई। से सब माया जानहु भाई ७ 
तेहिकर भेद सुनदु तुम्ह सेऊ | बिछा अपर अबिद्य दोऊ ७ 
एक दुष्ट अतिसय दुरूरूपा | जा बस जीव परा भवकूष ७ 
एक रचे जग गुन बस जाके प्रभु प्रेरित नहिं निजबक ताके १ 
ग्यान मान जहें एके नाही। देख ब्रह्म समान सब माहीं॥ 
कृहिय तात से। परम बिरागी १तुन सम सिद्धि तौन गुन त्मणी ४७ 

माया ईस न आंपु कहें, जान कहिअ से जीव। 

बंध मोच्छफ्रद सर्वपर, भागा प्रेरक सीद ७ 
धम ते बिरति जोग तें ग्याना । ग्यान मोच्छप्रद नेद बखाना ७ 
जाते बेगि द्रवों में माई। से मम मगति मगत सुलदाई 0 
से सुतेत्र अवर्कब न आना । तेहि आधीन ग्यान बिग्याना 0 
मगति तात अनुपम सुखमूका । मिले जा संत होहिं अनुकूरा ७ 
भगतिके साथन कहां बखानी । सुगम पंथ मोहि पादहिं प्रानी ५ 
प्रथमहिं निप्र चरन अति प्रीती । निज-निज घरम निरत श्रुतिशेती 0 
यहिकर फल पुनि बिषय बिरागा १ तब मम॒ चरन उपज अनुरागा ५ 
खबनादिक नव मणति इृढ़ाहीं। मम रीका रति अति मन माही ४ 
संत चरन पंकज अति प्रेणशा । मन क्रम बचन भजन दृढ़ नेम 0 
गुरु पितु मातु नंघु पीते देवा । सब मोहि कह जानें इढ़ सेव! ७ 
मम गुन गावत पुठक सरीरा ५ गदगद गिरा नयन बह नीरः ७ 
काम आदि मद दंभ न जाके । तात निरंतर बस में ताके 
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का... 
के ध फरआ कि बचना ७५ ७७ ७० कर. 5० 


बचन करम मन मेरि गति, मजन करहिं निःकाम १ 
तिन्हके हृदय कमर महँ, करों सदा! बिलाम 0 
सारांश यद्द कि हे भाई ! में और मेरा, तू और तेरा ही 
माया है जिसने समस्त जीवोंको अपने वशमें कर रक्खा है । 
इन्द्रियों ओर उनके विषयोंभं जहाँतक मन जाता है, वद्दांतक 
माया ही जानना चाहिये | इस मायाके दो भेद हैं--विद्या 
ओर अविद्या | इनमें एक अवियया तो दुष्ट और अत्यन्त 
दुःखरूप है, जिसके वशमें होकर जीव भवकूपमें पड़ा हुआ 
है | दूसरी अर्थात्‌ विद्या, जिसके वह्ममें समस्त गुण हैं, 
संसारकी रचना करती है; वह प्रभ्ुकी प्रेरणासे सब काये 
करती है; उसका अपना कोई बल नहीं है । 

है तात ! जित मनुष्यमें ज्ञानाभिमान बिल्कुल 
नहीं है, जो सबमें समानरूपसे म्रक्मकों व्यात्त देखता है, 
जिपने तृणके समान सिद्धियों और तीनों गुणोंको त्याग 
दिया है; उसीको परम वराग्यवान्‌ कहना चाहिये | 

जो अपनेको मायाका स्वामी नहीं जानता, वही जीव 
है और जे। बन्धन और मोक्षका दाता है; सबसे श्रेष्ठ है, 
मायाका प्रेरक है, वही इश्वर है ! 

वेद कहते हैं कि धर्मसे वैराग्य, बैराग्यसे योग, योगसे ज्ञान 
होता है और ज्ञान ही मोक्षकों देनेवाला है। परन्तु मैं 
जिससे शीघ्र प्रसन्‍न होता हूँ, वह मेरी भक्ति है और वही 
भक्तोंक़ी सुख देनेवाली है| वह भक्ति खतन्त्र है; वह क्रिसी 
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चीजपर अवलम्बित नहीं है; शान ओर विशान सब उसके 
अधीन हैं | हे तात ! भक्ति अनुपम चुखका मूल है और 
वह तभी प्राप्त होती है जब संत लोग अनुकूल होते हैं। 
अब मैं मक्तिके साधनका वर्णन करता हूँ और वह 
सुगम मार्ग बतलाता हूँ जिसे प्राणी मुझे सहजमें ही पा 
सके । पहले तो ब्राह्मणके चरणोंमें बहुत प्रीति होनी चाहिये 
और वेदविद्वित अपने-अपने धर्ममें प्रज्गत्ति होनी चाहिये। 
इसका फल यह होगा कि मन विषयोसे विरक्त हो जायगा 
और तब मेरे चरणोंमें अनुराग उत्पन्न हो जायगा। फिर 
श्रवण; कीर्तन, स्मरण, पादसेवन, अ्न। वन्दन। दास्य, 
सख्य और आत्मनिवेदन--यद नौ प्रकारकी भक्ति दृढ़ 
होनी चाहिये और मनमें २ री लीलाअंके प्रति अत्यन्त प्रेम 
होना चाहिये। जिसे संतोंके चरण-कमलामें अत्यधिक प्रेम 
हो; जे। मन-वचन-कमंसे भजन करनेका इृंढ़ नियम रखने- 
वाला हो, जो मुझे ही गुरु, पिता, माता; भाई, पति और 
देवता सब कुछ जानता हो और मेरी सेवा करनेमें डटा 
रहता हो; मेरा गुण गाते समय जिसके शरीरमें रोमाश्व हो 
आता हों) वाणी गद्गद हो जाती दो, और नेज्रेंसि आँसू 
गिरते हों ओर जिमके अंदर काम, मद, दम्भ आदिन 
हाँ, में सदा उसके वशमें रहता हूँ । मन, वचन और कमसे 
जिनको मेरी ही गति है, जो निष्काममावसे मेरा भजन 
करते हैं, में सदा उनके द्वदय-कमलमें विश्राम करता हूं । 


+-- ४-५ 


ठाया हे माया है 


छाया है, माया दै--- 


भासित प्रतिविम्य एकका है अनेक जैसा, 
नीरव-सी तन्त्रीने खर फैलाया हदै। 


कौतुक दिखाया है--- 


मूकवेदना दही यहाँ गायन प्रतीत होती, 
बुख ही मनोहर सुखरूप घर भाया है॥ 


मोहक बनाया है-- 


शून्यमें ही 'रंगद्दीन-रं 


'से अनेक लित्र, 


मेरा मनोहर खित्रकार! रच छाया है। 


भ्मसे रुलाया है--- 


आह ! दुख भोगते हैं सत्य मानते हैं इसे, 
“वह! तो हँस कटद्दता है 'छाया है, माया है?॥ 


-- घुदशन 


वेदान्तका अरथ ओर उसकी लोकमान्यता 


( लेखक-ओऔ पी० के० आचाय एम० ए०, पी-एच० डी ०, ढी० लि०, आई० ई० एस० ) 


वेदान्त' के नामसे जो दशनशात्र प्रसिद्ध है उसे 
धूर्बमीमांसा” की अपेक्षासे; “उत्तरमीमांसा” भी कहते हैं। 
पूबेमीमांसाका अमिप्राय वेदके पूवंभाग अथौत्‌ मन्त्रभागकी 
मीमांसासे है और उत्तरमीमांसाका अभिप्राय वेदके उत्तर 
अथौत्‌ उपनिषद्भागकी मीमांसासे है । परन्तु पूर्बमीमांसा 
मीमांसाके ही नामसे कही जाने छगी। क्योंकि वेदमन्त्रोंका 
अर्थ बतानेमें यह शासत्र गब्दब्ह्के सनातनत्वकी मीमांसा 
करता है। और उ तरमीर्मासाका नाम “ेदान्त! (वेदोका अन्त) 
हो गया | इस वेदान्तशाखत्रका दूसरा नाम “ब्रह्ममीमांसा' 
और 'शारीरकमीमांसा! है जो अधिक उदबोधक हैं, 
क्योंकि इस शास्त्रका लक्ष्य परमात्मा या निगुण ईश्वर और 
शरीरी तथा सगुण साकार ईश्वरका अनुसन्धान है पर “वेदान्त' 
दब्द स्वयं भी अथौत्‌ किसी ग्रन्थ या शास्त्रका नाम होनेके 
अतिरिक्त भी, बहुत लोकप्रिय और अत्यन्त महत्त्वपूर्ण भी 
है। वेदोंके अन्तका उपनिषदोके साथ तादात्म्य समुचित हैं| 
सकता है, यदि उपनिषत्‌ पदसे ब्राह्मणमागके पश्चातके 
ग्रन्थविशे्षोका अभिप्राय न लेकर घधात्वर्थले इसका अथ 
ग्रहण करें । घात्वर्थसे इस पदका अर्थ उस गुरुके समीप 
ब्रैठना' होता है जो ब्रह्मका गुप्त शान दे सकता है और इस 
प्रकार जो 'परब्क्चको प्राप्त करनेका ज्ञान प्रकट कराकर 
अज्ञानको दूर कर देता है ।! 

उपनिषत्‌ नामसे प्रसिद्ध ग्रन्थ निःसंशाय ही इसी शानका 
निरूपण करते ई जिमे शिष्य सीधे गुरुसे ही लेनेके लिये 
गुरेके समीप बैठता है । पर वेदोंका अन्त जिसको कहते हैं 
वह कोई अन्थ नहीं हो सकता! वेदपदका भी सामान्य 
पाठकोंके लिये जो सामान्य अर्थ ऋक, साम, यजुः और 
अथव॑-आंगिस्स है, इससे भी अधिक निश्चित अर्थ होना 
चाहिये | बेदमन्त्रोंसे सामान्यतः वेदोंका जो लक्ष्य समझमें 
आता है, वेदोंका परम लक्ष्य उससे अहुत अधिक है। 


बेदान्तदशंनकार बादरायण व्यासने, कहते हैं कि न 
केवल वेदोंकों ही यथाभाग व्यवस्थित किया बल्कि वेदों 
और पुराणोंका भी यथामाग; संकलन किया जिनमें वही 
विषय प्रसंगानुसार वर्णित है। ब्रह्सम्बन्धी अद्वैतबाद, 
विशिशद्वेतवाद या द्वैतवाद किसी-न-किसी रूपमें स्वयं ऋम्बेद- 
में भी बीजकूपसे मिलता है। फिर वेदान्तदर्शन उपनिषदोंमें 


प्रतिपादित सिद्धान्तोंका ही अनुगमन करता है; इसकी 
रचना ही वेदिक साहित्यके अन्तःस्वरूप उपनिषदोकि आधार- 
पर हुई मानी जाती है। महर्षि बेदब्यासने; कहते हैं कि 
५५५ शारीरक या अह्यसूत्र रत्रे । प्रथम सूज़में सम्पूर्ण 
दशेनका हेतु अति संक्षेपर्मे “ब्रद्मजिज्ञासा ( ब्रह्मकों जाननेकी 
इच्छा) बताया है। वेदान्तका सिद्धान्त, अवश्य ही, छान्‍्दोग्यो- 
पनिषतके “एकमेवाद्वितीयम! ( ब्रह्म एक ही है, कोई 
दूसरा नहीं है ) इस वाक्यके द्वारा ओर अधिक स्पष्टताके 
साथ बताया है| इस वाक्यकोी और भी स्पष्ट करनेवाले ऐसे 
वाक्य हैं जैसे--“ब्रह्म सत्यं जगन्मिथ्या जीवों ब्रह्ेय नापरः” 
(ब्रह्म ही वास्तवमें है, जगत्‌ मिथ्या है; जीव ब्रक्ष ही है 
और कोई दूसरा नहीं )। अथात्‌ यह सम्पूर्ण जगत्‌ ब्रह्म है; 
ब्रह्मसे ही यद उत्पन्न होता है, ब्रह्ममें ही लीन द्वोता है; ब्रक्षम ही 
यह श्वास-प्रश्चास लेता है; और कुछ भी यथाथर्में नहीं है, 
केवल एक निगुण निराकार तत्त्व है जिसे ब्रह्म, आत्मा; 
पुरुष इत्यादि नामोंसे पुकारते हैँ। पर यह सत्ता चेतन्य- 
रहित कही गयी है, एक प्रकारकी सुषुप्ति | यद्द सत्ता 
वेदान्तदशनके अनुसार तीन प्रकारकी है। पारमार्थिक सत्ता 
निग्ुंण निराकार अचित्‌ सत्ता हे | ब्यावहारिक सत्ता सगुण 
इंश्वर, जीव, छोक, परलोक, नरक तथा बाकी सब पद/र्थोकी 
सत्ता हे । और प्रातिमासिक सत्ता केवल सखम्नवत्‌ श्रम है; 
जैसे जब हमन्शेग सोते हैं तब हम नाना प्रकारके पदार्थ 
कल्पित कर लेते हैं, यथाथम जो दे नहीं; परन्तु स्वप्न देखने- 
वालोंके लिये तो पूर्णरूपसे हूँ ही; पर जब दम जागते हैं 
तब यह पता लगता है कि यह सब बु७छ नहीं था, केवल 
श्रम था| 

यह प्रातिभासिक सत्ता ही मायावादका मूल है । मूलमें 
मायावाद इतना ही था। यह बढ़ते-बढ़ते बुद्धमगवानके पश्चात्‌, 
ईसाकी छठी द्वातान्दीमें खूब बढ़ा | उयनिषदोंके पूबंतर क्षि 
परिणामवादी थे अथौत्‌ इन्द्रियगोचर जगत्‌कों सत्य ही 
मानते थे | उनके हिसाबसे ब्रह्मकी व्यावद्वारिक सत्ता ही 
गोचर जगत्‌का उपादानकारण है। मुण्डकोपनिषत्‌में यह्द 
स्पष्ट ही कद्दा है कि (जिस प्रकार मकड़ी अपने जलेको 
बनाती और उसे निगल जाती है; जैसे प्रथिवरीमें ओषधियोँ 
उत्पन्न होतो हैं और जैसे सज़ीब पुरुषसे केश एबं लछोम 
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# अवियया सुस्युं तीत्यों विद्ययाउस्तमचसुते # 





उत्पन्न होते हैं उसी प्रकार उस अक्षरसे यद विश्व प्रकट 
होता है।” इस व्यावहारिक सत्तामें परम अव्यक्त अचित ब्रह्म 
चैतन्य और ईश्वरभाव घारण करता है अथात्‌ तब किसी 
पदार्थर्में रहना; सोचना और आनन्दित होना (सत्-चित्‌- 
आनन्द ) आरम्म करता है; और अपने अंदरसे सगुण 
ईश्वर था सष्टाकों उत्पन्न करता है और अपने ही लिये 
(मौज या लीलाके लिये) नाना जीवों और जड़ पदार्थोका 
सर्जन करता है | ये जड़ पदार्थ 'ययपि हैं उसीके अंश, पर 
बनते हैं जगतके विविध दृश्य।? विभिन्न कार्लों और देशंकि 
तत्ववेत्ताआँद्वारा विकसित विभिन्न दशनोंके यूढ़ सिद्धान्त 
और रहस्य चाहे कुछ भी हों; पर व्यावह्यारिक सत्ताका यह 
सगुण ईश्वर दी एकमात्र प्रतीक है जो सामान्य मनुष्यकी 
समझमें आ सका है और जिसके अनेक रूप मूर्तिकारों और 
चित्रकारों, कवियों और गवैयोंने बनाये हैं और जिसको 
श्रद्धा लोग इसलिये भजते हैं कि मकरढ़के जालेकी तरह 
वे भी सर्वशक्तिमान्‌ और आनन्दधन ईश्वरकों प्राप्त हो 
जिसमें ऐडिक जीवनकी बद्धतां, अपूर्णता दुःख, दारिद्रथ- 
देन्य नष्ट हो जाये । 

इस कल्पनाका बीज उपनिषदोंमें मिलता है जो कि 
वेदोंका अन्तिम भाग दोनेके कारण अथवा “परम लक्ष्य 
होनेके कारण वेदान्त समझे जाते हैं। इस बीजमेंसे, विशेषकर 
वेदान्तदशनमें अंकुर निकले पड़े हैँ । पर ये अंकुर दाशनिककों- 
की सुक्ष्म मीमांसाकी लालसाके कारण अतिसूहम, उपेद्य, 
अपुष्ट और छिपे-से रद्द गये हैं । परन्तु वेदान्तकों; ओ सरब्ब- 
जनमान्य है; ऐसा दोना चाहिये कि वह सबको उन्नति और 


'चिकमजादाण कपड़ा पका का बाकीफिया » से 


पूणताके रास्तेपर ले जाय और स्थावर-जंगम जीवोंकी इस 
व्यावहारिक सत्तामें जो अभाव; दुःख और देैन्य हैं 
वे दूर हो जायें | केवछ दार्शनिक विचार ओर वाद-विवाद 
बीड्िक विलासमात्र है। भौतिक विशनके जाननेवालोंकी 
तरह दाशनिक भी प्रायः अपनी श्रद्धा और आस्तिकता खो 
बैठते हैं । एरोप्टेन, मोटरकार, स्टीमर या रेलवे इंजनकी 
बनावटका णार्तीय ज्ञान प्रात होनेसे किसी जिज्ञासुकी 
तद्विपयक प्यास बुझ्न सकती है, पर इससे किसीकों अपने 
चरम लक्ष्यके रास्तेपर आनेका आनन्द या लाभ नहीं प्राप्त दो 
सकता। चीनी केसे बनायी जाती हे, यदद जाननेवाला लोगोंमें 
विशेषज्ञ कहा सकता है; पर चीनीकी मिठास जाननेंके 
लिये चीनी ही जीभमपर रखनी होगी, चाहें अर्खें खोलकर 
रक्‍्ले या बंद करके | ओऔपनिषत सिद्धान्तका गुरु अपने 
शिष्यको उन शुप्त मधुर फर्लोका समासख्ादन कराता है 
जिनसे इह-पर-जीवनके सारे दुःख दूर हो जाते हैं | सुख 
और श्यान्तिके पथिक्र, मोक्षके इच्छुक, परमानन्दधासके 
यात्रीकों उस सगुण साकार चिन्मय ईश्वरकी व्यावद्वारिक 
सत्ताका विश्वासी होना होंगा जो पात्नापात्रकों समझता है, 
सुकृतकों पुरस्कृत करता है; सच्चे हृदयकी प्रार्थनाकों सुनता 
है, अपनी ओर आनेवालेके आगे बढ़ते हुए. कदर्मोको 
देखता रहता है और जो मातापिताके समान अपने अंदाभूत 
जींबोंकी सहायता करता और उन्हें प्यार करता हैँ । दर्शन- 
शास्त्रो+ ग्रन्थ जो कुछ भी कहे या न कहें, छोग जिस वेदा- 
न्‍्तकों मानते है उस ल्टकमान्य वदान्तकी थही शिक्षा 
होनी चाहिये और उसका यही अर्थ उसकी छोकमान्यताका 
पात्र हो सकता हैं | 


“>> अम्ककर घ४ ६६४ 








ध््् 
नाममाहत्मम्‌ 

वेदान्तत्िद्धान्तविचिन्तनथ् 
शाज्रोक्तेवादिकपृजनश्ञ॒ । 

विह्ञाय सर्व सतत॑ समर त्वं 

गोविन्द द!मादर माघवेति ॥ 


--महावीरप्रसाद द्विवेदी 





वेदान्तके सम्बन्धमें विपरीत घारणा 


( लेखक---श्रीवसन्तकुमार चट्टोपाध्याय एम० ए० ) 


वेदान्तके सिद्धान्तोंके सम्बन्ध पाश्चात्य विद्वान प्रायः 
बड़ी गलती करते हैं जो यह समझते हैं कि जिन लोगोंको 
अनेक देवताअओंके होनेकी बोतपर तथा यशयागांदिकी 
अमोघतापर विश्वास नहीं हुआ उन्हीं छोगोंकी ये कल्पनाएँ 
हैं जे उपनिपदोर्म अथौत्‌ समष्टि नामतः वेदान्तमें ग्रथित 
हैं । इन पाश्चात्य विद्वानोंमें आजकल डा० बिंटरनीज सबसे 
आधुनिक प्रमाणभूत माने जाते हैं | उन्होंने अपने भारतीय 
साहित्यकें इतिहास (द्िस्ट्ी आफ इंडियन लिटरेचर 
भाग १ प्रष्ठ २२६-२२७ ) में यह लिखा है “यहाँतक हम 
छोगोंन यह देखा कि क्रिस प्रकार ऋग्वेदके कुछ यूक्तोंमें ये 
ग़ड़ाएँ उठी हैं कि देवताओं और याशिक पुरोहितोंका जो 
सम्प्रदाय छोकम चल पड़ा दै सो कद्दातक टीक है । ये शाह 
#रनेवाले तथा आगे विचार करनेवाले छोग अथौत्‌ प्राचीन 
भाग्तके आद्य तत्त्ववेत्ता इस काममें अकेले ही नहीं पड़े 
7ह गये ।? इसके बाद फिर ( प्रष्ठ २३५ पर ) लिखते हैं, 
“जब ब्राह्मण अपनी द्रुप्क यजन-याजनविया लिये बेठे थे 
तब उसी समय अन्य लोग उन मद्दत्तम प्रश्नेंकों विचारनेमें 
लगे थे जिनका इतना सुन्दर निरूमण पीछे उपनिषदोंमे 
हुआ । ये लोग आदिमें बराजिक पुगेद्दितन्सम्प्रदायवालोकी 
जानिसे सम्बद्ध नहीं थे और इस्होंमेंसे अरण्यवासी मुनि 
और परित्राजक यती निकले जिन्होंने कवछ संसार और 
उसके सुखोंका छोड़ा ही नहीं बल्कि ब्राह्मणोंके यशे- 
यागादिसे अपने आपको स्वेथा अलग रक्‍्खा ।* यह विचार- 
पद्धति बिल्कुल ही गलत है | ऋग्वेदसंद्धितामं या किसी 
भी उपनिषद्मं देवताओंकी सत्ता या यशयागादिकी 
अमाघतापर कोई भी शक्ल नहीं उठायी गयी है । नास्तिकों- 
की बात कुछ स्थानोंमें आयी है पर वह यह बतानेके लिये 
*ं कि नास्तिकोका मत सर्वथा अग्नाह्म है। उपनिषदोंका 
मूल इस प्रकारकी शकह्बप्में दंढ़ने जानेका जरा भी कोई 
कारण नहीं है । 


डा० विंटरनीजने जो वाद उपस्थित किया है उसके 
लिये जो कारण उन्होंने दिये हैँ उनका परीक्षण यहाँ हम 
फरना चाहते हैं। उनका यह कथन है कि देवताओंकी 
सत्ताके सम्बन्धमें ऋग्वेद्सहितामें दाक्ला उठायी गयी हे 
(२। १२. ८| १००, १० | १५१, १० | १२९ )। 


द्वितोय मण्डलका १२ वाँ युक्त इन्द्रकी स्तुति है | 
इन्द्रके पराक्रमोंका वर्णन है और प्रत्येक मन्त्रके अन्तमें यह 
कहा गया है कि (हे मनुष्यो, वद इन्द्र है।' इस सूक्तका 
अभिप्राय निश्चय ही यह नहीं हो सकता कि इन्द्रकी सत्तापर 
शक्ढ्ष उठायी जाय | एक ऋतचामे नास्तिकोका विषय आया 
है और उनके बारेमें यह कद्दा है कि “जिसके बारेमें बे 
पूछते हैँ कि “वह कहाँ है?, उसके बारेमें वे सचमुच ही यह 
कहते हैं कि “वह नहीं है ।! उसपर विश्वास करो; क्योंकि 
यह, हे मनुष्यों, इन्द्र हे [****०«* 9 


इस मन्त्रके द्रशकों इन्द्रकी सत्तापर निश्चय ही कोई 
अविश्वास नहीं था, न उसका यद्द आशय ही है कि ये 
नाश्तिक एक ईश्वरकों टूँढ़नेवाले कोई बड़े बुद्धिमान या 
तक्त्ववेत्ता पुरुष थे । 

अष्टम मण्डलका १०० वा यूक्त वह है जिसमें कुछ 
याशिक यद सन्देह प्रकट करते हैं कि इन्द्र वास्तवमें हैं या 
नहीं, 'इसपर इन्द्र अपनी सत्ता और महत्ताका समाश्चासन 
देनेके लिये स्वयं प्रकट हुए. |” इस सूक्तके ऋषिका आरय 
भी इन्द्रकी सत्तापर सन्देह कराना नहीं दो सकता । पूर्वोक्त 
सूक्तके समान इस दूक्तका आञ्य भी इस विषय सन्देहकों 
नष्ट करना ही है । 

दम मण्डलका १२१ वा सूक्त हिरण्यगर्भ-सूक्त है | 
इसमें प्रत्येक ऋचाकी यही टेक है--“कस्मे देवाय हृविषा 
विधेम! । सायणाचाय “कस्मे! पदका अथ करते हैं-- 
'प्रजापति देवको'; अथात्‌ इस टेकका अमिप्राय यह हुआ 
कि 'हम प्रजापति देवकों दृवि देते हैं ।” यह अथे सवथा 
युक्तियुक्त है । डा० विंटरनीज “कस्मे! पदका अर्थ 
(किसको--किस देवताको” ऐसा करते हैं और यह कहते 
हैं कि (कस देवताको हम हृवि प्रदान करें !? यही इस 
प्रुवपदका अर्थ है। इस तरहसे उनके विचारमें यह मन्त्र 
अन्य देवताओंको हृवि देनेकी अव्यथंतापर सन्देह प्रकट 
करता दे । यदि हम डा० विंटरनीजका अर्थ भी मान लें 
ते। भी अधिक-से-अधिक यही कटद्दा जा सकता है कि इस सूक्तमें 
प्रजापतिकी स्तुति है और अन्य देवताओंका गौणत्व है 
और इसलिये अन्य देवताओंकों हि देनेकी अपेक्षा 
प्रजापतिको हवि देना अधिक फलदायक है । किसी भी 


१९.७ 


# अवियया सुत्युं तीत्याँ विद्ययाउमतमदलुते # 
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हालतमें इस बूक्तका यद्द अर्थ तो हो ही नहीं सकता कि 
अन्य देवता हैं ही नहीं, क्‍योंकि इसी सुक्तमें यह मी कहा 
है कि अन्य देवता प्रजापतिकी आज्ञाकी उपासना करते हैं । 
“उपासते भ्रशिष यस्य देदा: | 

इस प्रकार इस सुक्तमें भी यह बात स्पष्ट है कि अन्य 
देवताओंकी भी सत्ता हे । 

दशम मण्डलका १२९ वाँ यूक्त “नासदीययुक्त' है 
जिसमें डा० विंटरनीजकों “बड़ी अबदंस्त शझ्ला' देख पढ़ती 
है। इस सूक्तसे उन्होंने दो मन्ज्रोंका अवतारण किया है 
जिनमें प्रठछयकी अवस्थाका वर्णन है कि किस प्रकार तब वायु 
नहीं था, जल नहीं था, पृथ्वी नहीं थी और न खगे था; 
अकेला ईश्वर ही था | इससे डा० विंटरनीज यह सिद्धान्त 
स्थापित करते हं कि यह सूक्त उन अन्य देवताओंका 
अस्तित्व नईी मानता जो वेदोंके अन्य भागोंमे वर्णित हैं । 
डा० विंटरनीजने यहाँ स्पष्ट ही बड़ी भारी गलती की हे | 
प्रढयकी अवस्थार्म अन्य देवता नहीं रहते, इस कथनका 
यह अभिप्राय नहीं हो सकता कि अन्य देवताओंकी कोई 
सत्ता ही नहीं हे । मनुष्य और पश्च प्रलयकालूम नहीं रहते, 
पर अन्य समयोंमें रहते हूं | इसी प्रकार अन्य देवता भी 
रहते हें । इस यूक्तमें यह बात स्पष्ट ही कही गयी है कि 
“इस जगत्‌की सृष्टिके साथ ही यहाँ देवता आये ।” इसलिये 
देवताओंकी सत्ताके विषयमें कोई सन्देंह नहीं हो सकता | 

इस प्रकार डा० विंटरनीजका जो यह कहना हे कि 
ऋग्वेदसंदिताके कुछ भागोंमें अन्य देवताओंकी सत्ताक 
विषयमें सन्देह प्रकट किया गया है सो बिल्कुल ही निराषार 
है| परन्तु अन्य देवताओंके दोनेका अभिप्राय यह नहीं है 
कि वेदोंका सिद्धान्त अनेंकेश्वववाद है। अनेकेश्वरवादका 
अथ एक दूसरेसे खतन्‍त्र अनेक देवताओंका द्वोना है । यहाँ 
अनेक देवता तो हैं पर वे एक परमेश्वर्के अधीन हें 
इसलिये यह एफकेश्वरसिद्धान्त है; अनेकेश्वरवाद नहीं; अन्य 
देवताओंको उसी एक परमेश्वरने अपने ददी अंशसे उत्पन्न किये हूँ 
जैसा कि बेदोंमें कद्दा है | ऋग्वेदसंद्दतामें सुप्रसद्ध पुरुष- 
यूक्तादि अनेक युक्त है जिनमें यह एकंश्वरसिद्धान्त उक्त 
हुआ है । फिर भी डा० बिंटरनीज अपने अन्थमें “वैदिक 
भारतीयोंके अनेकेश्वरवाद' की बात कहे द्वी जाते हैं । यह़ 
भी उनकी बढ़ी भारी गलती हैं । ऋग्वेदसंहिताके 
पुरुषसूक्त, नासदीयदूक्त, हिरिण्यगभयूक्त आदि अनेक 
सुक्तोमिं एक ही परमेश्वरकी सत्ताका वणन है। इसलिये 
बैदिकसिद्धान्त अनेकेश्वरवाद नहीं हो सकता | 
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यदि डा० विंटरनीजका यह कद्दना गलत है कि ऋग्वेद- 
संहिताके कुछ मन्त्रोंमे अन्य देवताओंकी सत्तापर सन्देदद 
प्रकड किया गया है तो उनका यह कहना भी कि; जो 
लोग अन्य देवता या उनके लिये यज्ञ करनेकी आवश्यकता 
नहीं मानते थे उन्हींकी कल्पनाएं उपनिषद्रूषको प्रात 
हुईं, उतना ही गलत है । इन विद्वान्‌ डाक्टरने यह 
मान लिया है कि जो लोग एक ईश्वरके माननेवाले 
हैं बे अन्य देवताओँंके माननेवाले कदापि नहीं हो 
सकते | इस तरह इन्होंने अपनी ही कल्पनाएँ 
उपनिषद्‌-ऋषियोपर लाद दी हैँ। उपनिषदोंमें कहीं भी यह 
नहीं कद्ा है कि अन्य देवता नहीं हैँ या उनके लिये यज्ञ 
करना व्यर्थ है। इसके विपरीत अनेक स्थानोंर्म अन्य 
देवताओं तथा उनके लिये यशोंका वर्णन है। उपनिषद्‌ 
अवध्य ही यह बतलाते हूँ कि यश्ञ ही जीवनके परम ध्येय 
नहीं हूँ | पर इसका कारण यह है कि स्वर्गनिवास शाश्वत 
नहीं हे, जो पुरुष स्वर प्राप्त करता हूँ उसे कुछ काल बाद 
इस मृत्युलोकमें फिर जन्म लेना पढ़ता है। केवल एक 
परमेश्वरकी प्राप्तिसे ही पुरुष जन्म-मृत्युकं चक्रसे छूटता 
हे | इसलिये जीवनका परम लक्ष्य परमेश्वरपात्ति 
हे जो परमात्मशानसे ही हा सकती हैं। उपनिपदोंका 
यह आदेश है क्रि स्वग्रप्रास्रि लिये यज्ञ न करना 
चाहिये, क्‍योंकि स्वर्गके दिव्य भोग भोगनेकी इच्छा 
परमात्मप्राप्तिके साधनमें बाधक है। परन्तु उपनिषदोंका 
यह भी आदेश है कि यज्ञ अवश्य करना चाहिये जिसमें 
चित्त शुद्ध और परमात्मशानके उपयुक्त हों। उपनिषदोंक 
दी यह निर्देश हे कि विहित यज्ञोंकि किये बिना केबल 
उपनिषदोंके मन्त्रोका मनन किसी काम न आवेगा ! 
कारग; यज्ञकर्के बिना चित्त शुद्ध नहीं होता ओर जबतक 
चित्तशुद्ध न हा! तबतक चाहे को£ कितना दी अधीत हो 
वह उस अध्ययनमात्रसे परमेश्वरका नहीं जान सकता | 
इसलिये यश्कम और उपनिषद्‌ इनमें परस्पर यदि कोई 
विरोध हो तो वह केरल डा० विंटरनीजके दिमागमें ही है | 

ऐसी विपरीत घारणाएँ सामान्यतः बहुतेरे पाश्चात्य 
विद्वानोंमें समायी हुई हैँ । इससे भी अधिक दुःखकी बात 
तो यद्द है कि पाश्चरात्य शिक्षा-दीक्षासे सम्पन्न भारतीय 
विद्वान भी ऐसी ही गलतियाँ करते हूँ | उपनिषत्‌-सम्बन्धी 
इनका शान आयः पश्चात्य विद्वानोंके ही प्रन्थमिंसे 
लिया हुआ रहता है और इसलिये उनकी गलतियों और 
कुसंस्कारोंको ये भी अपना लेते हैं । 


# थेदाब्तके सम्बन्धर्में घिपरीस जारणा # 
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बेदान्तके सम्बन्ध कुछ गरूतियाँ ऐसी भी होती हे 
जो बेदान्तका नाममात्रकों अध्ययन करनेवाले लोग किया 
करते हैं । उपनिषदोंमें यह कहा है कि केवल ब्रह्म ही 
सत्य है और बाकी सब श्रम है, इसलिये ये लोग यह 
समझते हूँ कि शास्त्रोमे जो आचारधम दे उसे माननेकी 
कोई आवश्यकता नहीं । परन्तु वेदान्तका प्रत्यक्ष या 
अप्रत्यक्षरूपसे यह अभिप्राय नहीं है । उपनिषत्‌ कहते हैँ-- 
(तरत्य वद! 'घर्म चर! । द्ास्न्रनर्दिष्ट विधिनिषेष ही धम हैं | 
जो पुरुष दास्तविधिका अनुसरण करता हैं उसका चित्त शुद्ध 
और परम ज्ञान ग्रहण करनेयोग्य होता है। धर्मोधमंके 
अन्य फल भी हैं। धर्माचरण करनेवाला पुरुष स्वगकों 
प्राप्त होता है और अधर्मोचरण करनेवाला पुरुष नरककों 
जाता हैं। उपनिषद्‌ इन सिद्धान्तोंकी नहीं काटते । इसपर 
यह प्रश्न हो सकता है कि जो उपनिषद्‌ ब्रह्के सिवा ऑर 
सबको श्रम बतलाते हैं वे स्वर्ग-्नस्ककी बातोंका समर्थन 
कैसे कर सकते हैं ? इसका उत्तर यह है कि स्वर्ग और 
नग्क भ्रम हो सकता हैं पर जबतक ब्रक्मसाक्षात्कार नहीं 
हाता तब्रतक तो पुरुष स्वग-नस्कके सुख-दुःखसे सुखी 
अथवा दुःखी हुआ करता हैं जैसे इस लोकक बिषयोंसे 
हानेवाले मुख-दुःखोर्मे लिप्त रहता हैं। बात यह हूँ कि 
श्रोमत्‌ शाड्रुराचार्य इस जगत्‌की तथा स्वर्ग और नरककी 
व्यावहारिक सता! तो मानते ही ईं, यद्याप इनकी कोई 
पारमार्थिक सत्ता नहीं है । जबतक मनुस्य परमात्मतत्त्वको 
नहीं प्राप्त तोता तबतक उसे शाख/वद्वित घर्मांचरण करना 
ही होगा; यदि वह यद्द चाहता द्वो कि हर्म काई दुःख न हो 
और हमारा अन्तभकरण भी झुद्ध हो। इसस यह बात 
आयी कि जातिके अनुसार खान-पान और जात-पातके 
जा बन्धन हू वे यदान्तमं ग्राह्मय हैं। वदान्तम॑ जातिभेदका 
विषय अनेक ख्थानोंमें आया हैं। वर्णाश्रमधर्म बेंदं।क्त है 
(और वेद॑मि बंदान्त आ ही जाता है ) ओर यह धम 
यह बतलाता है कि किस प्रकार भेदंकि द्वारा अभेदका प्राप्त 
होना चाहिये | 
वदान्तके सम्बन्ध दूसरा हेत्वामास यह्द हैं कि वेदान्त- 
की शिक्षा जब यद्द है कि परमेश्वर अरूप ओर अदृश्य है 
तब परमेश्वर्के अवतारों ओर उसकी मूतयोंका पूजन 
करना तो ठीक नहीं हे । यह बात सच है कि ईश्वर अरूप 
ओर अदृश्य है; पर उसके इस अद्ृद्यन्अचिन्त्य स्वरूपको 
समझना और उसका पूजन करना सबकी सामथ्यमें नहीं है । 


१९३ 


इसलिये अन्यान्य विषयोंकी तरह इस विषयम भी, हिन्दू 
शास््योंमं, अधिकारीमेदका विचार है। केवल वही पुरुष 
ईशवरके अद्ृश्य-अचिन्त्य स्वरूपका पूजन कर सकता है 
जो इन्द्रियादिसि अनुभूत सुख-दुःखादि बेदनाओंसे 
विचालत नहीं होता। ऐसा पुरुष, यह कदनेकी आवश्यकता 
नहीं कि विरला ही होता है । सामान्यजनोंके लिये 
समुचित साधन यही है कि वे श्रीमगवानके अवतारकृत्योंका 
मनन करें | भगवानऊके अगोचर स्वरूपका अचेन उनके 
लिये द्वानिकर यदि न हो तो व्यर्थ तो है ही । इसमें उनकी 
योग्यता नहीं है--अधिकार नहीं है | यदि वे श्रद्धाभक्ति- 
पूर्वक ईंश्वस्क अवतारों; विभूतियों और मूर्तियोंका 
अचन कर तो क्रमशः वे इस योग्य होंगे कि इंश्वरके 
निरपेक्ष अद्वितीय स्वरूपको प्राप्त हो सके। 


अन्तमें एक प्रमका और निवारण करना है | बहुत-से 
लाग यह समझते हूं कि वेदान्त और श्रीमत्‌ शह्ढूराचार्यका 
सिद्धान्त एक ही चीज है। श्रीमत्‌ शड्भराचार्यका सिद्धान्त 
वदान्तके प्रतिपादनका एक मार्ग हे--अवश्य ही बड़ा 
दिव्य मार्ग है | पर यही एकमात्र मार्ग नहों हैं | रामानुज, 
मध्य, निम्बाक॑ आंदि आचार्योने भी अपने-अपने ढंगसे 
वेदान्तका प्रतिपादन किया है । शाड्ूरसिद्धान्तमें जअगत्‌ 
माया--श्रम हैं, अन्य आचार्योंन यह मायावाद नहीं 
स्वीकार किया हे। इन आचार्योंका यह कहना हैकि 
जगत्‌ मिथ्या केवल इसी एक अर्थर्म हैं कि यह चिर-चश्बल 
हैं । इसलिये वेदान्तकों माननेमें यह आवश्यक नहीं कि 
श्रीमत्‌ दाइ़गरायंका मायावाद भी अवश्य हद्वी माना जाय । 


बेदान्त अत्यन्त गहन विषय है और यदि कोई इस 
विषयमें अपनी ही बुद्धिका भरोसा करे तो भ्रान्तिका दोना 
अनिवाय ह; क्‍योंकि मनुष्यकी बुद्धि सामान्यतः अनेक 
प्रकारक कुसंस्कारों और पूवग्रहोंसे दूषत होती है । इसलिये 
यह जानना परम आवश्यक है कि जिन पूर्वोचार्योंने अपने 
जीवन वेदान्तके अध्ययन और मननमें लगा दिये उनका 
इस विधयर्म क्‍या वक्तव्य हे। इसके लिये डजिशासुको 
बेदब्यासके अह्मसूअ तथा इन बह्सूत्रों और उपनिषदोपर 
श्रीमत्‌ शझ्डुर, रामानुज, मध्च आदि महात्मा आचार्योके 
भाष्य पढ़ने चाहिये । यह भी बहुत अच्छा होंगा कि इस 
विषयका अध्ययन किसो ब्रहनिश्ठ गुझके समीप रहकर 
किया जाय | 
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इंश्वर सब हे 


( लेखक---वेदान्तरलश भीददीरेन्द्रनाव दत्त एम० ए० ) 


वेदान्तने ब्रक्षका 'एकम्रेवाद्धितीयम” कहकर वर्णन 
किया है अर्थात्‌ नह्ष एक दी है अथात्‌ अद्वितीय है । 
सदेव सोम्येदमप्आ आसीदेकमेवादितीयस | 
( छान्दोग्य० ६।२। १ ) 
अर्थात्‌ “ईश्वर केवल ऐक्य नहों है बल्कि अद्वितीय 
वैलक्षण्य है |! 
न तु तद्द्वितीयमस्ति ततोअ्न्यद्‌ विभक्त यत्पश्येत्‌। 
( छहृह० ४। १ । २३ ) 
“केवल यही नहीं कि “और कोई ईश्वर नहीं है, एक ही 
ईश्वर है? ( "एक एवं महेश्वरः )। बल्कि ईश्वर ही सब 
' कुछ है |! 
स एवाधस्खथासत्‌ स उपरिश्टात्‌ स पश्चात्‌ स पुरस्सतात स 
दक्षिणतः स उत्तरतः स एवेद* सर्वभिति । 
( छान्‍्दोग्यल० ७। २७। १ ) 
“बह ऊपर है, वह नीचे है, वह पीछे है, वह सामने 
है, वह दक्षिण ओर है, वह उत्तर ओर हैं, यही नहीं बल्कि 
यही यह सब कुछ है ।' उससे अलग और उसके परे और 
कुछ भी नहीं है । 
इसलिये वेदान्तकी यह स्पष्ट; संक्षित और असन्दिग्ध 
घोषणा है कि 'सर्वे खल्विदं ब्रक्च! | पर क्‍या यह बात इस 
विविध नामरूपात्मक आन्तर-बाह्य जगतके सामने ठहर 
सकती है जो कि हमें प्रतिक्षण इन्द्रियॉद्वारा अनुभूत द्वो रहा 
है ! व्यक्तरूपमें यह विविधता अवश्य हैं, पर बेदान्तका 
अद्दैतसिद्धान्त यदद विश्वास दिलाता है कि 'नेह नानारिति 
किश्न!; नानात्व यहाँ कुछ भी नहीं हे | 
व्रेदान्तकों यदि दम उसके मूल उद्गमख्थान अथौत्‌ 
उपनिषदोंमें देखें तो यह पता छगता है कि वहाँ अद्वेतका 
दो प्रकारसे प्रतिपादन हुआ है--( १ ) यह कहा गया है 
कि नानात्व; द्वेत केबल माया है; और (२) यह दिखाया 
गया है कि यह विविध बाह्य जगत्‌, विवेकदृष्ठिसे देखनेपर 
निरपेक्ष ब्ह्मके व्यक्त दोनेका एक प्रकारमात्र है। 
बृहदारण्यकर्मे कुछ ऐसे वाक्य हैं जो बतलाते हैं कि 
'अगत्‌ है--जैता है?। ( 'इव शब्दका प्रयोग है । ) 
“यन्र हि है तमिव भबति ।! (२।४। १४) 


यश दागम्यदिव स्मात ।' (४। ३१३१) 
थे हद नानेव पश्यति ।! (४ ।४। ६९ ) 
इन वाक्योंमें विशुद्ध अद्देत ध्यनित है। कारण, यदि 
बाह्य जगत्‌ सत्य होता अरथात्‌ श्रमके अतिरिक्त और कुछ 
होता तो 'इव' का प्रयोग क्‍यों होता ! इसलिये बादरायण 
ब्रह्मसूत्रोंमे हस प्रकार उपसंहार करते हैं-- 
मायामात्र तु कारस्न्येनानसिव्यक्तस्मरूपत्यात्‌ । 
(१३।२।३) 


अथोत्‌ जगत्‌की सत्ता है उसकी प्रतीति। उसकी 
प्रतीति जदाँतक है ब्दीतक उसकी सत्ता है--'प्रती तिमात्रमेबेद॑ं 
भाति बिधवं चराचरम्‌ !” यह वस्तुतः वाचारम्भणमात्र 
है। इसीलिये ऋग्वेदके प्राचीन ऋषियोंने कहा कि एकं 
सद्विप्रा बहुधा वर्दन्ति! ( चदह एक ही है; उसे अनेक नार्मोंसे 
सद्दिप्र पुकारते हैं )। यह विषय श्वेतकेतुके पिताने उदाहरण 
देकर बहुत अच्छी तरहसे छान्दोग्योपनिपद्र्म समझाया है- 


यथा सोम्पैकेन सत्पिण्डेन सर्व॑ रुनन्‍्मय विज्ञात:. 
स्थाद्वाचारम्भण विकारों नामघेय खरत्तिकेत्येव सत्यम्‌ । 
यथा सोस्येकेन छोहमणिना सर्व छोहमय विज्ञात *स्थादूवा- 
चारम्मरणं विकारों नामधेयं छोड्मिध्येव सत्यम्‌ । यथा 
सोग्मैकेन नखनिकृन्तनेन सर्वे काथध्णोयर्स विज्ञात * स्यादवा- 
चारम्भणं विकारों नामपेय कृष्णायसमिस्येद सथ्यमेद * सोम्य 
सर आदेशो भवतीति । 


(७ | ह | ४-४ ) 


इच्रेतकेतुके पिता अपने विवेकवान पुत्रसे कद्दते हैं, है 
सौंम्य | जैसे तुम मिदश्ठीके ढेलेको जानकर मिट्दीके यावत्‌ 
पदार्थोकी जान लेते हो, कारण, ये सब विकार ( नामरूप ) 
वाचारम्मणमात्र हैं, सत्य तो केवल एक मृत्तिका दही है; 
जैसे खुवर्णकी काई एक वस्तु जाननेसे सुवर्फे सब विकार 
जान लेते हो, कारण, ये सब विकार वाचारम्भमणमात्र हैं; 
सत्य तो एक सुवर्ण ही है; जैसे नखसे खरोचकर लोहेके 
किसी टुकड़ेको जानकर लोहेकी सब चीजोको जान ठेते 
हो, कारण ये सब विकार वाचारम्मणमात्र हैं, सत्य तो 
एक लोहा ही हे; बेसे ही इस विश्वकी बात है, इसका 
सत्य अद्वितीय बच्चा है !? वही अरद्य नामरूपात्मक विवि 


# इैज्वर सब है # 
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जगद्भूपर्में भासता है। वह बहा दी केबल है, बाकी सब 
भासता है । इसीको बेदान्तने विवर्त कहा है--अतत्त्वतो- 
इन्यथा प्रथा विवत्ते इत्युदाइतः--जिसमें एकमात्र सतूपर 
अध्यासके द्वार नानाविष जगत्‌ अध्यारोपित है। इसीको 
भीमत्‌ शह्लराचाय कहते हैं कि यह अध्यास है--अततमें 
तदबुद्धिका होना--“अध्यासों नाम अतस्मिस्तद्बुद्धिः ।” 
( ब्रह्मयूत्॒ १। १। १ शाह्वरमाध्य ) 

इस विषयमें सुप्रसिद्ध दृष्टान्त रज्जु-सपं, शुक्ति-रजत 
और मरीचि-मरीचिकाका है जिसमें श्रमसे रज्जु साँप 
मालूम होता है, सीप चाँदी मादूम होती है और सूयेरश्मि 
जलप्रवाइ | इसी जलप्रवाइकोी मृगजलू कहते हूं। 'जब 
वायु शान्त है और भूमि अति उध्ण; तब मिश्रकी भूमि 
दूरसे ऐसी देख पड़ती है जेसे कोई झील हों और मकान 
जैसे किसी अपार समुद्रमें ठापू हों ! 

अहो. विकल्पित विश्वसज्ञानान्मयि बतंसे । 

रौष्य झुक्ती फणी रज्जो वारि सूथकरे यथा ॥ 

यह दृष्टान्त तो बड़ा अच्छा हे; पर बाह्य जगतके 
सम्बन्ध्म यह अध्यारोप कैसे समझा जा सकता हैं ? 


पाश्चात्य. नव्यमनोविशनसे “सजेश्डान! ( सूचना ) 
नामकी एक चीज मादम हुई है, जिसमें आपरेटर 
( समजेइशन-कर्तां ) केवल अपने मनस्संकल्पसे 'सबजेक्ट' 
( संकल्पपात्र व्यक्ति ) की ऐसे जनसंसदम सिंइका दशन 
करा देता है जहाँ सिंहके आनेकी कोई सम्भावना नहीं 
और जहाँ सिंह आता भी नहीं; अथवा निरश्न आकाशमें 
पूर्णचन्द्रकी चौँदनीमें घनणोर वर्षाका अनुभव करा देता हैं । 
हिपनोंटिज्मसे होनेवाला यह बेयक्तिक भ्रम है। इसीको 
हमलोग इस देशमें इन्द्रजाल कद्दते हैं--जादूका खेल 
जिम्तमें अधरमें छटकी हुई रस्सीपर नटका नाच सबसे बढ़ी 
दिकमत है | श्रीशक्लुराचाय के समयमें यह खेल हुआ करता 
था और इसका उन्होंने प्रसंगसे उल्लेख किया है |# पर 
इसकी सत्यतापर इधर कुछ कालसे कुछ लोगोंकों सन्देह 
होने लगा है, इसलिये मैं जादूके वेसे ही एक खेलका व्णन 
यहाँ उद्धृत करता हूँ जो बादशाह जहाँगीरने देखा था और 
उनके दास्तानमें लिखा है--- 


जे वर्क ऋ-_+>> ..न्‍' | अरीन-+- “ता “अमन 


# यथा च॑ मायाबिनश्चर्मखक्धरात सूत्रेणाकाशमपिरोहतः 
गे एवं मायाबी परमार्थ रूपो भूमिष्ठोउल्यः । (अक्लसूत्र १।१। १७ 
का भाष्य ) 
२५ 


१९३ 
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(तब एक आदमीकों वे सामने छाये, उसका एक-एक 
अंग काटकर उन्होंने अल्ग किया; वास्तवर्म धड़से सिर 
अलग कर दिया। इन सब कटे हुए अंगॉंको अमीनपर 
उन्होंने छितरा दिया, कुछ देरतक इसी द्वालतमें ये सब 
अंग पड़े रहे । तब उन्होंने एक चादर जमीनपर बिछायी; 
एक आदमी उस चादरके नीचे चला गया और थोड़ी 
दरमे उस आदमीके साथ लोठा जिसके अंग कटे अभी- 
अभी सब छोंगोंने देखे थे । यह बिल्कुल स्वस्थ और युली 
था, उसे देखकर कोई भी द्ापथपूर्वक यह कह सकता था 
कि इसके तो कभी कोई घाव या चोट नहीं लूगी।* 
( बादशाह जहाँगीरके दास्तान--मेजर डेबिड प्राइसकृत 
अंगरेजी अनुवाद | 2 

इसी सूत्रसे आकाश आरोहण करनेवाले नटके 
इष्टान्तको लेकर श्रीशक्वराचार्य आगे कहते हैं--- 

लोके5पि देवादिदु आायाण्यादिदु थ स्वरूपानुप- 
मर्देगेव विशिन्रा हस्स्यश्वादिसृष्टयो दश्यन्ते । तथैकस्मिद्वपि 
बरह्मणि स्वरूपानुपमर्देनेवानेकप्रकारा स्ष्टिभविध्यति । 

( जद्ासूज्ञ २ । १ ]२८ पर भाध्य ) 


जब कोई इस श्रमकों भेद सके, अविद्याकों दूर कर 
सके, तब यह श्रम सदाके लिये जाता रहे | 
रज्ज्वज्ञानादद्भाति तज्ञानाद़ासते न हि। 
“ज्ज्जुके अशानसे सॉप भासता है, उसके शानसे 
नहीं भासता । ” 
अतः वेदान्तका यह सिद्धान्त है कि जब तुम एक 
ब्रह्मको अनुभव करोगे तब यह दृश्य नहीं रह जायगा। 
यदा सवमास्मेवाभूद्िजानतस्तदा के केन पह्येत । 
( बृूह० २। ४। १३) 
श्रीमच्छड्टराचाय कहते हैं--- 
यथ। च॑ मसायावी स्वयं प्रसारितां सायामिच्छया- 
नायासेनेवोपसंहरति पु झारीरो<पीमां स्ष्टिमुपसंहरेतु । 
ह ( महासूज २।१।२१ पर भाध्य ) 
इस प्रकार यह संक्षेपमें झुद्धां तकी दृष्टिसे अद्वेतका 
निरूपण है ! 
दूसरा निरूपण विशिष्टद्वेतकी दृष्टिसे ऐ । बृहृदारण्यको- 
पनिषत्‌का यह वचन है-- 


स यथा दुम्दुभेइंन्यमानस्थ न बाह्याम्छब्दान्‌ शक्‍जु- 
याद ग्रहणाय दुम्दुभेस्तु अहणेन दुन्दुभ्याघातस्य वा झम्दों 





बनती 29६४६ ६३ ६ का चिता 9 जीता अच, 


१९७ 
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गृहीतः । स यथा शकहलुस्याध्यायसानस्थ न बवाह्मण्डण्दान्‌ 
इक्नुयाद्‌ अहणाय शहझ॒त्य तु अदणेन दाह्कभुप्मस्थ वा दाब्दो 
भुक्ीतः । स यथा वीणाये वाशमानाये न बाहाम्छब्दान्‌ 
शकक्‍नुयाद अहणाय वीणाये तु प्रहणेन वीणायादस्य वा 
शब्दी गृहीतः । ( २।४। ७-५९ ) 
जैसे दुन्दुभीके बजनेसे जो शब्द होता है वह दुन्दुभीसे 
भिन्न नहीं समझा जा सकता, दुन्दुभीकी सत्तासे ही 
बुन्दुभीके उस शब्दकी सत्ता है; जैसे शंखके बजनेसे जो 
शब्द होता है वह शंखसे भिन्न नहीं समझा जा सकता; 
शंखकी सत्तासे ही शंखके शब्दकी सत्ता है; जैसे वीणाके 
बजनेसे जो शब्द होता हे वह वीणासे मिन्न नहीं समझा जा 
सकता, वीणाकी सत्तासे ही वीणाके शब्दकी सत्ता है, वेसे 
ही यह जो सब कुछ है वह जात्मा है ।! 
इसी प्रसंगर्म डा० डासन कहते हैं, 'आत्मा वाय 
( दुन्दुभी, शंख, वीणा ) है; दृतय जगत्‌ उस वायका शब्द | 
यद दब्द तभी ग्ृहीत होता है जब वाययन्त्र ग्द्दीत होता 
है, उसी प्रकार यह बहुविष जगत्‌ तमी जाना जाता है जब 
आत्मा जाना जाता है ।? 
( फिलासफी आफ दि उपनिषत्स पृ० ७६ ) 


आधुनिक विज्ञानके जो चरम सिंद्धान्त हैँ उनसे इसका 
समर्थन द्वोता है । आधुनिक विजञानके दिसाबसे इस जगद्गप 
संघातका अन्तिम विश्लेषण इसे दो कोटियोम विभक्त करता 
है, अचेतन और सचेतन--स्थावर और जंगम | जब अचेतन 
पदार्थोकी तोड़कर उनका विश्लेषण किया जाता है तो 
उनसे ऐसे ९० तत्त्वोंका पता लगता दूँ जिनपर कुछ भौतिक 
शक्तियोंकी जैसे उष्णता, प्रकाश, विद्युत्‌ आदिकी सदा 
क्रिया होती रद्दती है और जो इस क्रियासे संघातकों प्रात 
दोते ई | इसी प्रकार, जं। कुछ भी सचेतन है वह प्राणके 
अणु-यरमाणुओंसे संघटत हैं । ये अणु-परमाणु उपयुक्त 
द्रव्योमिसि कुछके संघातरूप संचेतन करणके द्वारा अपना 
जीवन प्रकट करते हैं । 
अभी कुछ काल पूव॑ंतक वेशानिकोंका यह निश्चित मत 
था कि ये उपयुक्त तत््वनामधारी द्रव्य यथार्थमें अणु हैं और 
इनका विभाग या प्रथक्रण नहीं हो सकता | परन्तु यह 
श्रम अब जाता रहा ओर यह सिद्धान्त हुआ है कि अबतक 
मूलतत््व कहकर जो पदार्थ माने गये थे बे सब यथार्थमें एक 
ही मूलतस्वके विकास्मात्र हैं। इस मूलतत््वकों सर विलियम 
कुक्सने प्रोटाइल” नामसे अभिर्ठित किया है। यह संकेत 
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तो मैं पहले ही कर चुका हूँ कि प्रेडाइलके सिवा ओर 
भी कुछ शक्तियाँ हैं जेसे उष्णता; प्रकाश, विद्यत्‌ आदि | 
एक समय था जब भौतिक विज्ञान इन दाक्तियोंकों परस्परसे 
असम्बद्ध मानता था, पर अब यह सिद्धान्त हुआ है कि 
प्रत्येक शक्ति ( प्राणशशक्ति और मानसशक्ति भी ) प्रत्यक्ष 
या अप्रत्यक्षरूपसे अन्य शक्तियोंमें परिवतित की जा सकती 
है। इनका परस्पर विभेद मुख्यतः दृश्य पदार्थमें इनकी 
गतिके भेदसे है! ( डोलबेअर )। अतः हबंट स्पेन्सर कहते हैं--- 

सचेतन पदार्थकी चेतनाके रूपसे जो शक्ति प्रकट 
होती है वदद उसी शक्तिका स्थित्यन्तरको प्राप्त रूपमात्र है 
जो शक्ति चेतनाके बाहर प्रकट द्वोती है |” 

बेदान्तमें इन सब बातोंका विचार पहलेसे ही हो चुका 
है । वेदान्तके सारस्वरूप श्रीमद्धगवद्वीतामें कहा है कि सूयमें 
जो ज्योति प्रकाशमान है; अग्निसे जो उष्णता निकलती है, 
पृथ्वीमें जो आकर्षणशक्ति है, शर्सैरमें जो प्राणशक्ति है 
और अन्‍न्त+करणसे होकर जो चेतना प्रकट होती है, ये सब 
एक ही विश्वव्यापिनी भागवत दक्तिके रूप हैं | 

इस प्रकार भौतिक विज्ञान अपनी बिशलेपणक्रियाकी 
परमावस्थार्म जगत्‌की बहुविधताकों, जड और शक्ति इसी 
द्विविधतामं छाकर छोड़ता है। सांख्योंका प्रकृति और 
पुरुष यह जो द्वेत हैं; इसीका यह एक निकृष्ट रूप हैं | 
सांख्योंकी प्रकृतिम जड़ और शाक्ति दोनों एक हैं, इन 
दोनोंका एक दूसरेसे अलगाव नहीं हो सकता--“संयत्तमेतत्‌ 
क्षरमक्षरंच', अथोत्‌ पदाथ स्थावर हैं या जंगम उसकी 
बनावटमें जडह और शक्ति दोनोंका संघात है । 

एतच्योनीनि भूतानि स्वोणीस्युपधारय | 

( गीत्ता ७।६ ) 

तात्यय, पाश्वात्य भौतिक विशान जि6 मद्दाद्वे तको प्रास 
हुआ है वह यही है। इसीको उपनिपदोंमें रयि और प्राण 
या अन्न ओर अन्नाद कहा है। अब यद्द देखना है कि 
क्या इन दोनका भी कोई समन्वय हो सकता है जिसमें 
कोई द्वत रह ही न जाय ! हाँ, हो सकता है। आजसे सहलों 
वर्ष पहले हो इमारे पूरवज और पूर्वाचार्य हिन्दूधमंके प्रवक्ता 
ऋषियीने यदह्ट समन्वय कर रक्‍्खा है। श्रीमद्धगवद्गी तामें जड 
और शक्तिको ब्रह्चकों पप और अपरा प्रकृति कहा है-- 
ब्रह्म इन दो विधियों या प्रकारोंसे प्रकट होता है । 

अपरेयमितस्स्वन्यां प्रकृति विद्धि से पराम्‌ | 

जीवभूर्ता महाबाहो ययेद भायते जगत ॥ 

(गीता ७। ५ ) 





# साथधन-चलुष्टय # 
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पुराणींमें इसी सिद्धान्तका अनुवाद है) विष्णुपुराण 
उसी एक ब्रह्मका निर्देश करता है जिसमेंसे प्रधान और 
पुरुष दोनों निकले-- 

यतः प्रभानपुरुषो । 

फिर यह भी लिखा है कि जब 'एकमेवाद्वितीयं बक्ष' ने 
व्यक्त होनेकी इच्छा की-एको5हं बहु स्याम)--तबर 
उसकी प्रकृतिके दो विभाग हुए---जड और चित्‌--जड और 
शक्ति जो प्रल्यकालमें फिर उसी एकत्वको प्रात होते हैं 
जिससे वे निकले | 

प्रकृतियाँ सयाख्याता व्यक्ताब्यक्तत्वरूपिणी । 

पुरुषश्राप्युभावेतो. लीयेति.. परमाध्मनि ॥ 

( विष्णुपुराण ६ । ४ । शै८ ) 
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परमात्माकोीं इसीलिये अन्धर्थंक्तया नारायण--नारोंके 


अयन ( आश्रय )--कद्ते हैं | नारा क्‍या है ! यह प्रथमतः 
एकरस सम्पूर्ण प्रकृति है--“आपो नारा इति प्रोक्ताः' (मनु ०); 
और द्वितीयत:, यह सब नारोंका; भागवत शक्तिकी मानव- 
गतिसमेत समस्त विविध गतियोंका समूह है । उपनिषदोंने 
साररूपसे यही बात इस प्रकार कही है--“तस्मिन्नपों मात- 
रिइ्वा दघाति” | इसीलिये इंश्वरको प्रधानक्षेत्रपति या प्रधान- 
पुरुषेश्वर कद्दते हैं | इस प्रकार विशिष्टद्वेतकी दृष्टिसे त्रह्म ही 
एकमात्र सत्य है और जड तथा शक्ति उसके व्यक्त होनेके 
प्रकार हैं । अतः वेदान्तकी जो यह घोषणा है कि, “सब 
खल्विदं ब्रह्म” अथात्‌ “ईइवर ही सब कुछ हैं! सर्वथा न्‍्याय- 
संगत ही है । 


->**खक्षक्ा22४०२०- ही 
साधन-चतुष्टय 


( लेखक---श्री कृष्णप्रेमजी ) 


ब्रह्मविद्या कोई ऐसो चीज नहीं हैं जो किसी भी अन्य 
त्रिधयकी तरह केवल बौद्धिक अध्ययनसे समझमें आ जाय । 
'जहाँसे मन, कुछ पता न पाकर, इन्द्रियॉसहिित लौट 
आता है? वह स्थान केवल बुद्धिगम्य नहीं है चाहे कोई 
कितना ही बुद्धिमान्‌ या विद्वान हो । इसके लिये ऐसी 
माधनाओंकी ही आवश्यकता है जिनका हमारे आधुनिक 
विश्वविद्यालयोंमें कोई नाम-निशान नहीं है । वेदान्तकों 
क्रवल ऐसे दाब्द-जंजालके रूपमें ही प्रहण न करना हो कि 
जो विद्वानों और पण्डितोंके ही कामकी चीज दो तो इसके 
लिये साधना अनिवायरूपसे आवश्यक है | 

ब्रह्म विद्याकी जिसे जिज्ञासा है और जो उस अम्ृतत्वके 
मार्गपर चलना चाहता है उसके लिये अति प्राचीन 
परम्परासे साधन-चतुष्टयक्रा मार्ग निर्दिष्ट चला आया है | 
यह मार्ग हे--विवेक, बैराग्य, धट्सम्पत्ति ओर मुमुश्ुत्व । 
कुछ छोग ऐसे भी हैं जो इस परम्पराको नहीं मानते और 
यह कहते हैं कि यह केवल श्रीशइराचार्यका मत है | 
पर बात ऐसी नहीं है; यह तो इसीसे स्पष्ट है कि 
श्रोरामानुजाचायने अपने श्रीभाष्यमें भी इन्हीं साधनोंको 
ल्या है। 

यह साधन-चनुष्टय भ्रीमच्छह्डराचायसे बहुत ही पहलेसे 
चला आया है, और यथ्यपि यही एकमात्र सांधन-निर्देश 
नहीं है, और भी हैं, तथापि इस साधन-चतुश्यमें अति 


संक्षिप्तरूपमें वे सब बातें आ गयी हैं जो प्रत्येक वास्तविक 
धर्मसम्प्रदायमें इस पथक्रे पथिकके लिये आवश्यक बतायी 
गयी हैं। नामके लिये कोई झगड़ना चाहें तो झगड़ सकते 
हैं, एकके स्थानमें अपनी पसन्दका दूसरा नाम रख सकते हैं; 
पर साधन जो चीज है उसकी उपेक्षा तो नहीं की जा 
सकती | कारण, साधनोंके बिना इस मार्गपर कोई चल ही 
नहीं सकता; और कोई साधनहीन अनधिकारी पुरुष चले 
तो इस 'क्षुरककी थारवाले' पथसे निश्चय ही गिरिगा और या 
तो शुष्क नीरस बोद्धिक ज्ञानके चद्दानसे टकराकर चकनाचुर 
होगा या असंयत भावनावेशके खौलते हुए पंकर्मे जा धंसेगा | 

पहला साधन है विवेक अर्थात्‌ सत्‌-असत्‌। नित्य- 
अनित्यकों पहचाननेकी शक्ति । भगवान्‌ बुद्धदेवके अष्टविध 
सन्मागमें इसीका नाम “सम्यग्‌ दृष्टि! है। जबतक सत्‌-असतकी 
पहचान नहीं होती तबतक सतका अनुगमन नहीं बनता । 
किसी भी विषयके अध्ययनमें अध्ययनंक्रे विशिष्ट विषयको 
उससे सम्बद अन्य पदार्थोंसे प्रथक्‌ कर लेना पड़ता है | 
ब्रह्मविद्या सनातन सत्‌का ज्ञान है, इसलिये महद्दाप्रयास करके 
इस सनातनको प्रतिक्षण बदलनेवाले उस असतसे पृथक कर 
लेना होगा जिसके साथ सत्‌ मिला हुआ हमें अनुभूत 
होता है | 

इतना कहनेमात्रसे कुछ नहीं होगा कि हाँ, हाँ, 
ईश्वर सनातन है और संसार क्षणिक--परिवर्तनशील है 
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# अधियया रूत्यूं तीत्थों विचया5सूतमइनलुते # 








का भक्त 


अथवा “आत्मा अमर है और बाकी सब मत्यं हैं” यद्द कहा 
और बस समझ लिया कि विवेक दो गया | पर दब्दोंसे 
विवेक नहीं होता; केवल शब्द तो निरर्थक हैं, असल चीज 
है अथोनुभूति | 


सनातन सत्‌ सर्वत्र है और पदार्थमात्रमें विद्यमान है । 
सब पदार्थों, अम्नेशलाकाकी तुरंत बुशनेवाली ज्वालासे 
लेकर हिमालयके पुरातन शिखरोंतक, एक दिनकी जिंदगी- 
बाली तितलीसे लेकर शतायुमानवाले मनुष्यतक, सबके 
दो स्वरूप हैं--एक अगोचर सनातन स्वरूप है और पूसरा 
गोचर प्रतिक्षण परिवर्तनशील रूप है | जो सनातनकी 
खोजमें है उसे सनातनके साथ एकत्वलाभ करना होगा, 
और इस एकत्वकों लाभ करनेके लिये उसे पहले सब पदार्थोंमें 
सनातनको देखना सीखना होगा । 

ब्राह्म जगतमें उसे प्रकृतिकि सनातन नियमों और उन 
नियमोंके अनुसार चलनेवाले क्षणिक रूपोंके बीच विवेक 
करना सीखना होगा । आन्तर जगतमें उसे चित्तवृत्तियोंक्रे 
चिरचाञआल्य और उन्हें भासित करनेवाले “आत्मबोध!” के 
बीच) दृत्तियों और जिसको ये बृत्तियाँ हँ उस अपने बोच, 
अपने विचारों और इनका जो विचारकता है उस अपने 
बीच पार्थक्य करना होगा ! 


जब वह अपने-आपको, विचारकर्ताकों अलग कर ले 
तब भी अपनी अहंताके भावोंकों, उन भावोंकों जो उसे 
एक विशिष्ट व्यक्ति बनाथे हुए हैं उस सद्वस्तुसे बराबर 
अलग करता रहे जो सनातन है और सबमें एक है । 


सामान्य मनुष्यकी जीवनपद्धति इसके सर्वथा विपरीत 
होती है । वह पदार्थगत भेदोंकों ही देखता है और जीवनके 
बाह्य रूपके साथ अपने-आपको मिल्ण देता है) उसे अपने 
वर्ण और जातिका अभिमान होता है या अपनी परिपक्क 
बुद्धिपर गये होता है। वह यह नहीं समझता कि सब 
वर्ण और जातियाँ, सब दरीर और बुद्धियोँ क्षणभज्ञुर 
चीजें हैं जो आज या कल नष्ट होनेवाली हैं। क्षणमझ्लुरके 
साथ अपने-आपकों मिलाकर, आप ही क्षणभह्ुुर बन जाता 
है और मृत्युपथपपर चलता हैे। उपनिषदोंमें ऐसे मनुष्यको 
अआत्मदन! आत्महत्यारा कहा है; क्योंकि वह सनातन 
आत्माकों न देखकर क्षणिक रुपोंकों अपनाता है, और 
यद्यपि बास्तवमें हे वह अमर ही, तथापि इस तरहसे मृत्युके 
चकर काटता रहता है | 
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विवेक इस प्रकारके जीवनके बिपरीत है | विवेक कभी- 
कभी करनेकी चीज न होनी चादिये ! जब ध्यानमें बैठे हैं; 
अथवा कभी वेदान्तविचारकी कोई धुन समा गयी तभीके 
लिये विवेक नहीं है। यह सतत निरन्तर दिन-रातके 
अभ्यासका काम है। इसका इतना अभ्यास दो जाना 
चाहिये कि रेलवे स्टेशनपर ट्रेनके आनेकी प्रतीक्षाके अद्भुशर्मे 
वैसी ही शान्ति होनी चाहिये जेसी कि गद्भधेके तटपर 
ध्यान करते होती है अथवा तंग करनेवाले मनुष्योंकी 
कष्टप्रद उपस्थितिमें भी वही आनन्द आना चाहिये जो 
साधुसंग और वाताप्रसख्में आता है । 

इससे फिर दूसरा अधिकार अर्थात्‌ वैराग्य प्रात्त होता 
हैं | यह कोई न समझे कि इन चार साधनोमेंसे कोई भी 
साधन स्वयं ही पूर्ण हो सकता है और उसमें दूसरेकी अपेक्षा 
नहीं होती । किसी भी साधनके पूर्ण होनेके पूर्व सभी साधर्नों- 
की आवश्यकता होती है। यह साधन-चतुष्टय है, चार भिन्न- 
भिन्न साधन या सोपान-जैसे नहीं जो एक-एक करके चढ़े 
जायें बल्कि एक ही रस्सीके चार बल या भाँज हैं जो एक 
वूसरेमें बटे हुए हैं । जो कोई इस रस्सीकों पकड़कर ऊपर 
चढ़ना चाहेगा उसे रस्सीकों ही पकड़कर चढ़ना होगा, 
अलग-अलग बलको नहीं । 

बैराग्य कहनेसे इसमलोगोंकी कल्पनाम ऐसे बाबा लोग 
आ जाते हैं जो नंगे वदन और भभूत रमाये रहते हैं, 
दुनियासे जिन्हें घृणा है, बाल-बच्चोंको जिन्होंने छोड़ दिया 
है और जिनका निवासम्धान कोई श्मशान या पहाड़की 
कोई गुफा है। यैराग्य अनेक रूपों प्रकट होता है, 
उनमेंसे यह भी एक नेमित्तिक रूप है वेराग्य नहीं । बैराग्य 
संसारसे घृणा करना या कर्ठव्यकम छोड़ देंना नहीं है, बल्कि 
संसारसे अनासक्त होना और अनासक्तिपूवक कर्तव्य- 
कमेका पालन करना है; और यह वैराग्य एक ग्रहाश्रमीको 
भी उतना ही प्राम्त हो सकता है जितना कि किसी निश्चिन्त 
रमनेंवाले यतिको ! 


जो कुछ सनातन हैं उसे जो कुछ क्षणिक है उससे 
प्रथक्‌ करके ग्रहण करना सीखनेके बाद साधककों ऐसे सब 
पदाथसि हृढ़तापूर्वक हट जाना चाहिये जो कि मर्त्य और 
परिवर्तनशील हैं | इसका यह अभिप्राय नहीं कि वह अपने 
सामाजिक कतंव्योंसे भाग जाय | वैराग्य इतना सहज 
नहीं है; क्योंकि सबसे अधिक चशछ्लल और परिबर्तनशील 
पदार्थ तो अपना मन ही है और इस मनको छोड़कर मा 
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कोई कहाँ जाय | कहीं भी जाओ, मन तो संग दी रहेगा । 
इसका यह भी अभिप्राय नहीं है कि मनुष्य अपने जीवनकी 
दुःखद बातौंकों ही लिये रोता बैठा रहे | जीवनकी दुःखद 
बातें सुन्दर मनोहर उत्साहप्रद बातोंसे अधिक सच्ची और 
थायी नहीं हैं । कुरूप और दुर्गन्‍्धवाले नाछेका यहाँ जैसा 
अस्तित्व है वैसा ही महामहिम महासागरका भी है। इस- 
लिये सदा दुःखद बातोंकी लिये दुश्चिन्त रहना कोई अच्छी 
वृत्ति नहीं है यद्यपि किसी-किसी खास अवसरपर इसका भी 
कुछ ठपयोग होता है । पर है यह जृत्ति खराब ही और यह 
उस समत्वसे सर्वथा विपरीत है जिसे गीताने योगका सारतत्त्व 
कहा है--समत्व योग उच्यते ।” 

सा बेराग्य सड़नेवाले मुदोका या ऐसे दी दृश्यांका 
निन्तन करना नहीं है प्रत्युत यह है ऐसे सभी पदार्थोसे 
आन्तरिंक अनासक्ति कि जो क्षणभञ्जुर हैं चाहे थे मुख देनेवाले 
हाँ या दुःख देनेवाले | सामान्य मनुष्यका मनोहर पदार्थोकी 
ओर बड़ा ही प्रबल वेग होता हैं और दुःखद पदार्थोंकी 
ओरसे उतना ही भयद्गर उद्वेग होता है। बेरागी या बीत- 
गग वह है जो यह देखता है कि सुख और दुःख दोनों ही 
विकासक्रममें काम आनेवाली बृत्तियाँ हूँ और अपने अन्त- 
गत्माका उनसे आकपित या विकर्षित नहीं होने दता । वह 
अपने उस साक्षिचैतन्यकरे साथ अपना एकत्व स्थापित करता 
है जा सुख-दुःख दोनोंमें सम रहता है। जीवनमें जो नाना- 
विध अनुभव होते हू उन्हें वह अपने सामने सिनेमाके 
चित्रोंके समान देखता है जो सामने आ-आकर निकल जाते 
हूं, सबसे कुछ-न-कुछ बोध भ्रदण करता है पर आसक्त क्रिसी- 
में भी नहीं होता | 

यही आन्तरिक अनासक्ति असली चीज है और साधक 
इसे गुफाओं या श्मशानोंमें जाकर रहनेक्े बजाय जीवनके 
भामान्य कतंब्योॉका पालन करते हुए. अधिक अच्छी तरहसे 
प्रात कर सकता है। जब जीवनमें उसे उत्तम सुखानुभव 
प्राम हों तब वह अपनी स्वाभाविक प्रवृत्तिकों बाहर झपट 
पड़नेसे रोके और जब पदार्थमात्रकी प्राकृतिक गतिके 
अनुसार वे सुखानुभव उससे विदा हों तब उन्हें वह आलिखन 
फरे और उन्हें अपनेसे अलग होने ही न दे। इसके 
विपरीत, जब दुःखानुभवका समय उपस्थित हो तब वह 
अपनी स्वाभाविकी प्रवृत्तिकों भयादिसे अवसन्न न होने दे ! 
रत प्रकार सतत अभ्यास करनेसे, जीवनका प्रत्येक क्षुद्राति- 
उैंद्र अनुभव भी परम लक्ष्ययी ओर ऊपर चढ़ानेवाली 
सोढ़ीका एक-एक डंशा होगा; और ऐसी प्रत्येक सफलताके 
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साथ; चाहे वह सफलता क्षुद्र ही क्‍यों न हों; साधक उस 
सुख-दुःखातीत पूर्ण अनासक्तिको प्राप्त होगा जो वेराग्यका 
राजमुकुट है और सनातनमें स्थित पुरुषका स्वाभाविक लक्षण है। 

इसके बादका साधन वह है जिसे “'ब्रद्सम्पत्ति! कहते 
हैं। ये छः मानसिक शक्तियाँ हैं-शम, दम); उपरति, 
तितिक्षा; श्रद्धा और समाधान | ये सब सम्पत्तियाँ एक ही 
सम्पत्ति मानी जाती दूँ; क्योंकि एक ही मनः*संयमके ये 
भिन्न-भिन्न स्वरूप हैं| साधकके लिये यह मनःसंयम परमा- 
बश्यक हे । 

शमका अर्थ हैं मनका स्थिर और शान्त रहना | सबसे 
पहले इसीका निर्देश हुआ है; क्‍योंकि जबतक मन स्थिर 
और श्ान्त नहीं होगा तबतक इन्द्रियॉँकी वश करना 
नितान्त असम्मत्र है। मन इन्द्रियोंका राजा है; मन यदि 
बशमें नहीं हुआ तो एक-एक करके इन्द्रियोंको जीतनेका 
प्रयत्न विफल ही होनेके लिये है वैसे ही जैसे मधुमक्सखियेंक्ि 
किसी झंडको काबूमें करना रानीमक्खीकों मनाये बिना 
असम्भव है| यदि रानीमक्खीको मनाकर झान्त किया जा 
सके तब तो सभी मक्खियाँ स्थिर हो बस जाये और काबूमें 
आ जाय | 

इसलिये शमके बाद दम आता है जिसका मतलब है 
इन्द्रियोंका ही वशमें होना। यह ध्यान रहे कि यह 
आंततायीपनसे घोर तपके द्वारा इन्द्रियोंका उच्छेद करना 
नहीं है, बल्कि बुद्धिपूवक वशमें करना है | बलवती इच्छा- 
शक्तिवाले मनुष्यके लिये इन्द्रियोंके साथ कठोर व्यवहार 
करके उनको बेक'म्र कर देना आसान है। पर यह रास्ता 
गलत है और इससे आध्यात्मिक जीवनको पुष्टि नहीं 
मिलती, उसका ह्वास ही द्वोता है । 

शरीर और उसकी इन्द्रियोंको नष्ट-श्रष्ट या दीन-दुर्बर 
करना ठीक नहीं; क्‍योंकि ये वे करण हैं जिनके द्वारा ही 
आत्मा चैतन्यके इस स्तरमें कम कर सकता है। आत्माके 
काम आनेके लिये ही इनका विकास हुआ जैसा कि 
सांख्यशासत्रने ठौक ही सिखाया है अथवा यह कहिये जैसा 
कि भक्तिसम्प्रदाय है कि इनका काम ईश्वरकी सेवा करना 
है, भोग नहीं | इनका मनके पूर्ण वद्यमें होना आवश्यक 
हैं, ये साधककों उसके विबेकके विरुद्ध उसे कहीं बहकाकर 
कृदाप न ले जा सकें। इन्द्रियाँ अपने-अपने सुखद 
विषयोंकी ओर जो दौड़ पढ़ती हैं, इनकी इसी गतिकों 
रोकना होगा और इन्हें केबल ऐसे ही काम करने देने 
होंगे जिनके लिये विवेकसंयत मनकी अनुमति हो । 
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इसके बाद है उपरति जिसका अर्थ है भोगसे उपराम 
होना | जब मन ओर इन्द्रियाँ वशमें आ गयीं तब एक 
पग और आगे बढ़ना होगा। भोगी मनुष्य भी थोड़ा 
आत्मसंयम करे तो उसके लिये भी अच्छा है, क्योंकि 
उसकी इन्द्रियोंका वशमें न रइना अनेक सुखोंके भोगमें 
बाधक होगा | पर ब्रह्मविद्याके साधकके लिये तो यह 
नितान्त ही आवश्यक है | पूर्वकी दो सम्पत्तियाँ पाकर उसे 
भोगेच्छासे अपने मनको दृढ़तापूर्वक हटा लेना होगा । 

बहुत छोगोंका जीवनोदेश्य ही किसी-न-किसी प्रकारका 
भोग हुआ करता है | बहुत-से लोग ऐसे भी होते हैं जो 
समझनेको तो यह समझते हैं कि हम ब्रह्मविद्याके पथपर हैं 
पर उनका भी उद्देश्य भोग ही होता है, वे सामान्य 
मनुष्योंके सामान्य “भोग नहीं चाहते, चाहते हैं अधिक 
स्थायी और आनन्दकी बहुत अधिक मात्रावाले दिव्य 
स्वर्गीय भोग अथवा योगसिद्धियोंसे मिलनेवाले भोग | बात 
कुछ नीरस-सी मालूम होगी पर है बात यही कि साधकरको 
भोगकी कल्पनातकको त्याग देना चाहिये और उसके किसी 
आचार या विचारका हेतु किसी प्रकारसे भोग न होना 
चाहिये। भोगके स्थानमें वह सेवाभाव ले आवे, उस 
सनातन सत्यकी सेवाकी इच्छा करे जो सनातन सत्य भिन्न- 
भिन्न नामरूपोसे सवंत्र पूजा जाता है; जो सबके दृदयोमें 
निवास करनेवाला स्वयं श्रीकृष्ण हे । 

यहाँ कोई हीला-हवाला करके यह न कह्टे कि यह भी 
तो एक प्रकारका भोग ही है। परमानन्द तो वास्तवमें 
श्रीकृष्णकी सेवामें ही मिलता है; पर उसीको मिलता है जो 
उनकी सैवामें अपने-आपकों उत्सर्ग कर देता है, जो 
परमानन्दभोगको दूं ढ़ता है उसे नहीं । “जों अपना जीवन 
चाहता है वद उसे खो देता है पर जो अपना जीवन मेरे 
लिये खो देता है वद्द उसे पा लेता है ।? 

तितिक्षा--दन्‍्द्रोंकी सह लेना--इसके बादका क्रम 
है ।# जिस साधकने अपने भोगकी सारी इच्छा त्याग दी 


# कुछ लोग पश्काप्मिसताधन किया करते हैं अर्थात्‌ अपनी 
चारों दिज्लाओंमें चार अधस्‍ि प्रज्यलित करके बीचमें बैठते हैं, 
ऊपरतसे पाँचवें अभिस्वरूप भीयूयंनारायण अपने प्रखर प्रस्वलूनसे 
तपाते हैं । पर वास्तविक पदश्चाप्ति पत्र इन्द्रियोंके पदश्माम्ति हैं और 
सथ्या पद्मामिसाधक यति वही है जो इस दरीरकी नवद्वारबती- 
पुरीमें इनकी चंधकती हुई ज्वालाअंसे तनिक भी विचलित न 
होकर सुस्यिर शानन्‍्त बेठा रहता है । 


उसके सामने, सब मनुष्यंकि समान, यह बात आती है कि 
संसारमें बहुत-सी बातें ऐसी हैं जो दुःखदायी हैं । सरदी 
और गरमी, लाभ और हानि, शत्रु और मित्र; मान और 
अपमान---ये ताने और बाने हर किसीके अनुभवकी चीज 
हैं। सामान्य मनुष्यका बरताव इनके बारेमें यही होता है कि 
इन दन्द्वोंमें जो दुःखद अंश हैं उन्हें त्याग देनेकी चेष्टा की 
जाती है और जो सुखद अंश हैं उन्हें रख लेनेका प्रयत 
किया जाता है | पर यह बतोव अशानमूलक है। विश्वके 
अभिव्यक्त होनेका जो खभाव है उसका शान न होनेसे 
मनुष्य ऐसी अशानमूलक चेशमें प्रत्ृत्त होता है। जहाँ 
कहीं भी कोई गति है; व्यक्त जीवन है; वहाँ दो परस्पर 
बिरोधिनी शक्तियाँ होती ही हैं। अभिव्यक्तिके प्रत्येक 
स्तरमें क्रिया और प्रतिक्रिया हुआ द्वी करदी है | ऐसी 
चेष्टा करना कि जीवन तो रहे पर उसमें इन्द्र न हों, केवल 
मूर्खता है । 


प्रत्येक साधककों यद्द बात तो सोख ही लेनी चाहिये 
कि प्रकृतिके जो सनातन नियम हैं उनके विरुद्ध अपने 
परोको व्यर्थ ही न फड़फड़ाया करे | जिन सनातन नियमोंके 
द्वारा विश्वका शासन होता है वे नियम हमारे लिये बदल 
जायेगे, ऐसा अन्धविश्वास न करके, साधकको चाहिये कि 
वह उन नियमांकों रुमझे और उनके साथ योगदान करे | 


इस प्रसञ्ञमें उसे यह जान लेना चाहियेकि अभिव्यक्ति 
और गतिमात्रकी प्रकृति, मूलतः ही द्वन्द्वात्मक है । 
जीवनकी द्वन्द्वात्मक प्रकृतिमेंसे दुःखका अंश हमारे जीवनसे 
हटा लिया जाय ऐसी दुर्बलतासूचक इच्छा न करके 
साधकको चाहिये कि वह अपने आपको अपने ही उस 
अंशमें केन्द्रीभूत करे जो अंश अविकार्य और अचल है; 
स्थाणु है, सब द्न्द्वंकि परे है। उस महत्‌ शाश्वत स्थानसे 
वह स्थिर और निभ्सञ्ञ होकर विश्वमहाणणंवक्र ज्वारभाटेकों 
देखे कि किस तरह यह ज्वार्भाटा हमारी चिर-चशब्वल 
मनोवस्थाअंकि सुख और दुःखसे लेकर राष्ट्रोंकी प्रचण्ड 
हलचलाॉतक अथवा मध्यबर्ती सूयनारायणकी परिक्रमा करते 
हुए. अनन्त ब्रद्माण्डोंकी दन्द्रमयी अतिप्रचण्ड व्यापक 
गतियाँतक सब पदार्थों अपना विश्वव्यापक द्न्द्व चला 
रहा है । 

यही तितिक्षा है, केवल सरदी-गरमीकों सह छेना सच्ची 
तितिक्षा नहीं । यद्यपि यह तितिक्षा बढ़ी कठिन साधना 
तथापि है यह शानमूलक, केवल इच्छाहाक्तिमूलक नहीं | 


# साधन-खशुष्टय * 
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इस तितिक्षाका तितिक्षु अनन्तकोट ब्रक्षाण्डीके तहस-मदहस 
होनेकी हालतमें स्थिर गद्ेग ओर केवल सरदी-गरमी सहने 
बाला तितिक्षु विपजलप्रवाहके प्रबल वेगंके साथ विवश होकर 
बह जायगा । 


श्रद्धा पॉँचवीं सम्पत्ति है। इसके बारेमें छोग प्रायः 
श्रममें पढ़ा करते हैं | संसारमें जितने भी सम्प्रदायवादी हैं 
वे अपने-अपने अनुयायियोंसे अन्धश्रद्धा ही चाहते हैं। हर 
सम्प्रदाय यही कद्दता हैं कि हमारे धर्मंग्रन्थमें जो कुछ 
लिखा है उसे आँख मूँदकर मान लो और जिस आचार्यकी 
यह शिक्षा है उसे एकमेवाद्वितीय ईश्वरी अवतार मान लो 
और उसी प्रकारके इश्वरकों मानो जिसकी शिक्षा यह 
सम्प्रदाय देता हे । 
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ऐसा मानना पूर्वपरम्परा, भाजुकता तथा केवल तार्किक 
मतसे बनता टै, पर है यह अन्धविश्वास; क्योंकि अन्ध- 
विश्वास उसी विश्वासकों कद्दते हैं जो प्रमाण या स्वानुभवके 
बिना ही कर लिया जाय । ऐसे अन्धविश्वासोंकी रक्षा तभी 
हा सकती है जब प्रत्यक्ष प्रमाणंंसि आँखें फेर ली जाये 
अथवा अपनी आत्मसत्ताका ही कोई अंश काटकर अलग 
किया जाय | इसी लिये अन्धविश्वार्सी मनुष्य अपने विश्वाससे 
विश्वस्त दोंकर मुखपूथंक स्थिर नहीं रह सकता; उमे अपने 
आपका सम्हालने या अपना आत्मबरढ और उत्साह बढ़ाने- 
के लिये संख्याबहको ओर देखना पड़ता है--क्योंकि 
संख्याबलसे ही उसे यद्द बल और उत्साह प्राप्त होता है; 
ओर यह सहारा उसे स्वभाततः द्वी न मिले तो बह दूसरोंसे 
जबरदस्ती अपनी विचार-पद्धति मनवानेका यज्ञ करता है 
जिसमे उसके दृदयमं उठनेबाले सन्देह किसी प्रकार शान्त 
हा जायें। आततायीपन अन्धविश्वासका यमज भाई है; 
ओर यदि किसी मनुष्यकी ऐसी हालत है कि वह दूसरोंको 
भी अपनी ही विचारपद्धतिमें जबरदस्ती लाना चाहता है 
या यह चाहता है कि दूसरे भी इईश्वरंके हमारि-जसे 
विश्वासवाले हूं। तो वह यह समझ ले कि वह खुद अन्ध- 
विश्वासी है, उसका विश्वास जैसा विशुद्ध होना चाहिये वेसा 
नहीं है और वूसरोंके अंदर जिन अन्धविश्वासोंकों वद न 
करने चलता हे वे यथार्थमें संशय हैं जो खुद उस्तीके द्वदन्त- 
सलमे छिपे बैठे हैं। 


यह तो यह हुआ कि श्रद्धा क्‍या नहीं है, अब यह . 


दखना चाहिये कि भ्रद्धा क्या है। जिशासु मुमुक्षुके आत्मा- 
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जो अस्पष्ट प्रतिबिम्ध पढ़ता है वद्दी सच्ची भ्रद्धा है | सम्पूण 
शान आत्मामें विथमान है। यदि ऐसा न होता तो कोई 
शिक्षा-दीक्षा ही न हो सकती । कारण, किसी ऐसे पदाथका 
कोई संशयरह्ित शान नहीं हों सकता जो अपनेसे मिन्न हो, 
न कोई ऐसा ज्ञान ही पूणे समझा जा सकता है जो प्रत्यक्ष 
ओर खतःसिद्ध न हों । 


परन्तु जिस तरहसे आत्माकी शक्ति और आनन्द भौतिक 
शरीर और अहंताके संसग्से प्र<छन्न रहते हैं वेसे ही भौतिक 
बुद्धरूप करणके द्वारा प्रकट करना आवश्यक होनेके कारण 
आत्माका शान छिपा रहता है। तथापि जो कुछ आनन्द 
हमे अनुभूत होता है और जो कुछ शक्ति हम अपने जीवन- 
में प्रकट करनेमें समथ हाते हैं वे आनन्द और शक्ति जिस 
प्रकारसे आत्मानन्द और आत्मशक्तिके ही क्षुद्रातिक्षुद्र अंश हैं 
उसी प्रकाग्से यह भी सच है कि जो कुछ शान हमें प्रात है 
बह आत्माका ही आत्मस्थित ज्ञान है यद्यपि वह दमारे 
परिसीमित पार्थित्र रूपके कारण हमें प्रच्छकन्ष और विकृत 
रूपमें ही प्रास है | 
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यह ज्ञान हमारे हृदयोंम परमसत्यके स्वतःसिद्ध 
अन्तर्शान ( 77(0४४०४ ) के रूपमें प्रतिबिम्बित होता है । 
इस अन्तज्ञॉनकों महज मानसिक मतों और बाह्मतः प्रास 
अपसिद्धान्तों और कुसंस्कारोंसे छौँकर अलग और विश्वुद्ध 
कर लेना चाहिये जसा कि हंसक्षीरन्याय प्रसिद्ध है। 


अवश्य ही सच्चे अन्तर्शॉनकों सहज पशुबुद्धि और 
छिपी हुई वासनास पृथक करके जानना बड़ा कठिन काम 
है, सबके लियें सब समय सहज नहीं । पर यह कौन कहता 
है कि यह मार्ग, इस कृपाणकी धारापर चलना सुगम है! 
यह तो तभी सम्मव है जब साधक पूर्वकी साधनाओंके 
निरन्तर अभ्याससे सर्वाजञ्डसहित अभ्यस्त और संयत हो 
जाय और परिपन्थिनी वासना नष्ट होकर मन मौन हो 
जाय | तथापि दृदयमें जो अन्तशॉनकी ज्योति है वद्दी एक 
ज्योति है जो साधकको मार्ग दिखा सकती है। यदि अभी 
बह उस ज्योतिकों नहीं देख पाता है तो उसे अपने मन- 
बुद्धिको बराबर शुद्ध और संयत करते जाना चाहिये; क्योंकि 
इसके बिना कोई गुरु, कोई धर्मशात्र, कोई चिदनुभूति 
था कोई देवी दृष्टान्त कुछ भी काम नहीं दे सकता | जिसका 
अपना शानदीप नहीं प्रज्बलित हुआ उसे अन्धकारमें ही 
रहना होगा चाहे उसके चारों ओर प्रकाश-ही-प्रकाश क्‍यों 


में जे! ज्ञान पहलेसे स्थित है उसीका मन, चुद्धि और हृदयमें नहों। 


कीच 
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श्रद्धांक इस प्रकार दो सोपान हैं। पहले यह प्रयक्ष 
होना चाहिये कि द्वदय झुद्ध हो जिसमें अन्तशौनकी ज्योति 
सुस्पष्ट रीतिसे प्रकाशित हो । इसके बाद दूसरी अवस्या इस 
प्रयासकी है कि और जितनी बातें हैँ वे सब इसी ज्योतिके 
अधीन हों । जहाँ कह्टीं यह ज्योति प्रकाशित दो वहाँ अन्य 
सब बातें इसके सामने नत हो जायें। साधककों अपनी 
अन्तशॉनज्योतिकों ही सचाईके साथ, सर्वोत्मना धारण किये 
रहना होगा; किसी धार्मिक परम्परा या सामाजिक आचार- 
विचार या भावुक द्वृदयकी पसंद या बोडिक विचारको 
अपने और अपनी इस ज्योतिके बीच न आने देना होगा । 
इस बिषयमें अवश्य ही उसे कोई सन्देह न करना चाहिये 
कि हर बार जब वह अपने इस द्वत्सथित अस्पष्ट नक्षत्रका 
अनुगमन करेगा तब-तब इस नक्षत्रको ज्योति अधिकाधिक 
होती जायगी, यहाँतक कि अस्तमे यह ज्योत्तिमंय ज्ञान- 
प्रदीप दश सहस्म सूर्योक्े एक साथ प्रकाशनेके समान 
जगमगाने लगेगा | 

इसके बादकी अर्थात्‌ अन्तिम सम्पात्त समाधान है | 
यह मन५्समाघान वही है जिसे गीता (अ० २ छछो० ५४) में 
और बुद्धदेवके अष्ट सन्मार्गमें (समाधि! कद्दा है। यह स्थित- 
प्रशशी अवस्था हैं जिसमें हृदय अपनी सब प्रकारकी 
आसक्तियोंसे विमुक्त होकर “दुःखेप्वनुद्विममना:ः और 
सुखेषु विगतस्पृहः देता और आत्माका उपाश्चित होकर 
यह सोचता हुआ कि अच्छा हुआ जो दुनिया छूट गयी 
जिसमें अब आत्मा तो मिलेगा, भक्तिपूबषक उस आत्माकी 
ओर दृष्टि लगाता है । 

इस अवस्थाका वर्णन गीताके सुस्पष्ट विवरणसे इतना 
प्रसिद्ध है कि इस विषयमें और कुछ कहनेकी आवश्यकता 
नहीं रहती | केवल 'समाधि' के विषय लोगेंकी जो यह 
धारणा है कि समाधि एक प्रकारकी बेसुध अवस्था है जिसमें 
मनुष्यकों अपने शरीर या आसपासकी चीजोंका कुछ भी 
भान नहीं रहता, कोई तेज छुरा भी शरीरमें मोक दिया 
जाय तो भी कुछ नहीं माठूम होता, इसके विषयमे अवश्य 
ही कुछ कद्दना होगा । इस प्रकारकी बेसध अव्सथाएं तो 
अवश्य द्वोती हैं, परन्तु इन अवस्थाओंका निजी मूल्य कुछ 
भी नहीं है । सश्ली समाधि कोई दूसरी ही चीज है। समाधि- 
अवस्था बह अवस्था है जब जीव आत्माके समीप, आत्माके 
सम्मुख होता है और मन ( और शरीर ) पूर्णतया धम और 
स्वभूताशयस्थित आत्माक्े करणरूपसे काम आनेके लिये 
सदा सन्नद्ध रहता है । 
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# अविद्यया रृत्यं तीत्यों विद्ययाउसुतमइलुते # 


वह बेखुध अवस्था यह नहीं हे जिसे लोग समाधि 
मान लेते हैं और जिसका सम्बन्ध गिरिकन्दराओं और 
जंगलोसे है, बल्कि यह वह समाधि है जो कर्में भी उतनी 
ही ज!|प्रत्‌ रह सकती है और रहनी ही चाहिये जितनी कि 
ध्यानमें । जो समाधान बाह्य शान्ति और मौनपर निर्भर 
करता है वह अपूर्ण समाधान है, इसे बढ़ाना और बलवत्तर 
बनाना होगा, यहाँतक कि कुरुक्षेत्र: शस्मसम्पात और घोर 
संघष॑में साधक उतना द्वी समचित्त रह सके जितना कि 
किसी वनस्थित मुनि-आश्रमके शान्त वातावरणमें | ऐसा 
जब हां जाय तब यह समझना चाहिये कि समाधान हुआ | 


अन्तमें अब चतुर्थ साधनपर आते हैं, यह है मुमुक्षुत्व 
अथांत्‌ मोक्षकी इच्छा | मूलतः यह कोई ऐसा साधन 
नहीं है जो पूर्वके साधन पूर्ण करके केवल पीछे ही करनेकी 
चीज हो बल्कि यद्द वह चित्त्त्ति है जो अन्य साधनोंकों 
करते हुए बराबर बनी रहनी चाहिये और इसी इच्छासे 
अन्य साधन करने चादिये | यह सम्पूर्ण साघन-पर म्परा सारी 
साधनाका हेतु है; इसीके लिये सब साधन करने हैं। बहुत-से 
लोग किसी परिसीमित लक्ष्यके लिये बड़े कठोर साधन करते 
और उसमें अपना जीवन ह्वी ढाल देते हैं | परन्तु 'अन्त- 
वत्तु फलं तेषाम! फल उनका अस्थायी ही होता है; कारण--- 


अविभक्त थ भूतेषु विभक्रमिव थ॑ स्थितम ॥ 


एतद्रूप जो परम सनातन तत्त्व है उसे छोड़ और कुछ 
भी स्थायी नहीं है। अन्य सब लाभ कुछ काल रहकर पीछे 
कालकबलित ही होंगे जब विश्वचक्र अनन्त परिवतंनाभि- 
मुचर अपनी अनवरत कालगतिसे घूम जायगा | 


“जबतक यह अदृश्य चक्र धूमता रहेगा; कहीं कोई 
रुकाव, कोई शान्ति, कोई ठदरनेका स्थान न होगा | जो 
चढ़ेगा, वह गिरेगा; जो गिरेगा, वद्द चढेगा | चक्रके ओरे 
ऐसे ही बराबर धूमते रहेंगे ।” 


जबतक मनुष्य अपने प्रथक्‌ जीवमावमें अटका रहेगा: 
तबतक उसे दुःखसागरकी विकल तरज्ञोमें चक्कर काटना 
और दुःख उठाना दी होंगा, तबतक उसे अपनी अइंताकी 
अटकर्मे अटके ही रहना दोंगा चाहे वह कोई राजा हो 
या रंक; साधु हो या पापात्मा। सनातन परमतस्‍्वक्रे सिवा 
और कहीं भी अम्ृतत्व नहीं है। इसलिये साधकको अपने 
वैयक्तिक स्वार्थकी आसक्तिसे, अपने प्रथक्‌ वेयक्तिक अस्ति- 
त्वकी वासनासे मुक्त होनेका उपाय करना होगा। अपना 
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# वेदाब्तका गीत * 


अमर. अम्वितनी कैब कितनी, 


आपा उसे सर्वथा दूर कर देनेका द्ृदय और प्राणसे प्रय् 
करना होगा, इसलिये नहीं कि हृहजीवनमें उसके भाग्यमें 
सुंख ही नहीं बदा है बल्कि हसलिये कि सब प्रकारका 
पृथरमाव, सब्र प्रकारका अहंभाव अम्तमें असत्‌ ही है, ओर 
अमृतत्वरूप मोक्ष और शान्ति केवल सनातन परमात्म- 
पुरुषकी निर्मेल शानमय ज्योतिमें ही दे । 


यह अभ्यास अर्थात्‌ परम पुरुषका ही एकान्त भक्त 
होगेका निरन्तर प्रयास प्रारम्भिक भुमुक्षुत्व है । इसके बाद 
भी मुमुक्षुत्वकी इससे श्रेष्ठ अवस्था है, और जब अनेक 
जन्म साधन-संघर्ष करनेके पश्चात्‌ वह आश्रर्यमय ज्योति 
प्रकाशित होती है, जब जोवकी झिलमिलाती हुईं ज्योति 
आत्माकी सूर्यप्रभामें मिलकर लीन हो जाती है, तब 
अकस्मात्‌ ठहर जाना पड़ता है। उसके प्रथक्‌ जीवनकी 
सरिता अब अनन्त अकूल सांगरमें मिला चाहती है, प्थक्‌ 
भावकों देखते हुए तो मिल ही गयी है। यहींपर, एका- 
एक दुःखसागरके उन असंख्य रूपोंकी ओर जिन्हें अब 
वह सदाके लिये छोड़ देनेको है, ज्यों वद्द एक निगाह पीछे 
फेर्कर देखता हैं तब एक बड़ा ही भयानक भीर अद्भुत 
दृश्य उसके सामने आता है । 


इन सब सुखार्थी दुःखी प्राणियोंके अंदर जा पार्थिव 
जीवनंक त्रिश्ूलपर भयंकर पीड़ा पा रहे हैं, कितन ही 
जखमोंसे निकलनेवाले रक्तसे तराबार हो रहे हैं, बह अपने 
प्रिय प्रेमपात्र आत्माकों देखता है जो दुः्खाश्रुओंसे चमकने- 
वाली आँखोंके पीछेसे बड़ी दो दुर्बल ध्यनिसे सहायताकी 
पुकार कर रहा हैं उन प्राणियोंके लिये जो उस अन्वकार- 
मय दुःखोदधिमें डूबे हुए. हैँ जिसका अस्तित्व आत्मा 
मानता ही नहीं । 

क्या वद परम साधक इस दयनीय पुकारकी उपेक्षा 
कर सकता है ह क्‍या वह अपनी श्ञानज्योतिमंयी वत्तिकाको 
सूयप्रभामें मिलाकर सदाक़े लिये घुल जाने देगा अथवा 
क्या वह फिर एक बार पीछे न लोटेगा और साधनसिद्ध 
एवं दिव्य आधप्यायित व्यक्तिलकों ऐसा किरणकेन्द्र न 
बनावेगा कि जिसके द्वारा जोबकी झिलमिलाती ज्योति नहीं 
बल्कि सनातन परमसत्यकी महाप्रभा इस अन्धकारमें 
मनुष्योंको मार्ग दिखानेके लिये प्रकाशित होती रहे ! 


क्या प्रेमी प्रेमपात्रके बस्धनमें पड़े रहते कभी विभ्ाम 
कर सकता है ! बन्धन चाहे अ्रमके ही क्‍यों न हों, पर हैं 
२६ 
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तो वे सत्य ही उन छोगोके लिये जो सो रहे हैं और स्वप्न 
देख रहे हैं | जो कोई रास्ता ते करके यहाँतक आ पहुँचा 
है वह अपनी ही ऐसी सुविधाकी बातकों आश्रय न दे कि 
हम तो विमुक्त आत्मा हैं, हमें अब करना ही क्‍या है | वह 
अब वह त्याग करे जो अन्तिम त्याग है! यह उस आत्मा- 
का ही त्याग हे जो अपना ही सुख दूँढ़ता है। उस पर- 
मात्माके लिये यह त्याग है जों सबके अंदर एक है| अब 
वह सुदृढ़ साहसके साथ उस सच्चे मुमुक्षुके रास्तेपर चले 
जो सबके लिये मोक्ष चाहता है जबतक वह मद्दादिन उदय 
नहीं होता कि जिस दिन आत्माका अन्तिम स्फुलिंग जड़- 
सष्टिकी पकड़से छूट जायगा, और स्वप्नके भूतप्रेतेकि समान 
रहनेवाले प्थक्‌ अहंकारोंसे जड और चेतन दोनों विमुक्त 
होकर उसकी महाज्योतिमें मिलेंगे जिसका कोई नाम नहीं है | 
*+->-+सग्प्नाकाएं पकट-गंरै..+-. 


वेदान्तका गीत 


काली बिल्ली आई--कैसे--काली बिल्ली आई! 
फूलबागर्म---किस मारगसे--काली बिल्ली आई ! 
या तो तुमने बीज छुटाया 
वबीजक क्षान समझ ना पाया 
काँच समझकर लाल गँंवाया 
घरका दीपक फ्रंक बुझाया 
इस चूदेने जुलम गुज्ञारा--जो विल्ली चुलवाई ! 
कुलबागर्मे--किस मारगसे--काली बिल्ली आई ? 
या लुम नहीं दीनता धारी 
सब या शिव करता रखयारी 
अइंकारवश मति मतयवारी 
बने न प्रिय वेदान्तविद्यारी 
दिन सम सहज रूपके भीतर--रात अमावस छाई ! 
कूलबागर्म---किस मारगसे--काली बिल्ली आई? 
यथा तुम नहीं विचार कमाया 
नीर-क्षीरकी परख न पाया 
अमर नहीं कर पाई काया 
बिल्लीफका भय हृदय समाया 
अविनाशी पदके दशेन बिन--मौत न मिटती भाई ! 
फूकबागमें--किस मारगसे--काली बिल्ली आई ! 
“-नयनजी 
--* 0: 





वेदान्त 


( लेखक--पं ० श्रीकलाध (जी त्रिपाठी ) 


साधनचतुष्टय 


स्वामी श्रीशड्डराचायंजीने शारीरक मीमांसाभाष्यमें निम्न- 
लिखित साधनचतुश्यसे सम्पन्न पुरुषकों ही ब्रह्म जशासाका 
अधिकारी माना है । इसके विपरीत साधनरदिित पुरुष ब्रह्मको 
जाननेमें समर्थ नहीं हो सकता | 
( ९ ) विवेक-नित्यानित्यवस्तुविवेक: । 
(२) वैरण्य-इहासुत्राथंफडभोगविर।गः | 
(३) शम-दमादि-साधनसम्पत # 
( ४ ) मुमुझुत्व 
ब्रह्मसाक्षात्कारके लिये अन्तःकरण चतुष्टयकों संस्कृत 
करना आवश्यक है । “मनसेवानुद्रष्टव्यः” यह श्रुतिका आदेश 
संस्कृत मनके लिये है | परन्तु मन रजोगुणके कारण चश्चल 
है। इन्द्रियोंके संयोगसे प्रमाथी है। नित्य सकाम क्रियमाण 
कमंसे बलवान होता रहता हे; और सश्वितकमसे संसारकी 
ओर दृद्रूपसे आसक्त हैं। और बुद्धि भी कभी रजो- 
गुणात्मिका तथा कभी तमोंगुणयुक्ता हो जाती है । चित्त 
संसारके विषयक्री ओर दौड़ता रहता है । अहंकार परमात्मा- 
से प्रथक्‌ अपनी एक सत्ता बनाकर संसारके बन्धनका 
अमिमानी और कारण बना हुआ है । इससे अपने शुद्ध- 
स्वरूपसे बिस्मृत तथा मोहग्रस्त हो रहा है। अतएव इन 
दोपीकि कारण आत्मदर्शन दुलूम है। साधनचनुष्टयसे ये 
चारों अन्तःकरण शुद्ध ओर संस्कृत होते हूं । यथा-- 
अन्तःकरण- सापनचतुष्टयद्वारा दोष- 
चतुष्टय दूरीकरण 
(१) बुद्ध रजोगुण-तमोगुणके परन्तु विवेकद्वारा सात्त्विकी 
कारण ठीक-टीक बनकर बन्ध (असत्‌ ) 
निश्चय नहीं कर मोक्ष (सत्‌ )का निश्चय कर 
सकती | सकती है। (गीता) इसी 


# श्रुति और वेदास्तदर्दनमें ऐसा कहा है--- 
तस्मादेवंविष्छान्ती दान्‍न्त उपरतस्तितिक्षः 
भूत्यात्मन्येवात्मानं पश्यति । 


के दोष 


( छु०ण उड | ४ | २३ ) 
शमदमाचपेतः स्थात्तवापि नु_तददिधेस्तदकृतवा तेषामवश्या- 
गुऐ्ठेवत्वात्‌ । ( बे० दशन ३ । ४ | २७) 


समाहितोी ४ 


प्रकार विवेकद्वारा ही यह 
नित्य सस्चस्थ होकर नित्या- 
नित्य बस्तुका शान प्राप्त 
करती है | 

उसको वैराग्यद्वारा विषयों- 
से विरक्त करके परमार्थ- 
तच्त्में लगाया जा सकता 
है । इस तरह उसके 
दोषका निराकरण हों 
जाता है| 

इसको शमसे दूर किया 
जा सकता है | 
प्रमथनशीलता इन्द्रियोंक 
दमसे दूर होती * । 
उपरतिके अभ्याससे मन 
बली न रहेगा अर्थात्‌ 
नित्य निष्कामभावसे कम- 
फलको ईश्वरको अरपंण 
करते रहनेपर मनमें कम- 
फलसे बन्धनका संस्कार 
नहों बनेगा और वह 
संसारकी ओर जानम॑ 
निबल होता रहेगा । 
श्रद्धा और समाधानके 
द्वारा भगवानके दशन 
हानपर सश्वित कर्मजन्य 
वासनाकी दृढ़ता क्षीण 
हों जायगी; क्योंकि 


(२)चित्त विषयोंका ही अनु- 
सनन्‍्धान करता 
रहता है । 


(३) मन चश्चलता 
प्रमाथ 


क्रिमाण कर्मसे 


उत्पन्न बड़ 


सश्वित कमंजन्य 
(बासना)> दृढ़ता 


भगवानका साक्षात्कार 
इानेपर समस्त सब्यित कम 
नष्ट हो जाते हैं | 
# क्षैयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिनू दृष्टे परावरे। 
( भ्र॒ति ) 
तंथी--- 
सम्मुख होय जीव मोहि जबहीं । जन्म कोटि अध नासोौं तबद्दी ॥ 
( रामथरितिमानस ) 


# थेदाम्त # 





प्राव्थधथ कमका ये तो सहने ही पड़ेंगे। 
भोग अतणएव साधक तितिक्षा- 
युक्त दोनेसे सांसारिक 
सुख-दुःखसे व्यप्र न 
होकर परमार्थपथपर 


अग्रसर द्योता रहेगा । इस 
प्रकार शमदमांदि घट 
सम्पक्तिके द्वारा मनके 
दोपोंके इट जानेपर ही 
मन संस्कृत और सदन- 


शील हो सकेगा । 

(४) अइंकार यह जो अपनेको अहंकारका दोष केवल 
सख्तन्त्र सत्ताघारी इसी एक उपायसे दूर हो 
समझता है सकता है कि साधक मुमुक्षु 

बनकर “सोडहमस्मि” का 
श्रवण-मनन-निदिध्यामन 


करके अपने अद्वित ब्रह्म- 
स्वरुपकों प्रात हो | 


अतएव चार्रों अन्तःकरणोकी शुद्धिके लिये ही एक- 
एक साधन पृथक्‌-पृथक्‌ निमित होकर साधनचनुष्टयकरे नामसे 
प्रसिद्ध ई ! 

भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्रजीने श्रीमद्धगवद्गीताके दूसरे 
अध्यायमें विवेक-वैराग्यादि साधथनचनुष्टयका सार अधोल्िखित 
डेढ़ छोकमें ही प्रदर्शित किया दै-- 


व्यवसायारिसिका बुद्धिरकेद कुरुनन्दन । 
थृ 


(२। ४१) 


पैगुण्यविषया बेद। निमसेगुण्यो भवाजुन। 
फू 
निदेन्द्ी नित्यसत्त्यस्थों निर्योगक्षेम आप्मवान्‌ ॥ 
.. 


३(७क) ष् ३(ग्ब) 
(२। ४४ ) 
गीताके इलोक सापनचदतुष्टय 
१ व्यवसायात्मिका बुद्धि १ विवेककों कहते हैं । 
२ निखेगुण्य होना दी २ वैराग्य है । 


रे धृत्ति; बुद्धि, श्रद्धाके नित्य रे 
सत्त्तस्थ होनेसे 


समाधानके परिणाम- 
को प्राप्त दोता है। 


२०३ 








शा का पी. ाइयकाध्युधााअपाक-यकनमकापढान्पा्नांग्गडभ कम कथ्यउककण्नपन्‍्यकककुफनक मन चमक मुककफणनात न फकंककानुक-क+ ० कप कककमंगागग हक $प्प्दनु थम कन कमुछ भर पक भफ नाप कमु ५०१ ५००कन्मफालक "पहकुभ मन पक कण यम पन्न कथा प्गकममकगगफम कर भाप हम इुमममह +म कुमकुम ण “पाकर कुममाकु-पम कम पममकाम्पइडपभपाममका० ४ वारकमंग्ा०णक-पयममभय सका सेल गाडी! मिता पेडान पढली मिल्‍आ' "रीडर सकती + 4 कआ सुर विशकीमपढ गायक गत पता चत सक आ तक खत पल गज काना मम उमऑ ९३ हा 2. चिदम जेदुल-फ.औ यार उन थक८०: च#ाम को पमनादेबरि आम मे आन की ३५ जाकार-याक 3... २०.० पार भिफाक फेडार 8: ।>+ नमक» राग पृ कर 2७. २१७8" या ा#एपा#र पेड सनक 


३(क)निदवन्द्न ३(क)निदवन्द होना और 
तितिक्षा एक ही बात है । 

३(ख)निर्योगश्षेम अर्थात्‌ 
फलादारहित दोना 
उपरति है 

४ आस्मवान्‌ ४  मुमुझ्षुका दी स्वरूप है। 
साधनचवृष्टयका वर्णन गीतारमें शानकाण्डके अन्तिम 

६ अध्यायोमें अर्थात्‌ १३ से १८वें अध्यायतक ऋमसे 


२(ख)निर्योगक्षेम 


त्रिस्तारसद्वित दिया है । 
यथा--- 
साधनचतृष्य. गी० अ० विषय 
(१) विवेक श्३्‌ सैत्रस्नेत्रशशान (अनित्य) 
( नित्य ) 
(२) वैराग्य १४ | १५ ( निस्तैगुण्य ) गुणातीत 
और अश्वत्थ (संसार) 
वृक्षोच्छेदन 
(३) षटदसम्पत्ति (१) दबी सम्पत्ति (२) 
शम,दम।तितिक्षा, १६। १७ श्रद्धा (२) सात्तिक यश, 
उपरात्ति, श्रद्धा दान और तप (उपरति) 
और समाधान 
१८ सात्विक-धृति-ज्ञन 
( समाधान ) 
(४) मुमुक्षुत्त १८ परानिष्ठाज्ञान “ब्रक्षभूयाय 
(मोक्षसंन्यास-. कब्यते” मुमुक्षु 
येगाध्यायका 
नामसार्थक है ) 


जान पड़ता है कि भगवानके शानकाण्डके उपदेशके 
क्रमकों लक््यमें रखकर द्वी विशानविद्‌ महानुभावोंने ज्ञानये-ग- 
के साधनचतुष्टयके क्रका नियमन किया है। 

विवेकादि साधनचठ॒श्यका गीतोक्त विवण अन्य 
ग्रग्योंकी परिभाषासदित नीचे दिया जाता है | 


(१) विवेक-नित्य तथा अनित्य वस्तुके ज्ञानकों कहते 
हैं; अर्थात्‌ परमात्मा नित्य है और जगत्‌ अनित्य, यह 
जान लेना द्वी विवेक है | 

स्क्षण 

गीताक़े दूसरे अध्यायमें भगवानने विवेकका वर्णन इस 

प्रकार किया है कि यह शरीर अन्तवान्‌ है और शरीरी 


रेक्छे 


# अधियया झ॒ृत्युं तीर्थों विद्ययाउसृतमइलुते * 
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नित्य, अविनाशी तथा अम्रमेय है। (गीता २। १८ 2 
इसीका वर्णन क्षेत्र-क्षेत्रत तथा प्रकृति-पुरुषके रूपमें १३वं 
'अध्यायमें विस्तारपूर्वक किया है। यह व्यष्टि एवं समष्टि दोनों 
ही प्रकारसे है । इसी अध्यायके अन्तिम छोकमें, क्षेत्रक्षेत्रशके 
अन्तर तथा भूतोंकी प्रकृतिके मोक्षकों जाननेवाले अर्थात्‌ 
विवेकद्वारा जाननेवाले ब्क्मको प्रास होते हैं, यह कह्दा है | 
इससे भी त्रिवेकका स्पष्टीकरण होता है । 

(२ ) वैराग्य-छोक तथा परलोकके फर््से पूर्ण विराग 
करना ही वैराग्य है। मतान्तरसे सांसारिक विषयोंमें दोष 
देखना बैराग्यका कारण है। विषयाकों त्यागनेकी इच्छा 
वैराग्यका स्वरूप हे; और भोगेंके प्रति विनयभाव न रहना 
ही बराग्यका फल है। 

भगवान्‌ भ्रीकृष्णने गीताके दूसरे अध्यायमें पहले 
अर्जुनसे खर्गप्रात्ति तथा प्रथ्वीका राज्य भोगनेकी बात 
कहकर पीछेसे स्वर्ग तथा भोगैश्वर्यकी बातोंकों संसारचक्रमें 
फँसानेवाली बतलाया है । और यह भी कहा है कि मे!गैंश्व्यमें 
आसक्त रनेवाले मनुष्योंकी बुद्धि सममाधिमें स्थित नहीं हो 
सकती, इस प्रकार छोक तथा परलोकके भेगैश्वर्यकी द्ेयता 
दिखलायी है | और फिर त्रिगुणात्मक विषयोसे रहित 
अर्थात्‌ निम”लेगुण्य होनेका उपदेश किया है। (गोता २ । 
३७, ४३, ४४, ४५ ) 

इन्हीं तीन गुणोंसे अतीत होने अथात्‌ परे रहनेका 
वर्णन १४ वे अध्यायमें करके १५वें अध्यायमें समस्त 
भोगैश्वर्य अथोत्‌ पृुण्य-पापरूप संसार-बृक्षकों अंग (बैराग्य) 
के अम्रद्धारा छेदन करनेका निर्देश किया है । इसमें 
दैराग्यके महत्त्वका स्पष्ट वर्णन हैं। इस छेदनके उपरान्त 
परमपदकों खोजने अथात्‌ परमात्माक्री शरणमें जानेका 
आदेश है। ( गीता १५ | २-३-४ ) 

(३ ) पदमम्पत्ति-- 

(के ) शम-इन्द्रियेकि जो विषय हैं; उनसे सबंदा 
विरक्त इंक़र आत्म-बस्तुर्में सदा चित्त लूगानकों ही शम 
कद्दते हैं | ( विवेकचूडामणि २२ ) 

गीताके दूसरे अध्यायमें भगवानले कदा है कि विधययो्मे 
आरुक्त होनेसे मनुष्य किसी योग्य नहीं रहता; जो मनुष्य 
आंसक्ति और देषसे रहित है, वही मुमुश्षु है | 

ऐसा पुरुष अपनी इन्द्रियोंको वश्चीभूत करके प्रसन्न 
होता है । ( गीता २। ६१-६४ ) 
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( ख ) दम-शानेन्द्रियों तथा कम्मन्द्रियोकी उनके विषयोँ- 
की ओर आदकृष्ट न होने देना और अपने स्थानपर रखना 
दम है। ( विवेकचूडामणि २४ ) 

गीताके दूसरे अध्यायमें मगवान्‌ श्रीकृष्ण उपदेश 
करते हैं कि जो अपनी इन्द्रियोंको अपने बशमें कर चुका 
है उसकी बुद्धि प्रतिष्ठित है । 

( ग ) तितिक्षा-शीतेष्णादि समस्त दुश्खोंको सहना 
और उनके लिये चिन्ता तथा विलाप न करना ही 
तितिक्षा है । (गीता २। ६८ ) 

गंताक़े दूसरे अध्यायमें इसी बातकों इस प्रकार कहा 
गया है कि इर्द्रियोंका विषयोसे संयोग होनेपर जो शीतोष्ण- 
सुख-दुःख प्राप्त होता है, उसे सददना चाहिये। जो खुख- 
दुः्खकों समान समझता है, उसे दुःख व्य-थेत नहीं कर 
सकते | इनकी सहनेवाल्ा पुरुष मोक्षप्राप्तिक अधिकारी 
होता दे | ( विवेकचूडामणि ) 

( घ ) उपरति-विवेकचूडामणिकार विषयोंसे इन्द्रियों- 
की निवृत्तकों और कंषकार विहित कम्की विधिके 
परित्यागकों या लाभ प्राप्त करनेकी उदासीनताकों, और 
किसीके मतसे फलेच्छाश्ूत्य हंकर समस्त कर्म भगवानके 
अर्पण करनेको उपरति कद्दते हैँ। वेदान्तपरिभाषामें 
धवक्षेपाभाव उपर्रोतः कहा ह । 

गीताके दूसरे अध्यायमें मगवानका वाक्य है कि 
कमंसे उत्पन्न फलको बुद्धियुक्त पुरुष त्यागकर जन्मके 
बन्धनसे बिनिमुक्त हं। जाते हैं; और परमात्माकों प्रात 
ह.ते हैं। 

(8 ) समाधान--विवेकचूडामणि! भें सबंदा शुद्ध 
परब्रह्मम॑ बुद्धिका लगाना “समाधान कहा है।| और 
तत्परताकी मी समाधानका पर्योय बतलछाया है। (वि० चू० ) 

( च ) भ्रद्धा- गुर एवं शास्त्रक वाक्यम विश्वास होना 
और पारमार्थिक बस्तुकी प्रामि ही श्रद्धा हैं। (वि० चु० ) 

गीताके दूसरे अध्यायके वचनानुसार जब बुद्धि मोह- 
रूपी मलसे शुद्ध हं। जाती है, तब वेराग्यकों प्राप्त होती 
है। (गी० २।५२ ) और फिर वद्द समाधिमें अचल और 
दृढ़तापूवंक स्थिर हैं। जाती है । (गी० २। ५३ ) तदुपरान्त 
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+ सबंदा स्थापनं बुद़ेः शुद्धे अक्षणि सबंदा । 
तत्समाधानमित्युक्त न तु चित्तस्य छालनम्‌ ॥ 
( वि० शचू० श्ध््‌ ) 
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साधकको चाहिये कि वह इन्द्रियोंको बशमें करके परमात्म- 
परायण हो । (गी० २। ६१) और दूसरे अध्यायका 
'शिष्यस्तेडदम! चौथे अध्यायका “तद्विद्धि प्रणपातेन! और 
दरवे अध्यायका 'सर्वमेतहतं मन्ये---ये सब श्रद्धाके लक्षण हैं । 

श्रीमगवद्गीताोक चोथे अध्यायमें भी श्रद्धा तथा 
समाधानका उल्लेख किया है कि जो श्रद्धा, तत्पर ओर 
संयतेन्द्रिय है, वह निस्सन्देह ज्ञान प्राप्त करता है। और शान 
प्रात्त करके मनुष्य मोक्षरूप परमशान्ति पाता है। (गी ०४। ३९) 


उपयुक्त शम-दमादि पद सम्पत्तिका विस्तारसहित 
वर्णन श्रीभगवद्गीताके १४वें अध्यायमें मो दिया है । 

सन्नह्वे अध्यायमें श्रद्धा और उपरतिका विषय निदह्वित 
है । 3० तत्सतके नामसे जो यश, दान; तप ब्रह्मबादी और 
मोक्षकाइक्षीके लिये उपदिष्ट है उसका अन्तमौव उपरतिमें हो 
जाता है | 

स्वामी श्रीद्ंकराचायजीने अपने गीताभाध्यके नवें 
अध्यायके देवी प्रकृतिप्रकरणमें शमदमादिकों स्पष्टतः 
प्रदर्शित किया हे । 


इसी देबी सम्पत्तिके प्रभावसे मोक्ष प्राप्त होता है। 
'देवीसम्पद्विमोक्षाय ।। अतएव मुमुक्षुक लिये दवी 
सम्पतकी आवश्यकता है | 

अठाग्दब अध्यायम सात्तिक ज्ञान, कत्तों; कर्मका 
उल्लेख है । इसीसे “'समाधान'के लिये ध्याता, ध्यान और 
ध्येयक त्रिपुटीका ज्ञान प्राप्त होता है--जो कि उपदेश 
एकाग्रचित्तमें होता है ! इसीलिये समाधान सम्पन्न 
मुमुक्षुकीं 'सोइहमस्मिका उपदेश सुननेकी योग्यता होती 
है | भगवानने भी ऐसा ही कहा है । 

कब्षिदेशघ्छू ते पार्थ स्वयेकाश्रेण चेतसा । 


( ४ ) मुमुधुत्द--आत्मस्वरूपका बोध दोनपर 
अहंकारादि देहपयन्त अजानकल्पित बन्धसे मुक्त होने- 
की इच्छाको मुमुक्षुत्व कहते हैं | ( वि० चू० २८ ) 

गीताके दूसरे अध्यायमें भगवान्‌ आदेश करते हैं कि 
जो समग्र कामनाओं और भोगोंको निःशेषरूपसे त्यागकर 
निरीद, निर्मम तथा निरहंकार दो जाता है; वह सोक्षरूप 
परमशान्तिकों पाता है और इसीको विस्तारसद्वित 
अठारहये अध्यायमें परामिष्ठाशनका लक्षण बतलाकर ५३ 
4 छोकमें 'अ्ह्मभूयाय कल्पते के द्वारा मुमुक्षुके लक्षणकी 
ओर संकेत किया है । 
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इस परानिष्ठाशानमें साधनचतुष्टयका पूरा विषय भी 
एक प्रकारसे निहित है । 

अतएव साधनचतुष्टयका सब विषय द्वितीय एवं 
जश्ञानकाण्डके १३ से १८ अध्यायमें विस्तारसे अच्छी तरह 
वर्णित है । इसको शानयोगकी भित्ति कह सकते हैं | 


शरणागति ( मक्तियोग ) और साधनचतुष्टय 


स्वामी श्रीशंकराचायजीने वेदान्तदर्शनके भाष्यमें 'सगुण- 
शरणानामप्यनावृत्तिसिद्धिरिति! अथात्‌ सगुण ब्रह्मकी शरणमें 
जानेवालेकी भी मुक्ति होती है, यद्द लिखा है। श्रुति भी 
ऐसा कहती है । 

'सायुज्यं सालोकर्ता जयति' (शृद्दारण्यक० १ ।३। २२ ) 

बेदान्तदशनका भी यही मत है | 

सगुण मार्गके लिये शरणागतिकी निम्नलिखित छः विधि 
बतलायी हैँ जो कि साधनचतुष्टयसे मिलती-जुलती हैं--- 

( १ ) आनुकूल्यस्य सझूरपः--अनुकूलका संकल्प । 

(२) प्रातिकूल्यस्थ वर्जनम-प्रतिकूलका वर्जन अर्थात्‌ 
त्याग । 

(३ ) रक्षिष्यतीति विश्वासो-भगवानमें रक्षकका विश्वास । 

( ७ ) गोप्सृस्ववरणं-भगवानको अपना रक्षक चुनना | 

(५-६ ) कार्पण्य एवं आऊासरमनिक्षेपण-अकिश्वन भावसे 
भगवानको आत्मसमर्पण करना । 

यह सब साधनचतुष्टयसे ही सुलूम हों सकता है | 

( १ ) विवेक-अनुकूल एवं प्रतिकूल वस्तुका जानना । 

( २ ) वैशग्य-प्रतिकूल वस्तुका परित्याग । 

( * ) शम-दम-इस अनुकूलके संकल्प तथा अतिकूलके 
त्यागका कार्य, इन्द्रिय, मन एवं बुद्धिकी शुद्धिके 
बिना असम्भव है । अतएव इनको संस्कृत 
करनेके लिये शम-दमकी आवश्यकता है । 

श्रद्धा और समाधान-भगवानमें विश्वास करके उनको अपना 
ध्येय समझना | 

( ४ ) मुमुछुल-कापण्य एवं आत्मनिक्षेपण | 


जिस प्रकार निर्ममत्व तथा निरहंकारत्व मुमुक्षुत्वका 
स्वरूप है; उसी तरह सांसारिक विभयवासनासे निर्मम द्वोकर 
परमात्माकों आत्मसमर्पण करना ही आत्मनिक्षेपण है। और 
अपनेकों परम अकिश्वन बनाकर गलित अहंकार होना दी 
कार्पण्य है । इसी आत्मनिक्षेषण और कार्पण्यद्वारा अथौत्‌ 


२०६ 


# अधियया रूत्युं तीत्थों विद्ययाउस्ुतमइसुते # 
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निर्मम तथा निरहंकार होनेपर शरणागति अथवा मुमुक्षुत्वकी 
प्राप्ति दोनेसे शान्ति मिलती है, जैसा कि मगवानका वचन है--- 
निर्ममो निरहक्लारः स शान्तिमधिगच्छति ! 
(गीता २। ७१ ) 
साधनचतुष्टयका सुन्दर वर्णन गोस्वामी तुलसीदासर्जाने 
भी अपने रामचरितमानसमें भरतजीकी नन्दिग्यामकी 
तपश्चर्याके सुअवसरपर किया है । यथा-- 
राम मातु गुरुषद सिरु नाई। प्रभुणद पीठ रजायसु पाई।॥ 
नंदि गाँव करि परन कुटीरा। कीन्ह निवास धरमघुर घीरा॥ 
जटाजूट सिर मुनि पट घारी । महि खनि कुस साथरी सँवारी ॥ 
असन बसन बासन ब्रतनेमा। करत कठिन रिषि घरम सप्रेमा ॥ 
भृषन बसन मोग सुख भरी । मन तन बचन तजे तृन तूरी ॥ 
वैराग्य-- 
अवधराज सुरणाज सिहाई। दसरथ धन सुनि घनद रुजाई ॥ 
तेहि पुर बसत सरत बिनु रागा। चंत्तरीक जिमि चंपक बागा ॥ 
रमाबिकास राम अनुरागी । तजत बमन जिमि जन बढ़भागी || 


विवेक-- 
णमप्रेम माजन भरत, बढ़े न गह करतूति 
चातक हंस सराहियत, टेक बिनेक बिभृति ॥ 
तितिक्षा-- 
देह दिनह दिन दूर्बरि हे'ईड। घट न तेज बल मुख रबि साई ॥ 
नित नव राम प्रेम पनु पीना | बढ़त घरमदर मन न मकाना ॥ 
जिमि जरू निधट्त सरद प्रकासे | बिकूसत बेतस बनज बिकासे॥ 
दाम) दम) श्रद्धा और समाधान-- 
सम दम संयम नियम उपासा ।नखत भरत हिय बिमरू अकासा॥ 
ध्रुद बिस्‍्वामु अवधि राकासी। स्वामि सुरति सुर बीथि बिकासी॥ 
रामप्रेम बिचु अचक अदेशा। सहित समाज सोह नित चोखा॥ 
भरत रददनि समुझनि करतू ती। मगति बिराते गुन बिमर बिभृती॥ 
बरनत सकट सुकबि सकुचाहीं । सेस गनेस गिरा गमु नाहीं ॥ 
उपरति-- 
नित पुजत ग्रभु पाँवरी, प्रीति न हृदय समाति | 
मौगि मॉँगि आयसु करत, राजकाज बहु माँति ॥ 


मुमुझुत्व-- 
पुरूक गत दिय सिय रघुनौरू | जीह नाम जप कोन नीरू ॥ 
कंपन राम सिय कानन बसहीं भरत मदन बसि तप तनु कसहीं॥ 


/९५, > ९५ #“ पर अनभरारगहि /चगयहर फेक के. ल्‍टगइपनइधन्‍तपेए#आप+' जाकत्मिकुन चमक चिएु ज, ? पिकारीयरीप>रीयकी मेरा. 
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साक्षात्कार-- 
सियराम प्रेम पियूष पूरन होत जनम न मरतकों । 
मुनिमन अगम जम नियम सम दम विषम ज़त आचरत को ॥ 
दुखदाह दारिद दंम दूधन सुजस मिस अपहरत को । 
कलिकाल तुझुसीसे सठन्हि हडि राम सनमुख करत को ॥ 
अनरथकी निह्ृत्ति, परमानन्दकी प्राति-- 
भरत 'चरेत करि नेम, तुरूसी जे! सादर सुनहिं । 
सीयराम पद प्रेम, अवासि होइ भवरस बिरति ॥ 
यहाँ तत्त्वञ् भरतजीका भगवान्‌ श्रीरामचन्द्र जीकी 
अनन्य भक्तिमें तन्‍्मय होकर भजन करना परमानन्दकी प्रासि 
है; क्योंकि तक्वशानी पुरुष तत्त्यशान प्रात करनेके पश्चात्‌ 
चाहे तो निरबिकल्प समाधिमें स्थित रहे अथवा भजन करता 
रहे इन दोनों बातोंमें कोई अन्तर नहीं ।# 


ऐसे ही साधनचत॒ुष्टयसम्पन्न भक्तके द्वारपर खड़ी हुई 
मुक्ति दासत्व स्वीकार करनेके रिय्ये बड़ी दी आठुर रहती है। 


कमेयोग और साधनचतुष्टय 


जिस प्रकारसे शानयोग ओर भक्तियोगमें साधनचतुष्टयकी 
आवध्यकता है; उसी तरद क्रियायोगमें भी | 


अद्दैतवादी स्वामी श्रीशंकगचार्यजीने जिस तरह सगुण 
ब्रह्मके उपासकोंकों भी मुक्तिका प्राप्त होना माना हे, उसी 
तरह कर्मकाण्डियोंक्री मुक्तिमें अनासक्तिको कारण माना है | 
“जो मनुष्य स्वामीके लिये कर्म करनेवाले सैवकके समान सब 
कर्मोंकोी ईश्वरमें अपंण करके यहाँतक कि मोक्षरूपी फलकी 
भी आसक्ति छोड़कर कर्म करते हैं, वे भी पापसे लिस नहीं 
दोते । जेसे कमलका पत्ता जलसे'|। गोस्वामी ठुलसीदासजीने 
भी भक्तिसे मुक्तिकों अनाइ्त ( अनादरित ) कराया है | 


बात यह है कि ईश्वरमें अपने सारे कर्म अर्पण करनेवाले 


कमला ज 5 








किन कि निशीथिननणा पाप पा: । 


# विहरतु विदिता्थों. निविकल्पे समार्ां 
ननु.. भजनविषौ वा तथूठयं तुस्यमेब ॥ 
( वोधसारभक्तिरसायनम्‌ ) 
| रोमाबख्ेन चमत्कृता तनुरियं भक्‍तया मनो नन्दितं 
प्रेमाश्ृणि विभू षयन्ति वदनं कण्ट गिरो गद्गदाः । 
नास्मा्क॑ क्षणमात्रमप्यवसरः कृणार्चनं कुबंतः 
मुक्तिद्ारि चतुर्विधापि किमिद दास्याय लोलायते ॥ 
( बोधसारमक्तिरसायनम्‌ ५० ) 
| “बह्धण्याथाय कर्माणि! पर शांकरमाष्य देखिये । 
( गीता ५। १० ) 


# शेदाल्स # 


का या या नरमी का या चुन काम पक कु मजा की मा काया कया काका का या का के भागा भा या या या न पु चाल सा नाक का या आय की ईसा 
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मनुष्य इतने पहुँचे हुए. तितिक्षु होते हैं कि वे अपने इष्टदेवसे 
सम्ित कर्मोंसे बचनेके लिये कभी प्रार्थना नहीं करते; प्रत्युत 
यह चाहते हैं कि-- 

'जेहि जोनि जन्मों! क्मंबस तहेँ रामपद अनुरागहूँ |? 

कठिन-सै-कठिन सांसारिक कष्टको वे भगवानके प्रेममें भूल 
जाते हैं। जन्म-मरणके चक्रसे बचनेके लिये ज्ञानी दृदयकी गुद्दा- 
में प्रविष्ट होकर साक्षात्कारद्वारा मुक्ति चाहता है और कर्म- 
योगी संसारमें शम, दम; तितिक्षा, उपरतिके बलसे दुःख, 
विध्न आदिकी कुछ परवा नहीं करता, न जन्म-मरणसे 
हटता हैं; उसका एकमात्र ध्येय भगवानके दीनजनोंकी 
निष्काम सैवा ही रहता है, इसी आनन्दमें वह अपने 
जीवनकी सुफल समझता है । 


' दिन जात अनंदमें, जीवनका फक सेय |* 
यही उसकी मुमुक्षुता है । अतएव योगदर्शनकैे-- 


तपःस्वाध्यायेश्वरप्रणिधानानि क्रियायोग: । 


--से ऊपरका आशय स्पष्ट हो जाता है। यहाँ ईश्वर- 
प्रणधान अर्थात्‌ सब कम को ईश्वरमें अपंण कर देना, फलको 
छोड़ना, यही उपरति है। और निष्काम-भावसे भगवानमें 
एक्रग्रचित्त होकर अयल विश्वास करना ही श्रद्धा तथा समाधान 
है। बहुत-से मनुष्योंकों इश्वरके अनुग्हसे, पूर्व जन्मके 
शुद्ध संस्कार; सत्संग और गुरुका उपदेश सुननेसे ही साधन- 
चतुष्टयकी सिद्धि हो जाती है । परन्तु बहुत-से ऐसे भी 
मनुष्य हैं, जिनको क्रियायोगद्वारा ही उपयुक्त साधनोंकी 
उपलब्धि हो सकती है। योगदर्शनमें नित्यक्रे विवेकका 
लक्षण इस प्रकार दिया है कि कालके अधीन न होनेसे 
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इश्वर नित्य है और सबसे (यो० द० १। २६) श्रेष्ठ है और 
लोक तथा वेदोंके सुने हुए पारछोकिक विषयोंकी तृष्णा न 
करना ही बेराग्य है (यो० द० १ । १५ )। यह साधन- 
चतुष्टयके विवेक तथा वेराग्यके समान ही है । 


अब योगास्द्वारा शेष दो साधनोंके सुलभ दोनेका 
विवरण नीचे दिया जाता है । प्राणायामद्वारा इन्द्रियोंको 
उनके विषयोसे विरक्त करके आत्मवस्तुर्में चित्त लगाया जा 
सकता है, यही शम है| (यो०द० २।५२) 


प्रत्याद्रद्यारा इन्द्रियोॉंका दमन किया जाता है 
अथांत्‌ उनको वशीभूत करके अपने स्थानपर स्थिर 
क्रिया जाता हैं । ( यो० द० २। ५४ ) यही दम 
है । योगीको विभूतियों अर्थात्‌ लौकिक तथा पारलौकिक 
भोगेश्वथमँ आसक्त न होना चाहिये; यही उपराति 
हैं। ( यो० द० २।३८ ) आसनकी सिद्धिमें दृढ़ हो 
जानेपर शीतोष्ण सुख-दुःखादि इन्द्र विन्चकारी नहीं होते, 
यही तितिक्षा है। (यों० द० २। ४८ ) धारणा अर्थात्‌ 
इंश्वरमें चित्तके स्थिर करनेकों ही श्रद्धा कहते हैं। ( यो० 
द० ३ | १ ) ध्यान अथांत्‌ धारावाहीरूपसे चित्तको एकाप्र 
करना ही समाधान है। ( यो० द० ३। २ ) और जब 
ज्ञानी विषय-वासनाओंसे रहित हो आत्मभावक्री भावनासे 
शान्त होता हैं, तब मुमुकु बनता है । ( यो० द० ३ | ३२६; 
४ । २५, ४ | २६ ) 


इन सबका निष्कर्ष यह हैं कि शानयोगके साधनचतुष्टय; 
भक्तियोगकी पडविध शरणागति और महर्षि पतश्ललि- 
प्रणोत यागदर्शनके अष्टाज्ञयोगमें वास्तविक भिन्नता कुछ 
नहीं है; और इन सबका लक्ष्य केवल अनर्थकी निशृत्ति तथा 
परमानन्दकी प्रासि ही है । 


कप 


देवके समान माताका पूजनेबाला हो । देवके समान पिताका पूजनेबाला हो । देवके समान आचार्यका पूजनेवाला 
हो । देवके समान अतिथिका पूजनेवाला हो । जो निर्दोष कर्म हैं वे ठुशे करने चाहिये; अन्य दोषयुक्त कर्म न करने 
चाहिये । जो हमारे आचार्योंके सुन्दर चरित हैं, वे तुझे नियमसे करने चाहिये, दूसरे ( कम ) शापादि; यदि आचाये 


करें, तो भी तुझे न करने चाहिये | 


( तैत्ति०. १ ।१११२) 


-बुंआाआभतानमुं- 


बेदान्तसे मोक्ष-प्राप्ति 


(लेखक-पं ० श्रीगोविन्दनारायणजी आसोपा बी० ए० ) 


वेदान्त शब्दकी सिद्धि 'वेद॒त्य अन्तः वेदान्तः” मानी 
जाय तो अपीण्षेय वेदके अन्तिम भागका नाम वेदान्त 
होता है, क्‍योंकि वेदान्तके सिद्धान्तोंका प्रतिपादन उपनिषदोंमें 
किया हुआ है जो प्रायः वेदके अन्तिम अध्यायरूप हे | अथवा 
वेदके प्रतिपादित ब्रह्मशान वा ब्रह्मविाका वर्णन उर््हीं 
उपनिषदोंमें किया हुआ है और वेदप्रतिपाद्य शानकी पराकाष्ठा- 
रूप है। 'वेदस्य शानस्य अन्तः यस्मिन! ऐसी व्युत्पत्ति अज्ञी- 
कार को जाय तो जिप्त शास््रमें शानका अन्त ( समाप्ति ) हो 
वह वेदान्त कहाता है। परअक्ष परमात्माका ज्ञान ही वास्तविक 
ज्ञान है, अतः वेदान्तशाखसे ब्रञ्मशान वा ब्रह्मवियाका ही 
बोध होता है | 'ब्रह्मणों विद्या ब्रह्मतविया' अथोत्‌ ब्रह्षकी 
विदा ब्रद्मविद्या हे | ब्रह्म ही परब्रह्म परमात्मा है जो अज, 
अनादि, अविनाशी; शुद्ध, चेतन्य, सर्वोत्तक, सत्‌-चित्‌- 
आनन्द जर्प है। गीतामें भी कहा हैं कि “अक्षरं ब्रक्ष 
परमम! (८। ३) परअह्म अविनाशी हैं। उस ब्रह्मका 
जिस विद्यासे शान हो वह ब्ह्मविद्या कह्ाती है। अतः 
ब्र्नविय्या और ब्रह्मश्ञान पर्यायवाची शब्द हैं। 'उपनिषीदर्ति 
प्राप्नोति अ्न्मात्ममावो अनया इति उपनिषत्‌” जिससे ब्र्मात्म- 
भाव प्राप्त किया जाय वह उपनिषत्‌ कहता हैं; इस ब्युत्पत्तिसे 
उपनिषत्‌ इसी ब्रझ्मशान वा आत्मशानके साधक सिद्ध दोते हैं| 
ब्रह्मश्ानकी प्रातिके प्रतिपादक तीन भ्रन्थ माने जाते हूं यथा 
उपनिषद्‌, ब्रह्मसूत़् और भगवद्गीता जिनको 'वेदान्तप्रस्थान- 
त्रयीः कहते हूँ | इनमेसे उपनिषद्‌ तो जैसा कि ऊपर 
कहा जा चुका हैँ, अपोरुषेय वेदका विभाग हूं । दूसरा ब्रह्म- 
सूत्र वेदब्यासका बनाया हुआ वेदान्तका सर्वोत्तम ग्रन्थ हे, 
जिसका वर्णन गीतामें मी आया हुआ है, यथा-“्रह्मसूत्र- 
पदेश्चैव देत॒मद्धर्विनिश्चितःः ( १३ । ४ )। ब्रक्षसूत्र और 
वेदान्तसूत्र एक ही ग्रन्थके नाम हूँ । तीसरी मगवद्वीता जिसमे भी 
ब्रह्मविद्याका उपादेय उपदेश दिया हुआ है। इन तीनों प्रन्थीमिं 
ब्रह्मका प्रतिपादन होनेसे ये तीनों ही एक वेदास्तंके सिद्धान्त- 
के प्रतिपादक हैं ।अद्वेत वेदान्त-मतर्मे एक ब्रह्म अतिरिक्त अन्य 
कोई वस्तु सत्य नहीं मानी जाती । ब्रह्मज्ञानके तत्त्वोंका निरूपण 
उपनिषदोंमें अनुक्रमसे नहीं किया हुआ है । किन्तु वे यत्र-तत्र 
बिखरे हुए हैं । उनकी एक-वाक्यता हुए बिना वे सिद्धान्त 


सहजमें समझमें नहीं आ सकते। अतः उनकी एकवाक्यता. 


कर अन्तिम सिद्धान्तके तात्पयका परिशान करानेके लिये 


वेदव्यासने वेदान्तसूओंकी रचना की | ओर उन्हीं सिद्धान्तोंका 
विशदीकरण भगवद्वीतामें किया हुआ है। 


वेदान्त अथवा ब्रह्मविद्याकी एकमात्र शिक्षा “अं 
ब्रह्मास्म' 'एकमेत्राद्वितीयं ब्रह्म! है। यही बात गीताम्मे 
स्पष्ट बतायी गर्यी है कि--- 

बह्मापंणं ब्रह्म इविश्रेद्ञाओं बह्मण। हुतम्‌ | 


ग्रहोव तेन गन्तव्य बड्ाकमंसमाधिना॥ 
(४। २४) 


अग्निमें हवनकर  समर्पणकी क्रिया बअ्क्नरूप है, 
हवि ब्रह्मरूप है, अम्नि ब्रक्मरूप है, ६वन करनेवाछा 
पुरुष ब्रह्मरूूप है, दृवनरूप कर्म अक्षरूप है, अतः हवन 
करनेवाला होता भी ब्रह्चकों हो प्रात होता है। अर्थात्‌ 
सब ब्रह्मरूप है यही ज्ञान ब्क्मज्ञान हैं ! 

इशावास्थ उपनिपद्के प्रथम मन्त्रम भी यही ब्रञ्म- 
ज्ञानकरा निष्कर्ष दिया हुआ हैं कि 'इशावास्यमिद< सर्वम! 
अर्थात्‌ 'इदं' शब्दसे निर्दिश्यमान परोक्ष और अपरोक्ष सब 
कार्यरूप, ईश्वर वा ब्रक्मसे व्याप्त है; वैसनेके योग्य है, 
अधष्टम्म करनेके योग्य है, आच्छादन करनेके योग्य है 
अर्थात्‌ अह्मस्खरूप है । 

ब्रह्मयूत्रमं भी “सर्व खल्विदं ब्रह्म! इस श्रुतप्रति- 
पादित सिद्धान्तका त्िस्तृत वर्णन हैं | “अहं ब्रह्मास्मि' 
(जीवों ब्रहझ्मेव नापरः” इत्यादि मदह्दावाक्‍्योंका यही सिद्धान्त 
है क्रि जीव और ब्रह्म एक है। इनके पएथक्‌-प्थक्‌ प्रतीत 
हॉनेका कारण अविद्या अथवा अशान है । अविद्याके कारण 
जीव अपनेका बहसे प्रथक समझता है । तत्तज्ञान होंनेसे 
जब अविद्याका नाश हो जाता हूँ, तब वह अपने-आपको 
ब्रह्मसे अभिन्न समझकर मुक्त द्वो जाता है। जीव और ब्रह्ममें 
जो भिन्नता भास रही है, वह सत्य वा ताह्विक नहीं है 
किन्तु उपाधि वा मायाके सम्बन्धसे ऐसी प्रतीति हो रही है। 
एक ब्रह्म ही सत्य है, उससे अतिरिक्त सब नाम-रूपात्मक 
वस्तुमात्र अनित्य हे । जब गुरूपसत्तिसे तत्त्वका शान है| 
जाता है तब जीव अपने नित्य-शुद्ध-बुद्ध-मु क्त-स्थितिका अनुभव 
करने लग जाता है। यही मुक्ति हैे। जगत्‌ श्रमके अतिरिक्त 
. १ बस निवासे थातुस्ते ।२ बसु स्तम्मे भातुसे। 2 वस्‌ 
आअ्छादने पातुसे | 


* यंदाम्तसे सोक्ष-प्राप्ति # 





और कुछ नहीं दे | ब्रह्म अपनी माया-शक्तिके द्वारा जगदू- 
श्रम उत्पन्न कर रहा है | परमात्मा ही स्वयं जीवरूपमें प्रवेश 
कर नाम और रूपका भेद उत्पन्न करता है, इस नाम-रूपके 
द्वारा ही परमात्मासे द्वैत संसारकी उत्पत्ति होती हैं। माया- 
मय जीवभावको अक्ञभाव प्राप्त करानेके लिये वेदान्तशात्नरमें 
तीन प्रकारकी उपासनाका उपदेश है, यथा-अज्जञावबद्ध, 
प्रतीक और अहूँग्रह । 


अज्ञावबद्ध उपासनामें यशक्ेे अज्ञेमि ब्रक्ष-भावना 
करनी द्वोती है | प्रतीक-उपासनामें ब्रह्मसे भिन्न वस्तुओंमें 
ब्रद्च-भावना की जाती है। ओर अहूंग्रह उपासनामे “अह्ं 
ब्रप्नास्मि' 'सडहम्‌ इस प्रकार जीव-ब्रक्षकी अभिन्न भावना 
की जाती है। इस प्रकारकी भावना दी अद्दैतवादकी उपास- 
सना है। इस ब्रक्ष-भाषनाका प्राप्ति विद्यसे होती है। 
विद्या नाम आत्मशान वा तत््वशानका है। जे। इस प्रकार- 
की विद्यासे अन्य हूं। वह अविद्या अथवा अज्ञान कद्दाता हैं | 

विद्याका विशद विवेचन मुण्डकापनिप्रदूमं इस प्रकार 
किया हुआ है कि विष्णुभगवानसे सबसे प्रथम दवता ब्रह्माजी 
हुए। इस वेंबसख्वत मन्वन्तरमें उन अस्मार्जीकज्ये्ट पुत्र 
अथर्बा हुए | उस अथर्तरोक। बह्षान बअ्ह्मावद्याका उपदेश 
किया | अह्याजीफी दी हुई ब्रह्मसम्बन्धी विद्या इानेसे 
इसका नाम “अ्द्मविया है। यह ब्ह्मविद्या सर्व विद्याओंकी 
प्रतिष्ठा वा भिक्तिरूप हैं। अथर्वान यद विद्या अज्ञिराकरो 
मिखायी । अज्ञिराने भरद्वाजक प्रन्न सत््यवाहकी पढ़ायी। 
भारद्वाज सत्यबाहने आश्िर्सक। बतलायी। आजश्चिर्सन 
शभीनकको बतायी | अतः यह मुण्डकं'पनिपत्‌ अथर््रॉका कहा 
हुआ है। अथवाके कर्दमकी पुत्री चित्तिसे दर्धीचि हुए 
जिन्होंने अपनी हड्डी! इन्द्रकों इृत्रासुस्क वधाथ प्रदान की 
थी ! उन्हीं दर्धीचिने अश्विनीकुमारोंकोी अ्रह्म/वद्याका 
उपदेश किया जितका वर्णन दृदृदारण्यकीपनिपदमें दिया हुआ 
हैं कि दधीचिने अश्वके शिर्से अश्विनी कुमारों के मधुविद्य#का 
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१-अथर्बासे छोटे मित्र, वरुण, अहति, देति हुए । 

# यद मधु अर्थात्‌ मधुविधा अथवा पुत्र दध्यडने 
अश्रिनीकुमारोंकों कही । उस ऋषिने देखते हुए अथांय अह्यका 
अनुभव करते हुए जिस मधुकी कहां उसका में आविष्कार करता 
हैं । उस अथबोके पुज दष्यडले घोड़ेके मस्तकसे अश्विनोकुमारोंको 
उस मघुविधाका उपदेश किया । इसके आगेके तीन मन्ह्नोंमें 
भे| उसी बातका वणेन हैं कि 'इस मधु विद्याका उपदेश अथर्वाके 
प+ रष्यडने अश्विनीकुमारोंको दिया ।' 

श्् 
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उपदक्ष दिया । मधुविद्या, अध्यात्मपिद्या और ब्रह्मवचा 
ये तीनों एक ही पदार्थके वाचक शब्द हैं। क्‍योंकि इन 
सबकी प्रवृत्ति आत्माका लक्ष्य करके देती है | उसी बृहदा- 
रण्यकर्म लिखा हे कि-- 








“इयं प्रथित्री सर्वेपां भूतानां मधु अस्थे प्रथिव्य सर्वोण 
भूतानि मधु ।? हत्यारभ्य “अयमात्मा ब्रह्म स्वोनुभूरित्यनु- 
शासनम्‌ ।! यह प्रृथ्वी सब प्राणियोंकी मधु हैं और इस 
पृथ्वी के लिये सब प्राणी मधु हैं । यहाँसे आरम्म कर “यह 
आत्मा ब्रह्म हैं, जे. सब व्याप्त हे-यही अनुशासन 
(शिक्षा ) है ।” 


दध्यडडाथवंणका दिया हुआ वह ब्रह्मवद्याका उपदेश 
इंशावास्थ उपनिषदूमें वर्शित है। भाष्यकार उबठाचार्य 
छिखते हैं कि-दध्यडडाथर्वण ऋषिः स्वशिष्यं पुत्र वा 
गर्भाधानादिभिः संस्कार: संस्कृतशरी स्मर्धीतवेदमुत्पादितपुत्र 
यथाशक्त्यनुष्ठितयशंमपार्प निःस्प्ृदं यमनियमवन्तमति/थिपूज[- 
पनीतकिल्थिपं मुमक्षमुपसन्न शिक्षयज्ञाह |” अथवोंके पुन् 
द्यडः ऋ,प अपने शिप्यको अथवा पुत्र ( पिप्पछाद ) को; 
जिसका शरीर गर्भाघान आदि पोडश संस्करारोंसे संस्कार- 
युक्त किया गया है, जितने वेद पढ़ लिये हैं, जितके पुत्र 
उत्पन्न हो चुका हैं, जितने अपनी श/क्तक अनुसार यशानु- 
ष्टान किया है, जं, पाप-रहित है, जितकी स्प्॒द्दा जाती रहीं है 
जें। यम और नियम दोनोंका पालन करता है, जिसने 
अतिथिपूज। आदिसे अपने पापोंक़ी निश्वत्ति कर छी है; 
जे। मंकक्षकी इच्छासे उपस्थित हुआ है, शिक्षा देते हुए 
कहते हैं | 


उन दध्यपढ्ध आयर्वेणके वेदवर्तीके गर्भसे पिप्पलाद हुए, 
जिन्होंने सुकेशा। सत्यकाम आदि छः ऋषियोंकों ब्रह्म- 
विद्याका उपदेश किया। जिसका वर्णन प्रश्नोपनिषद्में आया 
हुआ है; यथा-- 


सुकेशा च भारद्वाजः शैब्यभ्र सत्यकामः सौर्यायणी च 
गाग्य: कौसल्यश्राश्रछायनो भागंदो वैदमिः कबन्‍्धी 
कास्यायनस्ते हेैसे द्ापरा अद्धानिष्ठाः पर॑ बह्ान्वेषमाणा 
पृष ह मै तस्सव॑ वक्ष्यतीति ते ६ समित्याणयों भगवन्‍्त 
पिष्पछादमुपसभाः | 

( प्रश्रो० १।१ ) 

“भरद्वाजका पुत्र सुकेशा, शिविका पुत्र सत्यकाम) 

सौर्योयणका पुत्र गार्ग्य, अश्वलका पुत्र कोसल्य) विदर्भका 
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# अविद्यया रझूृत्युं तीत्थां विद्ययाउस््तमइनुले # 
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युत्र भागंव; कत्यका पुत्र कबन्धी सब ब्ह्ममें तत्पर, ब्रहमें 
निष्ठावाले, परब्रह्मकी खोज करनेवाले, यह ( पिप्पछाद ) 
सब बतावेगा, इस अभिप्रायसे द्वाथमें समिधा लिये भगवान्‌ 
पिष्पलादके पास आये ।? पुनः पिप्पलादने इन छः ऋषियों- 
के प्रश्नोंका उत्तररूप प्रभोपनिषत्‌ कह्टा । तदनन्तर इन छः 
महबियोंने ब्रह्मविद्याका प्रसार और प्रचार किया। इस 
प्रकार इस ब्रह्मविद्याका प्रचार हुआ | भगवान्‌ नारायणने 
अह्माजीको, अक्षाजीने अपने ज्येष्ठ पुत्र अथरवाको, अथर्वाने 
दधीचिको, दर्धाषिने पिप्पछादको और पिप्पलछादने छः 
ऋषियोंको ब्रह्मविद्याका उपदेश दिया। यह ब्रह्मशानकी 
बेदिक परम्परा है | 

अब हम प्रकृत विषयपर आते हैं कि वह विद्या दो 
प्रकारकी है--परा और अपरा | 

अपरा विद्यामें ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेंद, अथवबेद, 
शिक्षा, कल्प; व्याकरण; निरक्त, छन्द; ज्योतिष हैं। 
और परा विद्या वह हे जिससे अक्षर ( अविनाशी ) ब्रह्मका 
शान दता हैं। ब्रह्म अदृश्य, अग्राह्म, अगंतत्र, अवर्ण; 
अचक्षु+भोत्र, अपाणिपाद, नित्य, विभ, सर्वेग, सुसूक्ष्म; 
अव्यय, भूतयोनि है। जैसे ऊर्णनामि (मकड़ी ) अपने 
जालेकी तनती हे और समेट लेती है, जेसे पृथियीमेंसे 
ओषधियाँ उगती हैं, जेसे जीते हुए. मनुध्यक शिरमेंसे केश 
निकलते और बढ़ते हैं, वेसे अक्षरत्रहझसे यह विश्व ( जगत्‌ ) 
उतन्न होता है। परब्रह्मकी अनिच्छारूप इच्छा (तप) से 
प्रकृति ( अन्न ) हुईं। प्रकृतिसे प्राण, मन) सत्य, लोक 
और कम हुए | कमसे अमृत वा मोक्ष हुआ | जो सर्वज्ञ 
और सर्ववित्‌ है, जिसका शञानरूप तप ( इच्छा वा विचार ) 
है, उस परमात्मासे ब्रह्मा, नाम-रूप (जीव ) और अन्न 
(प्रकृति ) ये तीन उत्पन्न हुए। इस प्रकारके परबनह्मके 
शानको ब्रह्मशन वा ब्रह्मविद्या कहते हूँ | इस विद्यांक 
अभावकोी अविद्या कहते हैं । उसी मुण्डकोपनिषद्‌में 
लिखा है कि-- 

अविद्याां यहुथा बतेमामा 

व कृताथों हत्यमिमस्यन्ति बालाः | 
अश्कर्मिणो न प्रवेदयम्ति रागा- 
सेनातुराः क्षीणकोकाइ्च्यवण्ते ॥ 
(१।२।५९) 

अविद्यामें प्रायः वर्तमान अशञानी पुरुष ऐसा अभिमान 

करते हैं कि हम कृतार्थ हैं। रागासक्त होनेक़े कारण 


कर्मनिष्ठ पुरुष विद्या अर्थात्‌ शानको नहीं जानते हैं, जिससे 
उनके उत्तम लोक क्षीण हो जाते हैं और वे नीचेकी 
योनियोंमें गिर जाते हैं। 
पुन उसी मुण्डकमें लिखा है कि-- 
जविशायामन्तरे बर्तेमानाः 
स्वयं धीराः पण्डिसंसन्यमाना: । 
परियणम्ति मूढा 
अन्घेनेव नीयमाना यथान्थाः ॥ 
(१।२। ८) 


अविद्यामें वतमान पुरुष अपने-आपको घीर और 
पण्डित मानते हैं, अतएव वे मोहित होकर इधर-उधर 
पिठते ऐसे डोलते हैं जेसे अन्घे पुरुषसे ले जाये जाते 
अम्धे चोतरफ घूमते हैं । 

इस विद्या और अविद्याका वर्णन ईशावास्य उपनिषत्‌- 
के ९ से लेकर ११ तकके तीन मन्त्रोमिं इस प्रकार क्रिया 
हुआ है कि-- 


अन्यन्तमः प्रविशन्ति ये5विद्यामुपासते । 
ततों भूय इव ते तमों य उ विद्याया "रताः ॥९॥ 


जो पुख्ख अविद्या ( अथवा अज्ञान ) अर्थात्‌ कर्मकी 
उपासना करते हूं ( अर्थात्‌ स्वर्ग-प्राप्तिकि लिये ज्योतिष्टोम 
आदि यश्ञ करते हैं ) वे अदशनात्मक अज्ञानमें प्रवेश करते 
हैं; अथोत्‌ संसारकी परम्पराका अनुभव करते हैं। और जो 
विद्या अथवा आत्मज्ञान वा देवताओंकी उपासनामे ही आसक्त 
रहते हैं किनत न तो कर्मानुछान करते हैं और न अक्मानन्दका 
प्रत्यक्ष अनुमव करते हैं ओर केवल “अहं ब्रह्मास्मि' ऐसा 
कथनमात्र करते हैं, वे उससे भी नीचेके तम अर्थात्‌ नरक- 
को जाते हैँ ! इसका तात्पर्य यह है कि जो मनुष्य कर्मोंका 
त्यागकर केबल “अहं अक्यास्मि' कहता फिरता है और ब्रह्म- 
का साक्षात्कार नहीं करता; उसका चित्त वर्णाश्रमधर्मके 
कर्म न करनेसे उत्पन्न हुए, विश्वोसे दव जानेके कारण और 
अन्तःकरणकी झुद्धि न होनेंके कारण और ज्ञानकां उदय 
न होनेके कारण वह इधर-उधर दोनों ओरसे भ्रष्ट होकर 
नरकका अधिकारी द्वोता है । अन्तःकरणकी शुद्धि तो बेदमें 
कहे हुए. करके करनेसे ही होती है । उस अन्तःकरणकी 
शुद्धिके हो जानेसे ही शानकां उदय होता है और शानसे 
मोश्व होता है। अतः मोक्षकी इच्छावाले पुरुषकों चाहिये 
कि वह वेदविद्वित कर्म करता हुआ ही विद्या अर्थात्‌ आत्म- 
शानके लिये प्रयक्ष करे । न तो अकेला बेदविदित कर्म और 


जहन्यमाना: 


* येदाब्तसे मोस्त-प्राप्ति # 
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पक सआ 


न अकेला भात्मशान हीफलदायक द्वोता है। दोनों मिलकर 
ही फलदायक हो सकते देँ ) इसमें प्रमाण देते हैं कि-- 

अन्यदेवाहुविद्ययास्थदाहुरविद्यया । 

इति झुश्रुम घीराणां ये नस्तहिचचक्षिरे ॥१०४ 

केवल विद्या अर्थात्‌ आत्मशञान अथवा देवताओंकी 
उपासना करनेसे दूसरा फल होता है और केबल अविद्या 
अर्थात्‌ कर्मानुष्ठानसे दूसरा फल मिलता है, ऐसा हमने 
धीर पुरुषोंसे सुना दे जो दमें विद्य और अविद्याका 
फल स्फुट प्रकारसे बता गये हूँ | इसका यह तात्यय॑ हे कि 
विदा अर्थात्‌ आत्मश्ञान अथवा देवताओंकी उपासनासे 
दवलोककी प्राप्ति होती ६ और अविद्या अर्थात्‌ कर्मानुष्ठान- 
से पितृलोककी प्रासि द्वोती है| श्रुति कद्ती है क्रि-८ 

'कसंणा. पितृलोको विश्यया देवलोकः ।! 

कर्म करनेसे पितृलोंक ओर विद्या ( आत्मशान ) से 
दवलोक मिलता है । सब लोकोमें देवलोक श्रेष्ठ है इसलिये 
विद्याकी प्रशंसा की गयी है । यहाँ पितृलोकका कथन करनेसे 
सकाम कर्म करनेसे प्राप्त होनेवाले स्वगोदि लोकसे तातये 
# । ओर देबलोक कहनेसे निष्काम कर्म करनेसे प्रात होनेवाले 
पुनरागमनरद्दित मोक्षसे तात्यय है। मोक्षकी श्रेष्ठता उसके 
पुनरागमनसे रहित होनेके कारण स्पष्ट ही हैं | यह बात 
परम्परागत आचार्योके बचनोंसे जानी जाती है । 

अथ विद्या और अबिया दोनों मिलकर ही फलदायक 
होती हैं; इस बातकों बतानेके लिये यद्द उपदेश किया 
गया है कि-- 

विद्यां चाविदाां च यस्तहेदोभय:ः सह। 

अविशया झृत्यु_ तीर्वा विद्ययामतमशुते ॥९१॥ 

जो पुरुष विद्या ( आत्मज्ञान वा देवदशन ) और 
अविया ( कर्म अथवा देवदशंनका अभाव » इन दोनोंको 
एक साथ जानता है, वद् अविदा ( कर्मानुष्ठान ) से मृत्यु 
( अन्तभ्करणकी अशुद्धरप मलकों ) दूरकर विद्या 
( आत्मज्ञान ) से अम्रत अर्थात मोक्षका प्राप्त द्वोता है । 
इसका यही निष्कर्ष है कि अपने वर्ण और आश्रमके धर्मका 
पालन करता हुआ पुरुष आत्मज्ञानभें प्रदत्त हों सकता है । 
पर्णाश्रमधर्मको छोड़नेसे आत्मशान नहीं हो सकता ! धर्म- 
कम करनेसे ही अन्तभ्करणकी शुद्धि होती है। अशुद्धिरूप 
भलके कारण ही राग-द्वेष आदिसे उत्पन्न होनेवाले जन्म- 
मरण आदि होते ई जो मृत्युरूप हैं । और जन्म-मरणरूप 
दुभ्लकी निदृत्ति ही अमृत वा मोश्नरूप है। सकाम कम 
फरनेसे स्वर्गलोककी प्राप्ति होती है और निष्काम कर्म करनेसे 
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( उनके इश्वरापण हो जानेसे और उस ईश्वरकी प्रेरणासे 
अन्तःकरणकी शुद्धि हो जानेसे ) मोक्षकी प्राप्ति होती है । 
अतः निष्काम कर्म मोश्षके साधनके अंग हैं, ऐसा समझना 
चाहिये ) 


इन तीनों मन्त्रोका यही गृढाशय हे कि विद्या तो शान- 
रूप है और अविद्या कर्मरूप है। अतः जो कर्म करना वह 
शानपूर्वक करना; न कि अन्धेकी तरदद | कर्म और शान 
दोनों क्रियाअके सम्मिल्ति साधनते ही मोक्षरूप फरकी 
प्रामि द्ोती हे । 

उसी प्रकार आगगेके तीन मन्त्रोंमे सम्भूति अर्थात्‌ 
कारणरूप आत्मा वा ब्रह्म और असम्भूति अथोव कार्यरूप 
देहादिका वर्णन किया गया है यथा-- 


अन्धे तमः प्रविशन्ति ये5रग्भूतिमुपासते | 
ततो भूयथ इव ते तमो य व सम्भूत्या< रताः ४१२४ 
अन्यदेवाहुः सम्भवादन्यदाहुरसम्भवाव । 
इति झुश्लुम चीराणो ये नस्वद्धितचचक्षिरे ॥१३५ 
सम्भूति व विनाश व यस्तदेदोभय*<सह । 
विनाशेन झूत्यु तीवबों सम्मत्याय्शृतमझुते ॥१ ४ 


कारणरूप ब्रह्म और कार्यरूप जगत्‌ इन दोंनोंकी 
उपासना करनी चाहिये। कारणरूप ब्रद्यकी उपासनासे 
मोक्षरूप फल मिलता है और कार्यरूप दरीर अथवा जगत्‌- 
की उपासनासे भोगरूप फल मिलता है; ऐसा धीर पुरुषोसि 
हमने सुना है । जो पुरुष इन दोनों कारणरूप ब्रह्म और 
कार्यरूप जगतको एकरूपसे जानता हैं; वह असम्भूति वा 
नाशवान्‌ वर्णाश्रमधर्मके साधनभूत शरीरसे म्त्यु अथवा 
पापको दूरकर सम्भूति अर्थात्‌ ब्रह्मकी उपासनासे अमृत 
अर्थात्‌ मोक्षकों ग्राम होता है। वर्णाभ्रमघर्मोक्त कर्मोंके 
करनेसे जिसके पाप नष्ट हो गये हैं ऐसा पुरुष ही ब्रक्मको 
उपासना करनेमें समर्थ होता है। अतः पहले बर्णाभमकम 
करने चाहिये । और उसका साधन यह शरीर और वस्तु- 
मात्र है; ऐसा जानना चाहिये । वर्णाश्रमविह्रत कमोनुष्ठान 
करनेवाले शरीरकी ही बज्योपासना करनेकी योग्यता होती 
है| इससे यह समझना चाहिये कि पहले वर्णाश्रमधर्मकार्य 
करना ओर पीछे ब्रह्यकी उपांसना करनी चाहिय्रे। इन 
दोनों क्रियाओंके मिछित साधनसे मोक्षरूप फलकी प्राति 
होती है। यह इन तीनों श्रुतियोंका गूढाशय है । बिना 
शरीरके जीव टिक नहीं सकता और जीवका मोक्ष शरीर- 
द्वारा कम किये बिना हो नहीं सकता । अतः देहसे जो कम 
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करे उन्हें निष्कामभावसे अहड्जार-झून्य होकर करे और उन्हें 
भगवानके अपंग कर दे । इस प्रकार देहसे ब्रह्के अपंण- 
पूर्वक निभ्सज्ञतासे कर्म करनेके कारण पापरहित हुआ पुरुष 
आत्मरूपसे मोक्षका अधिकारी हो जाता है। अतः देहादिके 
विषयमें घणा नहीं करनी चाहिये । कद्दा भी है “शरीरमार्य 
खल घमंसाधनम्‌ ।” धर्मका पहला साधन शरीर है। शरीरका 
उपयोग ही यह है कि धर्मसाधनद्वारा मोक्षके फलक! प्रामि- 
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की ओर प्रयक्ष किया जाय | कहा है कि-- 
अाह्णस्य हि. देदोज्य छुत्॒कासाय नेब्यते । 
कृष्कय तपसे थेह प्रेत्यानस्तसुसखाय चल ॥ 
( भाग० १११ १८ । ४२ ) 
यह बआाह्गका शरीर क्षुद्र ( नीच ) कार्मोके लिये इष्ट 
नहीं हे, किन्तु इस लोकमें कठिन तपस्या और परलोकमें 
मोक्षकी प्रामिके लिये है | 


--४*अ22६:७--- 


श्रीशुकदेवमुनिके द्वारा परीक्षितको दिव्योपदेश 


जन्मायरय यतो3न्वयादितरतश्र।थेष्यभिज्ञः स्वर|ट्‌ 

तेने बहा हृुदा। य आदिकवये मुझान्ति यरसूरयः । 

तेजोबारिसु दां यथा विनिमयो यश्र श्रिसग्गों$छषा 

घाज्ञा स्वेन सदा निरस्तकुहक सत्य पर 'थीमहि॥ 

भगवान्‌ श्रीकृष्णका अवतार द्वापरके अन्तमं हुआ था 
और उसी समय कोरव तथा पाण्डवॉम महाभारतका मीपण 
युद्ध भी | उस महायुद्धमें पाण्डबोॉंकी विजय हुईं, क्योंकि 
योगेश्वर भगवान्‌ श्रीकृष्ण उन्हींके पक्षमें थे | पाँच पाण्डव, 
सात्यकि, युयुत्छु, कृतवर्मा, कृपाचाय और अश्वत्थामाक्रो 
छोड़कर दानी पक्षोक्रे प्रायः सभी वीर उस यद्धमें मारे 
गये । अर्जुनका पुत्र अभिमन्यु भी बीरगतिकों प्राप्त हुआ; 
किन्तु उसकी स्त्री उत्तरा गर्भवती थी। इसीसे एक बड़ा 
प्रतापी पुत्र उत्पन्न हुआ; जिसका नाम परीक्षित था । 
युद्ध समाप्त होनेपर महाराज युधिष्ठिरने तीन अश्वमेध- 

यज्ञ किये; किन्तु तिसपर भी उनके दृदयका शोक नहीं मिटा । 
इसी बीच विदुरजी ओर राजा धुतराष्ट्र धर छोड़कर जंगल- 
को चले गये तथा उन्होंने वानप्रस्थ आश्रम ग्रहण कर लिया । 
उधर द्वारिकासे समाचार आया कि ग्रहऋलद्दऊ कारण यादव- 
वंशका संदार दों गया और भगवान्‌ श्रीकृष्ण भी अपने 
लोकको पधार गये । इन सब सूचनाअंसिे मद्दागज युधिष्ठिर- 
को ज्ञात हो गया कि अब कलियुगका आगमन हू गया है, 
अतः उन्होंने भी परम वेराग्ययुक्त होकर परीक्षितकों राज्य 
सॉप दिया तथा चारों भाइयों और द्रीपदीकों साथ लेकर 
महायात्राके लिये विदा द्वो गये । 


महाराज परीक्षित बड़े धमात्मा, शक्तिशाली ओर 
दिग्विजयी राज! थे । एक समय वे कुरुक्षेत्रकी यात्रा कर 
रहे थे; व्दां उन्होंने एक अदूभुत दृश्य देखा । वह यह था 
कि एक बूढ़े बलके तीन पैर हूटे हुए थे और उसके साथ 


एक गाय थी जो अत्यन्त कृश और दीन हो रही थी | उन 
दोनोंके पीछे एक काले रंगका भयावना पुरुष राजचिह 
धारण किये खड़ा था। वास्तवमें वह बूढ़ा बेल घम्म था; गाय 
प्रथ्वी थी तथा पुरुष कलि था, जिसके भयसे बे दोनों (गाय- 
बैल) आपसभ यह कह रहे थे कि 'हाय, द्वाय ! अब कलि- 
युग आ गया। भविष्यम प्ृथ्ची झूद्रपाय राजाओंकि अधिकारम 
चली जायगी।, देवताओका हविमाग नष्ट हो जायगा; इन्द्र 
वर्षा नहीं करेंगे जिससे प्रजा भूखों मरेगी। ब्राह्मण कुकर्मी 
होंगे या लाभवश सेवाजृत्ति करेंगे, अन्य सब प्राणी शाम्त्रके 
विधि-निषभेषको न मानकर मनमाना आचरण करेंगे तथा 
धमके चार चरण--तप, झीच, दवा और सत्यमेंसे पहले 
तीन चरण नष्ट हो जायेंगे | कंबल सत्य कुछ समयतक बचा 
रहेगा, किन्तु अन्त बह भा नष्ट हो जायगा ।! 

इस संवादका सुनकर राजा परीक्षितने उस राजदण्ड- 
घारी कलिक्की ओर देखा और वे घनुपपर बाण चढ़ाकर 
उसको मारनेक लिये उद्यत हो गये । तबतक कलिने राज- 
चिह्नोंका त्याग दिया और बद् दण्डक समान राजा परीक्षित- 
के चरणोंम जा गिग | राजा परीक्षित दीनवत्सछ थे ही; 
उन्होंने उसका बंध नहीं किया | कलिने यह प्रार्थना की कि 
“महाराज ! आप मेरे रहने लायक काई खान बतला दीजिये, - 
जहाँ मैं आपकी आज्ञासे निश्चिन्त होकर रहूँ। मैं जहाँ-जहाँ 
जाता हूँ, बहॉ-वहाँ आप मेरे बधक लिये हाथमे धनुष-ब्राण 
धारण क्रिये हुए दिखायी दते हूं ।” 


ऐसी प्राथना करनेपर राजा परीक्षितने कह्ा--'दुत, 
मद्रपान, स्रौ-्संग और हिंसाम असत्य, मद, काम तथा 
क्रुरताका वास है । तुम इन्हीं चार जगद्दोंमि निवास करो ।' 
इसपर कलियुगने फिर प्रार्थना की कि “मद्दाराज ! मुझको 
ऐसा स्थान भी बतलाइये, जहाँ उपयुक्त चारों अधर्मोकी 
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एक साथ स्थिति हो ।” तब राजा परीक्षितने ऐसा स्थान 
सुबण बतलाया और कहा कि उसमें असत्य, मद, काम; 
करता, वैरभाव इत्यादि सभी पाप बसते हैं । 

अस्तु) इस प्रकार कल्ियुगका निवास सुबर्ण ( घन ) 
आदि पॉच स्थानोंमे रहता है। अपनी उन्नति चाहनेवाले 
पुरुषोंकों चाहिये कि वे इन विषयोंसे सवेथा अनासक्त रहें । 
विशेषकर धर्मशील राजा और लोकरक्षक ग़ुरुओंकी तों और 
भी उनसे बचना चाहिये, क्योंकि स्वेसाधारण जनता 
उन्हींका अनुकरण करती है । 

एक बार राजा परीक्षित शिकार खेलनेके लिये किसी 
जंगलमे अकेले जा पहुँने । वे चल्ते-चलते थक गये और 
प्याससे व्याकुल हो उठे । उन्होंने एक क्षिकों कुछ दूरपर 
बैठे हुए देखा और उनके पास जाकर जलकी प्रार्थना की | 
मुनि ध्यानमम् थे, अतः उन्होंने कुछ भी नहीं सुना | राजा 
परीक्षितकों यह देग्वकर क्रोध आ गया। उन्होंने सोचा; 
(इस मुनिने मुझकों बैठनेके लिये तृणका भी आसन नहीं 
दिया और न कुछ पिय भाषण ही किया !! 

एक तो राजा गर्मी, भूख, प्यास आदिसे व्याकुछ थे 
दूमरे उनके स्वर्ण-मुकुटमें कलिका निवास था; इससे उनकी 
बुद्धि विवेकशून्य हों गयी। वे वहसे चल दिये | इसी 
ममय उनकी दृष्टि एक मरे हुए. सपंपर पड़ी । कलिप्रभावित 
और क्राधके बशीभूत राजाने उस सर्पको अपने धनुपके 
अग्रभागसे उठा लिया और लौटकर उसे ध्यानमग्म 
ऋापके गलेमे डाल दिया । उस समय राजाने यह जरा भी 
नहीं सोचा कि ऋषि सचमुच ध्यानमें बठे हैं था उन्होंने 
लोगोंकों ठगनेंके लिये झूठी समाधि लगा रक्‍्खी है | 

ऋषिके गलेम सप॑ डालकर राजा चले गये ) किन्तु जब 
राजके इस अपराधका पता ऋषिक प्रतापी पुत्र शंगीको 
मालूम हुआ, तब उसके क्रीधकी सीमा न रही । उसने 
झट जलका आचमन करके राजाकों यह शाप दे दिया कि 
मेरे पिताके गलेमें मरा हुआ सर्प डालनेवाले और इस प्रकार 
लोकम्यादाका उछल्लन करनेवाले उस कुलाज्ञार परीक्षित- 
को आजके सातवें दिन तक्षक सपे डस लेगा ।* 


इतनेमें शमीक ऋषिकी समाधि द्टी और उनको इस 
मारी घटनाका पता चल गया । फिर तो वे बड़े खिन्न हुए 
और उन्होंने अपने पुत्नसे डॉटकर कद्दा--“अरे मूर्ख ! तुमने 
यह बड़ा पाप किया जो बहुत थोड़े-से अपराधके कारण उस 
परमधानमिक, महाकीरतिमानू, भगवद्धक्त, अश्वमेषयागी 
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सम्रा2की ऐसा भयानक शाप दे दिया ।” किन्तु इसके सिवा 
अब ऋषि कर ही क्‍या सकते थे ! उन्होंने अपने शिष्यके 
द्वारा शापका सारा कृत्तान्त शाजाके पास भेजवा दिया । 

इधर राजा ज्योंही घर पहुंचे,मुकुट उतारा, स्याही उनकी 
बुद्धि ठिकाने आ गयी थी। वे अपने कुकृत्यपर अत्यन्त पश्चा- 
त्ताप ओर शोक प्रकट कर रहे थे, तबतक शापका समाचार पाकर 
उनके दुःखका ठिकाना न रहा | उनका भन संसारसे विरक्त 
हो गया, परलोकके सम्पूर्ण मोगोंसे भी उनका मन हट गया | 
उन्होंने राज्यका भार अपने पुत्र जनमेजयकोी सौंप दिया और 
स्वये भगवान्‌ श्रीकृष्णके चरणोंमें ली लगाकर, मृत्युकाल- 
पर्यन्त अनाहार-ब्रतका संकल्प करके थे भगवती भागीरथी- 
के पुनीत तटपर चले गये | यह हाल सुनकर वहाँ अनेकों 
ब्रक्मषि, देवर्षि, राजर्धि और कषि-मुनि पहुँच गये तथा 
सबने राजाके साथ सहानुभूति दिखलायी | राजा परीक्षितने 
उन सबसे प्रार्थना की कि “आपलोग मुशको तक्षकसे 
बचानेका कोई उपाय न सोचकर भगवान्‌ श्रीकृष्णकी 
कथाओंकी ही विस्तारके साथ सुनानेकी कृपा करें |? राजा 
नदीके दक्षिण तटपर उत्तरकी ओर मुंह करके बेंठ गये और 
उन्होंने महर्षियोंसे पूछा--'भगवन्‌ ! ऐसा कौन-सा कर्म है, 
जिसको सब लोग, सब अवस्थाओंमें--विशेषकर मृत्युके 
समय कर सकते हैँ तथा जिसके करनेसे कुछ भी पाप नहीं 
लगता है ? इस प्रइनका सुनकर, वहाँ जितने ऋषि-मुनि थे, 
आपसमें वाद-विवाद करने लगे | कोई तपको श्रेष्ठ बतलाता 
था, कोई-कोई योग और यज्ञकों ही सर्वश्रेष्ठ कम॑ कहकर 
पुकार उठते थे ! 

इतनेम वहापर एक अवधूत आ पहुँचे। उनकी अवस्था 
१६ वर्षकी थी, शरीर दिगम्बर था तथा मुखाकृति प्रसन्न और 
तेजयुक्त थी । वे ओर कोई नहीं, श्रीश्ुकदेवजी थे । राजाके 
द्वारा पूजा किये जानेके उपरान्त उन्होंने कहा--राजन्‌ ! 
मोक्षकी इच्छा रखनेवाले पुरुषकोी सवोत्मा भगवान्‌ 
श्रीदरिका कीत॑ंन करना चाहिये। सुनना चाहिये 
तथा स्मरण करना चाहिये। भगवान्‌ श्रीहरिका कीतंन 
यदि अग्तकालतकर्मे भी हो तो वह पुरुष मरकर 
श्रीदरिके रूपमें जा मिलता है। राजा खदवाड्भकी कथा तुर्म्ह 
मालूम होगी, वह दो घड़ीमें हो सम्पूर्ण विषयोका त्याग 
करके मुक्त हो गया । तुम्हारे लिये तो अभी सात दिन बाकी 
हैं । पहली बात यह कि तुम मृत्युका भय छोड़ दो, उसके 
बाद इस शरीर और शरीरके सभी सम्बन्धी जैसे ख््री-पुत्र 
आदिकी ममतारूपी रस्सीकों वेराग्यरूपी शस््॑रसे छिन्न-भिन्न 
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कर दो और एकान्तमें बैठकर मनको भगवत्स्वरूपमें रूगा 
दो । श्रीभमगवान्‌ सबके अन्तःकरणमें अन्तर्यामीरूपसे 
विराजमान हैं। क्योंकि श्रुति यही कहती है और अनुमानसे 
भी इसीकी पुष्टि होती है | जैसे कुल्हाड़ी आदि हथियार 
वृक्षकों काठनेके साधन हैं, किन्तु वे सभी हथियार किसी 
काटनेवाले चेतनके बिना अपना कार्य नहीं कर सकते, वैसे 
ही मन, वुद्धि आदि भी जड पदार्थ हैं और किसी चेतनके 
आश्रयसे ही काम करते हैं । वह चेतन ज्ञानस्वरूप ईश्वर 
ही है, जे। प्रत्येक शरीरमें निवास करता है । इस प्रकारके 
अनुमानसे जब्र पुरुषको ईंश्वरके अस्तित्वमें विश्वास हो जाता 
है, तब उसके हृदयम भगवत्प्रेम उत्पन्न होना भी अशक्य 

नहों होता । किन्तु मगवानमें प्रीति प्राप्त करनेके साधनोंमें 
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भीहरिकथाके श्रवणसे बढ़कर और कोई साधन नहीं है। 
श्रीहरिकथाके श्रवणसे शानकी उत्पत्ति होती है और 
जञानामिसे काम; क्रोध आदि दुबत्तियाँका नाश हो जाता है | 
तदनन्तर विषयोसे बेराग्य होकर चित्त प्रसक्ष हो जाता है 
तथा मोक्षकी प्राप्ति करानेवाला भक्तियोग प्राप्त हो जाता है।” 

इस सुमधुर सम्माषणकों सुनकर राजा परीक्षितने 
श्रीशुकदेवजीसे श्रीहरिकथाम्तका पान करानेके लिये प्रार्थना 
की । श्री्युकदेवजीने एक सप्तादर्म उनको श्रीमद्धागवतकी 
कथा सुना दी और उससे राजाको बड़ी सान्त्त्रना मिली । 
परमहंससंहिता श्रीमद्धागवतम ज्ञान, वैराग्य और मक्तिकी 
जो त्रिभुवनपावनी निवेणीका स्तोत बहा हैं वह सर्वथा 
अनिरवंचनीय है ! # 


--मैजीि.औ0-- 


पिया, अविया ओर सम्भूति, असम्भूतिका तत्त्व 


( लेखक---श्रीजयद्यालजी गोयन्दका ) 


इशोपनिषद्‌ यजुर्वेदमन्त्रसंदिताका ४० वा अध्याय है । 
वेदका आशय बहुत ही गहन है। हरेक मनुष्य वेदका तत्त्व 
नहीं समझ सकता | को महापुरुष ही ऐसे गूढ़ विपयोका 
तात्पय बता सकते हैं | मेश न तो वेदका तत्त्व बतानेका 
अधिकार है और न ऐसी योग्यता ही है तथापि प्रेमी 
भाइयोंकी प्रेरशासे अपनी साधारण बुद्धिके अनुसार जैसा 
समझमें आया, लिखा जाता है । 

विद्या, अविद्या और सम्भूति, असम्भूतिका अर्थ 
विद्वानोने अनेक प्रकारसे किया है। परन्तु मन्न्रोंमें जो इनके 
शानसे महान्‌ फल बतलाया हैँ; वह फल क्रिस प्रकारकी 
उपासनासे मिछ सकता है, इसका ठीक-ठीक निर्णय समझमें 
नहीं आता; अतः इसका विवेचन करके समझनेकी 
आवश्यकता है; सुतरां पहले विया और अविद्याके अर्थपर 
विचार किया जाता है | 

मेरी समझमे यहाँ विद्याका अर्थ ब्रह्मत्रया और 
अविद्यांका अर्थ यज्ञ, दान, तप आदि कर्मांका करना तथा 
स्ववर्णोचित सख्ामाविक कर्मोका करना, इस प्रकार मानना 
ठीक है| क्योंकि यद्दॉपर विद्या और अविद्याक्े तत्त्वको न 
समझनेबालेकी निन्‍दा करके, इन दोनोंके तत्वको समझने 
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गीताप्रेससे प्रकाशित होनेवाले ग्रन्थ 'मागवत स्तुत्ति-संग्रह” से । 


बालेकी प्रशंसा की गयी हैं। ओर इनका तत्त्व समझनेका 
फल म्ृत्युसे तरकर अमृतत्वकी प्राप्ति बतलायी गयी है; और 
ऐसा फल उपयुक्त अथ माननेसे ही ही सकता है। कोई- 
कोई विद्वान्‌ यहाँ विद्यामें रत रहनेका अथ देवोंकी उपासना 
मानते हैं, किन्तु यह अर्थ युक्तिसंगत समझमें नहीं आता । 
क्योंकि यज्ञ, दान, तप आदि कर्मोंकी अपैक्षा; देवोपासना- 
का फल नीचा बतलाना यानी दवोपासना करनेवालां, उनसे 
भी बढ़कर घोर अन्धकारमें प्रवेश करता है; यद्द कददना नहीं 
बन सकता क्‍योंकि स्वगोदिकी धाप्तिकों अन्धकारमे प्रवेश 
करना मान लेनेसे, उससे बढ़कर घोर अन्धकार झूकर-कूकर 
आदि तियक्‌ योनियोंकी या रीस्वादि नरकोंकी प्राप्तिकों ही 
मानना पड़ेगा; से। दवोपासनाका ऐसा फल मानना युक्ति- 
संगत था शाश्त्रसंगत नहीं प्रतीत द्ोता । 

अतएव यहाँ “विद्या रत होनेका' अभिप्राय ब्रक्षविद्या- 
का केवल अभिमानमसात्र करना समझना चाहिये, क्योंकि 
यहाँपर यथार्थ न समझकर रत होनेवालेकी निन्‍दा की गयी 
हैं, उपासना करनेवालेकी नहीं | इसलिये जो मनुष्य विवेक, 
वेराग्य और उपरामतादिसे रद्दित हैँ, वास्तवर्म जिनका देहा- 
मिमान नष्ट नहीं हुआ है; केवल शास्रोंके अभ्याससे, 
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 शाखनिविद्ध चोरी, न्यभिचार और मिथ्याभाषणादि पांपकर्मे भी अविया ही द, पर इश्नकी उपासना नहीं 


ब्रेन सकती, अतः इनकी गणना उनके साथ नहीं की गयी है । 





# विद्या; अधिया और सम्भूति, असम्भूतिका तरंव # 





ब्रह्मविद्याकी बाते पढ़-सुनकर अपनेफो शानी 
जाते हैं तथा ऐसे शानाभिमानमें रत रहनेक्रे कारण स्ववर्णा- 
भ्रमोचित शास्रविद्वित कर्मोंकी अवहेलना करके स्वेच्छाचारी 
हो जाते हैं, उनको यहाँ विद्यामें रत बतलाया हैं | अतएव 
उनके लिये घोर नरकोंकी प्राप्ति बतलाना उचित ही है। 
गोखामीजीने भी कहा है कि-- 


अक्षग्यन जान्गे। नहीं, कमे दिये छिटकाय। 
तुक्सी एसी आतमा, सहज नरकमे जाय॥ 


इसी तरद स्वामी शह्डराचार्यजीने भी कहा है-- 
कुशछा बहावातायां दृक्षिहीना: सुरागिणः । 
ते झाज्ञानितमा नून पुनरायान्सि याल्ति ॥ 

( अपरोक्षानुभूति १३३ ) 


"जो अश्मवार्तामें कुशल हैं किन्तु ब्राह्मी इृत्तिसे रहित और 
गयुक्त हैं; निश्चय ही वे अत्यन्त अशानी हैं और बारंबार 
जन्‍्मते-मरते रहते हैं ।” 

जो इस प्रकारक विपरीत शानसे अपनेक ज्ञानी समझते 
हैं, वे मनुष्य, इन्द्रियाँ अपने-अपने अर्थोर्में बतंती हैं, गुण 
ही गु्णो्मे बते रहे हैं, कामक!धादि दुर्गुण अन्तःकरणके धमे 
हैं, इनका अन्तःकरणमें रहना अनिवाय है, इत्यादि बहाना 
कग्के सदा भोगोंक भोगनेमें फंसे रहते है और ईश्वरकी तथा 
शा्त्रोंको एवं धर्म-अधर्मको कल्पित समझकर; विद्वित कर्मोंका 
त्याग कर बैठते हैं, निषिद्ध क्मोसे निर्भय हो जाते हैं, फिर ऐसे 
समिथ्याज्ञानियोंकी घोर नरककी प्राप्ति हो, इसमें कहना ही 
क्‍या हैं ! 

यहाँ विद्यार्मे रत हंनेका फल घोर अन्धकारकी प्राप्ति 
बततल्यया जानेके कारण, पहले-पहल साधारण दृष्टिसे यह 
शंका होती है कि यदि विद्याका तात्पर्य अह्षविद्या होता, त्तो 
उसका ऐसा उलठा फल कैसे बतलाया जाता; परन्तु मन्त्रों- 
की उक्तिपर विशेष लक्ष्य करनेसे इस प्रकारकी शंकाको 
स्थान नहीं रहता | क्योंकि मन्त्र विद्याकी उपासनाका फल 
धर अन्धकारकी थ्राप्ति नहीं बताया गया है; उसका फल 
तो परत्क्षकी प्राप्ति है | किन्तु जो विद्याके तत्वकों न 
जाननेके कारण उसकी उपासना नहीं करके केवल विद्याके 
अभिमानमें रत हैं यानी सत्यातत्यके विवेकपूर्वक अनात्म- 
वस्तुओसे सर्वथा बिस्‍क्त होना और तत्वशानके अथंका 
निरन्तर चिन्तन करना आदि साधनोंकी चेष्टा न करके; 
गरीरमें अहन्ता, ममता और आसक्ति रहते हुए दी केवल 
अक्षविद्याका अमिमानसात्र करके, अपनेकों पण्डित और 
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ज्ञानी मान बैठते हैं, उनके लिये घोर अन्पकारकी प्राप्त 
बतायी गयी है | 


अविद्या अज्ञानका नाम है । अतः अश्ानके कार्यरूप 
यज्ञ, दान, तप आदि शास्त्रविहित कर्मोंके अनुष्ठानकों यहाँ 
अविद्याकी उपासना बतलायी गयी है। 


एकादश मन्‍्त्रमं, विद्या ओर अविद्याकों एक साथ 
जाननेके लिये कद्ा गया है, इससे यह शह्ला उपस्थित होती 
है कि यदि विद्याका अर्थ ब्रह्मविद्या और अविद्याका अर्थ 
यज्ञादि कर्म मान लिया जाय तो दोनोंका समुच्यय यानी 
एक साथ उपासना कैसे हों सक्रेगी। क्योंकि यश, दान 
और तप आदि कर्मोका अनुष्चान करते समय साधककी 
इंश्वरमें और अपनेमें, एवं कर्म और कारकादिमें भेदरृष्ट 
रहती है तथा विद्याकी उपासनामें यानी ब्र्मविचाररूप 
शानाभ्यासमे अभेददृष्टि होती है, अतः दोनोंकी उपासना 
एक साथ नहां हो सकती | सो ठीक है, यहाँ यह कहना 
भी नहीं हैं यहाँ तो दोनोंका तत्व एक साथ समझनेबालेकी 
प्रशंसा की हैं | हु 


यहाँ दसवें मन्त्र कंवठ संकतमात्रसे ही दोनोंका फल 
बताया है, उसका स्पष्टीकरण नहीं कियां--हससे इस 
प्रकरणका तात्पर्य समझने बहुत कठिनता पड़ जाती हैं | 
शासखत्रका तात्पय समझकर उपासना करनेसे विद्या और 
अविद्या अर्थात्‌ ज्ञान और कर्मौानुष्ठानका वूसरा ही फल 
होता है। विचार करनेसे मालूम होता है कि यज्ञ, दान) 
तप आदि कर्मोका और स्ववणाश्रमोचित स्वामाविक 
कर्मोका, जो सकामभावसे अनुष्ठान करना हैं; यह तो 
वास्तविक अर्थ बिना समझे अविद्याकी उपासना करना है | 
अतः इसका फल खरगाँदिकी प्राप्तिर्प अन्धतमकी प्राप्त 
बतायी गयी है; पर इन्हीं क्मोका जो अमिमान; राग, द्वेष 
और फलकामना छोड़कर अनुष्ठान करना है; यह तात्पर्य 
समझकर अविद्याकी उपासना करना है; अतः इसका फल 
उससे दूसरा अर्थात्‌ राग-द्वेप आदि समस्त दुर्गुणोंका और 
हिंसा, चोरी, व्यभिचारः मिथ्याभाषणादि दुराचारोंका तथा 
हर्ष, शोक आदि समस्त विकारोंका सवेथा अभाव हो जाना 
बताया गया है | 

इसी तरद शाखत्रके तात्ययेकों न समझकर बत्रह्मतियाका 
केवछ अमिमानमात्र कर छेना। उसकी उपासना नहीं है, 
उसमें अज्ञानपूर्वक रत होना है। इसलिये उसका फल घोर 
अन्धतमकी प्राप्ति बतायी गयी है । किन्दु नित्यानित्यवस्तुके 
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# अधियया सुत्युं तीत्वों विद्ययाउस्ृतमइलुते * 
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विवेकसे क्षणभक्तुर, नाशवान्‌; अनित्य शरीर और संसार 
आदि दृश्य पदार्थीसे और सम्पूर्ण क्रियाओंसे विरक्त होकर 
उपराम होना एवं निरन्तर केवल नित्यविशानानन्दघन 
ब्रह्के ध्यानमें अभेदभावसे स्थित होना; यह शाख्त्रोके 
तात्पयकों समझकर विद्याकी उपासना करना है। अतः 
इसका फल उससे दूसरा अर्थात्‌ तस्वशानपूर्वक परअहझ्की 
प्राप्ति बतायी गयी है । 
इस प्रकार मन्त्रोंके प्रत्येक अक्षरपर ध्यान देकर अर्थ- 
का विचार करनेसे, किसी प्रकारकी शंका नहीं रह जाती, 
इस विवेचनंके अनुसार मन्त्रोंका अर्थ इस प्रकार मानना 
चाहिये । 
सन्धन्तमः प्रविशन्ति ये5विद्याम्ुपासते ! 
ततो भूय इव ते तसों थ उ विद्याया*रताः ॥ 
(ईैश० ९) 
जो मनुष्य अविद्याकी उपासना करते हैँ अथांत्‌ 
सकामभावसे यश), दान और तप आदि छुभ कर्म और 
स्वाभाविक कर्मोका आचरण करते हैं, व॑ अशानरूप 
अन्धकारमें प्रवेश करते हैं यानी इस लोकमें और स्वर्गांदि 
परलोकमें भोगोंको भोगते हैं ।!# 
और जो बिद्यार्मे रत हैं अथांत्‌ जा शास्तरोंकों पढ़- 
सुनकर ब्रह्म विद्यामे अभिमान करके अपनेकों धीर और 
पण्डित शानी मानते हैं ( किन्तु वास्तवर्मे ज्ञानी नहीं हूँ ) 
वे मानो उस सकाम कम करनेवालेसे भी बदकर घोर 
अन्धकारमें ही प्रविष्ट हंति हैं यानी पद्म-पक्षी, कीट-पतज्ञादि 
योनियोंकी या रौरवादि घोर नरकोंकों प्रास होते हैं । 
अन्यदेवाहुविद्यय न्यदाहुरविद्यया | 
इसति झुश्रुम घीराणां ये नस्तद्वियय्रक्षिरे ॥ 
(ईश० १०) 


शाल्नके तात्ययकों समझकर वित्ञाकी उपासना करनेंसे 
दूसरा दी फल बताया है अथात्‌ नित्यानित्यवस्त॒ुके विवेक- 
पूर्वक क्षणभहछुर, नाशवान्‌, अनित्य, शरीर और ख्री-पुत्र 
धनादि सम्पूर्ण दृश्यमात्रसे विरक्त होकर; केवछ एक 
नित्यविज्ञानानन्दधन ब्रह्के ध्यानमें अभेदमावसे स्थित रहनेसे 
तस्वशानकी प्राप्ति होकर, परत्रह्ष पसमात्माकी प्राप्तिव्प फल 


>ससर»»तनम»भ मी >न्‍ममः>नानीााा.. करण, 
सलमान धपनननन-मम जा वन 


# सम्पूर्ण संसार मायामय अनित्य दोनेके कारण वास्तव 
समस्त मोर अन्थकाररूप ही हें। श्सलिये खर्गादिको अन्पतम 
बतलाया गया हैं । 
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बताया है । तथा अवियासे दूसरा ही फछ बताया है अर्थात्‌ 
कर्तृत्वाभिमान) राग-दैष और फल-कामना छोड़कर शात्र- 
विदित यश) दान) तपादिका और ख्बर्गाश्रमोचित 
स्वाभाविक कर्मोका अनुष्ठान करनेसे उसका फल राग-द्ेष 
आदि समस्त दुगुंगोंका और हिंसा; चोरी, ब्यभिचार, 
मिथ्याभाषगादि दुराचारोंका एवं दृषे-शोकादि विकारोंका 
सर्वधा अभाव होकर संसारसे पार इोना बताया है; इस 
प्रकार हमने उन पुरुषोंके वचनोंसे सुना है कि जिन धीर 
महापुरषोंने दर्में इस विषयकी शिक्षा दी थी ! 


अब विद्या ओर अवियया इन दं।नोंके तस्वकी एक साथ 
समझनेका फल बताते हैं--- 

विधा चावि्ी' च॑ यरदेदोभय + सह ! 

अविद्यया रत्यु तीर्त्वा विधया$एतमइनुते ॥ 

( ईश० ११ ) 

जो मनुष्य विद्या और अविद्याके तत््वको एक साथ 
भली प्रकार समझ लेता है अथांत्‌ बक्मविद्याद्वारा बताये हुए 
विज्ञानानन्दघन ब्रह्मके तत्वकी भली प्रकार समझ लेता है तथा 
मन, वाणी और दारीरद्वारा दंनिवाले समस्त शास्त्रविहित 
कमॉर्स फल तथा रागद्वेप आदिकों त्यागनसे दुर्गुण, 
दुराचार एवं समस्त विकारोंका अभाव होकर अन्तः्करण 
पवित्र हैं। जाता है, इस रहस्यकों भी भली प्रकार समझ लेता 
है; वह-इस प्रकार समझनवाला मनुष्य, अविद्या अथांत्‌ 
कर्मोके रहस्यथशानसे, मृत्युकी तरकर यानी पुनज॑न्मरूप 
संसारसे पार हं।कर, विद्यासे अथांत्‌ शानसे अम्तत्वकोंप्राप 
हं।ता दे यानी अविनाशी परन्नझ् परमात्माके स्वरूपम लीन 
हो जाता है | 

इस प्रकार इन मन्‍्त्रोंका अर्थ मान लेनेसे सब प्रकारर्क 
इंक्राओंका समाधान हैं। जाता हैं और श्रुतिका महत्त्वपूर्ण 
विशाल आशय प्रतीत हाने लगता है । 


इसी प्रकार अब सम्भूति और असम्मूतिके अर्थपर भी 


_ विचार किया जाता है | 


मेरी समझमें सम्भूतिका अथ नित्य अविनाश) 
स्बब्यापी, सर्वशक्तिमान्‌ परमेश्वर है, जिससे इस सारे 
विश्वकी उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय होता है। और अस- 
म्भूतिका अथ विनाशशील देव आदिके नाना भेदोंकों मानना 
ठीक है | क्योंकि सम्भूति शब्द समूपूर्वक “भू” धातुका रूप 
है, “भू! धातुका अर्थ सता है; अतः जिसकी रुत्ता सम्यक- 


# विद्या, अविद्या और सम्भूति; मसम्भूतिका तस्‍्य # 
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हूपसे हो; जिसका कभी किसी अवस्था भी नाश न दो 
सके जो उत्पत्ति, विनाशादि समस्त विकारोंसे रहित हो; 
ऐसा परमझ परमेश्वर दी सम्भूतिका वाच्यार्थ हो सकता 
है। उससे अतिरिक्त अन्य देव आदिके नाना भेद प्रकृति- 
जनित विनाशशील दोनेके कारण, उन सबकी असम्भूतिका 
वाय्यार्थ समझा जा सकता है । 

इसके सिवा सम्भूतिके शानसे अमृतत्वकी प्रामिरूप फल 
बतलाया गया है। इससे भी सम्भूतिका अर्थ परमेश्वर्कों 
मानना ही ठीक प्रतीत द्वोता है । 


कोई-कोई विद्वान्‌ यहाँ असम्भूतिका अर्थ अव्याकृत 
प्रकृति और सम्भूतिका अर्थ हिरण्यगर्भ--कार्य-अद्ष मानते 
हूं। किन्तु इस प्रकार मानना युक्तिसंगत नहीं माल््म 
होता । क्योंकि दिरण्यगर्भशी उपासनाका फल) घोर 
अन्यकाररूप कीट-पतंगादि योनियोंक्री प्रासि या रौरत आदि 
तरकीकी प्राप्तिर्प नहीं हो सकता | और दोनोंकी समुद्चित 
उपामनाका जो विज्लेष फल उन्होंने बतलाया है, वह भी 
प्रन्त्रक गब्दोंके अनुकूल महत्त्वपूर्ण नहीं जान पड़ता) 
इसके सिवा ऐसा अर्थ माननेक लिये उनको अक्षरार्थम भी 
बहुत छ्लिए्ट कल्पना करनी पढ़ी है | अथोत्‌ (विनाश' शब्दको 
'मम्भूति' का पर्योय माननेके लिये चतुर्दश मन्त्रमें, सम्भूति- 
ग़ब्दक साथ दो जगह अकारका अध्याहार करना पढ़ा हैं | 
परतु विद्या, अविद्याके प्रसगका क्रम देखते हुए, “विनाश' 
ग़ब्द असम्भूतिका ही पयाय माना जाना उचित हैं। एवं 
प्रयेक्की अलग-अलग उपासनाका बुरा फल बताते हुए, 
अब्याकृतकी उपासनाका फल उसके अनुरूप अदशनात्मक 
तमकी प्राप्ति बतलाया हैं और दोनोंकी समुश्चित उपासनाका 
विशिष्ट फट बतलाते हुए, भी; अव्याकृत प्रकृतिकी उपासनाका 
पल अमृतत्वके अर्थमें उस प्रकृतिम लीन होना बतलाया है; 
मं! विचार करनेसे मालूम इंता है कि अब्याकृत 
प्रकृति खयं अदश्शनात्मक है; अतः उसमे लीन द्वॉना भी 
तो अदर्शनात्मक तमग्रें ही लीन होना है, फिर अलग-अलग 
फेल क्या हुआ ! इसके सिवा उन विद्वानोंने यह भी नहीं 
बतलाया कि शास्त्रोंमे ऐसी उपासनाका कहाँ विधान है ! 
धत्यादि कारणोंसि उनका बतलाया हुआ अर्थ ठीक समझमें 
नहीं आता । 

मन्जके अक्षरोपर ध्यान देकर विचार करनेसे प्रत्यक्ष 
प्तीत होता है कि आरहयें मन्त्रके पूर्वार्डमें असम्भूतिकी 


उपासनाका फल बतछाया है, किन्तु उत्तराद्रमं सम्भूतिकी 
२८ 
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“उपासनाका' फल नहीं अतलाया है; केवल उससे अशान- 
पूयक 'रत' दोनेका यानी सम्भूतिमें स्थित होनेके मिथ्या 
अभिमानका फल बतलाया है । उसके बाद तेरदन मन्त्र्मे 
विद्या और अविद्याकी माँति ह्टी उपासनाके तात्पर्यको 
समझकर; सम्भूति और असम्भूतिकी उपासना करनेसे जो 
विशिष्ट फल मिलता हैं उसका लक्ष्य कराया है; फिर चौदहरवें 
मन्त्रम दोनोंके तत्वकी एक साथ समझक्षनकका फल 
बतलाया दे । 


श्रुतिका भाव ऐसा प्रतीत होता हूँ कि जो मनुध्य 
शास्त्रोक्त विधिके अनुसार देव आदिकी सकामभावसे उपासना 
करते हैं वे अशानरूप अन्धकारमें प्रवेश करते हैं। अर्थात्‌ 
उन-उन देवके लोकी या योनियोंकरो प्रात दंते हू । 

श्रीमऋूगवद्दीतामें भी मगवानने कहा हैं-- 

कामैस्वैस्सैइंतशाना: प्रपच्च्से >म्पदेणता: | 

ते ते नियसमास्थाय प्रकृत्या नियताः स्वया ४ 

( ७। २० ) 


“नाना प्रकारकी कामनासे जिनका विवेकशान नष्ट हो 
गया है, ऐसे ( विषयासक्त ) सकामी मनुष्य अपनी-अपनी 
प्रकृतिसे प्रेरित होकर; उन नाना देवोंकी उपासनाके 
( संसारमें प्रचलित ) नियमोकोी धारण करके, ईश्वरसे 
भिन्न अन्य देवोंकी पूजा-उपासना करते हैं ।” 


अन्तवत्त फछ  तेषां तम्नवस्यल्पमेधसाम्‌ । 
देवान्देवनजो याम्ति सज्क्ता यान्ति मामपरि ॥ 


(गीता ७ | २३ ) 


'परन्तु उन अल्प बुड्धिवाली की उपासनाका वह फल नाश- 
वान्‌ द्ोता है तथा वे देवताओंकों पूजनेबाले देवताओंकों 
प्रात होते हैं और मेरे भक्त चाहे जेसे हीं मुझे भजें, शेषमें वे 
मेरेकों ही प्राप्त होते हैँ ।” 


यान्ति देवकषता देवान्‌ पिठुन्यान्ति पिसुणरा।: । 
भूतानि यान्ति भूतेज्या यान्ति मचाजिनो5पि माम४ 
( गीता ९। २५ ) 


“देवताओंकों पूजनवाले देवताओंको प्राप्त होते हैं, 
भितरोंकी पूजनेवाले पितरछोक्षकों या उनकी योनियोंकी 
और भूतोंकी उपासना करनेवाले उनकी योनियोंको पाते 
हैं, इसी तरह मुश परमेश्वरको उपासना करनेवाले मुझे ही 
पाते हैं । ( इसीलिये मेरे भक्तोंका पुनजन्‍्म नहीं होता। )' 
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# अधिद्यया झ॒ृस्‍्युं तीर््वाँ विचयाउमश्तमइलुते # 





>अकन जप पिला 





उन-उन देवोंके लोक एवं योनियाँ विनाशशीलू और 
मायामय होनेके नाते, उनकी प्राप्तिकों अन्धकारकी प्राप्ति 
बतलाया गया है । 


उत्तरार्धमें कहा गया है कि जो मनुष्य सम्भूतिमें रत 
है, उसे उन असम्भूतिकी उपासना करनेवालोंसे भी बढ़- 
कर घोर अन्धकारकी प्राप्ति अथौत्‌ चूकर-कूकर, कीट-पतंग 
आदि तियंक योनियोंकी और रौरव आदि नरकोंकी प्राप्ति 
होती है। यहाँ साधारण इष्टिसे ऐसी शंका हो सकती है 
कि सम्भूतिका अथ यदि अविनाशी परबह्म परमेश्वर मान 
लिया जाय; तब फिर उसकी उपासनाका फल नस्कादिकी 
प्राप्ति कैसे हो सकती है ? किन्तु इसका उत्तर पहले ही 
बता दिया गया है कि इस मन्त्रके उत्तराधमें सम्भूतिकी 
“उपासना! का फल नहीं बताया गया है पर उसमें 'रत' 
होनेका अर्थात्‌ मिथ्या अभिमान कर लेनेका फल बताया 
गया है | 

जो मनुष्य शास्त्रके तात्ययंको न समझनेके कारण 
भगवानका भजन-ध्यान नहीं करते, जिनका विषय-भोगोंमें 
वैराग्य नहीं हुआ है, जो भगवानकों सर्बभूतोँमें व्यापक 
समझकर भगवद्बुद्धिसि उनको सुख पहुँचानेकी चेष्टा नहीं! 
करते, जो भगवानके तत्त ओर रहस्यकों नहीं समझते, ऐसे 
विषयासक्त मनुष्य ईश्वरोपासनाका मिथ्याभिमान करके 
लोगोंसे अपनी पूजा कराने लग जाते हैं! वे इस अभिमान- 
के कारण अन्य देव आदियमें तुच्छ बुद्धि करके; शास््रविधिके 
अनुसार करने योग्य, देंवपूजनादिका त्याग कर देते हैं । 
वूसरोंको भी ऐसी ही शिक्षा देकर देवादिकी उपासनामे अशभ्रद्धा 
उत्पन्न कर देते हैं। ईश्वरोपासनामें मिथ्याभिमानके कारण 
स्वयं अपनेको इश्वरके तुल्य मानकर स्वेच्छाचारी हो जाते 
हैं और लोगॉसे अपनेको पुजवाने लग जाते हैं; ऐसे पुरुषों- 
को हीं यहाँ घोर अन्धकारकी प्राप्ति बतछायी गयी हैं। 


जो पुरुष शाख्त्रके इस तत्त्वको समझता है कि सम्पूर्ण 
यज्ञ और तपोका भोक्ता परमेश्वर दी है ( गीता ५। २९ ); 
अन्यान्य देवादिमें भी उनकी आत्माके रूपमें भगवान्‌ ही 
व्यात हैं, भगवानकी आशाका पालन करना परम धर्म है, 
सब भूत-प्राणियोंकी सेवा; पूजा, सम्मान आदि करना; 
उस सर्वब्यापी परमदेव परमेश्वरकी ही पूजा है; वह निष्काम- 
भावसे शाख्राज्ञानुसार, देव आदिकी उपासना प्राप्त होनेपर 
विधिपू्ंक उनकी उपासना करता है । उसको ऐसी 
उपासनाका फल बारहवें मन्त्रमें बतायी हुई सकामभावसे 
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को जानेवाली देवादिकी उपासनाकी अपेक्षा विलक्षण 
मिलता है अथात्‌ निष्कामभाषसे इस प्रकार की हुईं देवादि- 
की उपासनासे, उसका अन्तःकरण बहुत शीक्र पवित्र हो 
जाता है; उसके समस्त दुर्गुण; दुराचार और समस्त दोषों- 
का नाश हो जाता है ! 

इसी तरह शास्त्रकरे तात्पयंकी समझकर जो अक्षर, 
अविनाशी, सवब्यापी, सर्वशक्तिमान्‌; परमेश्वरकी उपासना 
करते हैं, जेसे भगवानने कहा है कि-- 

अभ्यासयोगयुक्तेन चेतसा नान्यगांमिना । 

परम पुरुष दिव्य याति पा्थौनुचिन्तयन्‌ ॥ 

(गीका ८ | ८ ] 

"हे पार्थ ! ( यह नियम है कि ) परमेश्वरके ध्यानके 
अम्यासरूप योगसे युक्त, अन्य तरफ न जानेवाले चित्तसे 
निरन्तर चिन्तन करता हुआ पुरुष, परम ( प्रकाशस्वरूप ) 
दिव्य पुरुषकों अर्थात्‌ परमेश्वरकों ही प्राप्त होता है ।! 








कृत्रि पुराणमनुशासितार- 
मणोरणीयांसमनुकारंच: । 
सर्वेस्य धातारमचिन्स्यरूप- 
मादित्यवर्ण तमतः परस्ताव ॥ 
(गीता ८ | ९ | 


४ इससे ) जो पुरुष सवंश, अनादि; सबके नियन्ता#, 
सूक्षम्से भी अति सूक्ष्म, सबके धारण-पोपषण करनेवाले. 
अनिन्त्यखरूप, सूयके सह नित्य चेतन प्रकाशरूप- 
अविद्यासे अति परे शुद्ध सश्विदानन्दधन परमात्माकों स्मरण 
करता है |” 


प्रथाणकाले मनसाथलेन 
भकक्‍त्या युक्तो योगबलेन चैव । 
भुवोमध्ये प्राणमावेश्य सम्यक्‌ 
स त॑ पर पुरुषभुपैति दिश्यम ॥ 
(गीता ८ | १०) 
धह भक्तियुक्त पुरुष अन्तकालमें भी योगबलसे 
भ्रकुटीके मध्यमें प्राणकों अच्छी प्रकार स्थापन करके) फिर 
निश्चक मनसे स्मरण करता हुआ, उस दिव्यस्वरूप परम 
पुरुष परमात्माको ही प्राप्त होता है ।! 
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# अन्तयामीरूपसे सब प्राणियोंके शुभ और अशुभ कमके 
अनुसार शासन करनेवाला । 


# विद्या, अविद्या और सम्भूति, असम्भूतिका तक्य # 
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पुरुषः स परः पार्थ भकत्या ऊम्यस्व्वनन्यया । 
यरवान्तःख्थानि भूतानि येन सर्वेम्िदं ततमर्‌॥ 
(गीता ८ । २२) 
हे पार्थ ! जिस परमात्माक़े अन्तर्गत सर्ब भूत हैं और 
जित सचिदानन्दघन परमात्मासे यह सब जगत्‌ परिपूर्ण है; 
बह सनातन अव्यक्त परम पुरुष अनन्यभक्तिसे प्रात्त होने 
वोग्य है |? 
महात्मानस्तु माँ पर्थ दैवीं प्रकृतिमाश्चिताः । 
भजन्स्यगन्यमनसो शारवा भूतादिमव्ययम्‌ # 
(गीता ९ । १३) 
"परन्तु हे कुन्तीपुत्र ! दैवी प्रकृतिक आश्रित हुए जो 
महात्माजन हैं, थे तो मुझको सब भूतोंका सनातन कारण 
और नाशरदित अक्षग्स्वरूप जानकर; अनन्य मनसे युक्त हुए. 
निग्न्नर सजते हू ।! 
संतत कीतयन्तो मां यतस्तश्र दरृढबताः। 
नमस्यस्तश्व मां भक्‍त्या निग्ययुक्ता उपसते ॥ 
(गीता ९ | १४ ) 
धव हद निश्चयवाले भक्तजन, निरन्तर मेरे नाम और 
गुणोंका कीर्तन करते हुए, तथा मेरी प्राप्तिक लिये यक्ष करते 
हुए और मेरेक्ा बारंबार प्रणाम करते हुए, सदा मेरे 
भ्यानमें युक्त हुए, अनन्य मक्तिस मुझे उपासते हैं ।' 


मश्िसा मद्रतत्राणा बोधयन्त: परस्परम्‌ । 
कथयन्तश्र मां निस्‍्य तृष्यमस्तिच रमन्ति च ॥ 
(गीता १० । ९) 


“वे निरन्तर मेरेमें मन लगानवाले और मेरेमें ही प्रार्णो- 
के अपंण करनेवाले# भक्तजन, सदा ही मेरी भाक्तकी 
च्चौके द्वारा, आपसमें मेरे प्रभावकों जनाते हुए तथा गुण 
और प्रभावसहित मेरा कथन करते हुए ही सन्तुष्ट होते हैं । 
और मुझ वासुदेवममं ही निरन्तर रमण करते हैं|! 

तेषां सततयुक्तानां भजतां प्रीतिपूर्वकम । 
ददामि बुद्धियोगं ते येन मासुफ्यान्ति ते ॥ 
(गीता १० | १० ) 

“उन निरन्तर भेरे ध्यानमें लगे हुए और प्रेमपूर्वक 
भजनेवाले भक्तोंकरों, मैं वह तत्त्वशानरूप योग देता हूँ कि 
जिससे दे मेरेको ही प्राप्त होते हैं ।” 

# मुझ वासुदेवके लिये ही जिन्होंने अपना जीबन अपण कर 
दिया है, उनका नाम है मद्गतप्राणा:! । 
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इस प्रकार जे! भगवानके भजन-ध्यानमें निरन्तर लगे 
रहते हैं, उनको ऐसी उपासनाका दूसरा ही फल मिलता है 
अथौत्‌ बे अपने आराध्यदेव अविनाशी परमेश्वरकों प्राप्त हो 
जाते हैं | तथा जो अविनाशी परमेश्वरकों और विनाशशील 
देव आदिको तत््वसे समझ लेते हैं, वे उन देवादिके विनाश- 
शील छोक ओर योनिर्योंके तत्वको समझ छेनेके कारण, 
उन-उन लोकोंकी प्राम्ति लॉघकर, परमेश्वरको तत्त्वते समझ- 
कर उसे प्राप्त कर लेते हैं । 
इस विवेचनके अनुसार, सम्भूति और असम्बूति- 
विषयक तीनों मन्त्रोंका अर्थ इस प्रकार मानना चाहिये | 
अनन्‍्थें तमः प्रविशन्ति ये$सम्भूतिम्ुपासते । 
ततलो भूय इव ते तमोी यउ सम्भूस्या सता: ॥ 
(ईश० १२) 
“जे मनुध्य असम्भूतिकी उपासना करते हैं अर्थात्‌ 
शान्त्रके तात्पयंकों न समझनके कारण विनाशश्ील देंब 
आदिकी सकामभावसे उपासना करते हैँ, वे अशानरूप 
अन्धकारमें प्रवेश करते हैं अथौत््‌ उन-उन देव आदिके 
छोकौंको और योनियोंका पाते हूँ ।! # 
इनसे अन्य जो सम्भूतिम रत हैं अर्थात्‌ ईश्वरमें श्रद्धा न 
होनके कारण, इश्वरकी मक्तिका साधन किये बिना ही अपने- 
को भक्त मानते हैं, वे यानी सकामभावसे देवादिकी उपासना 
करनेवातल्मेंसे भी बढ़कर घोर अन्धकारमें ही प्रवेश करते हैं 
अर्थात झूकर-कूकरादि तियंक योनियोंको और रौरवादि नरकों 
का प्रास हंते हैं । 
अन्यदेवाहु:ः सम्भवादन्यदाहुरसम्भवात्‌ । 
इति शुश्रुम चीराणां ये नस्तद्विचचक्षिरे ॥ 
(ईश० १३) 
सम्भूतिकी उपासनासे यानी नित्य, अबिनाशी सर्व- 
व्यापी, विशानानन्दघन; परमेश्वरकी भक्तिसे दूसरा ही फल 
बताया है अथात्‌ उन सम्भूतिमें 'रत' होनेवालीकों जो फल 
मिलता हूँ उत्से भिन्न अपने आराध्यदेव परमेश्वरकी प्राप्ति 
रूप फलका मिलना बताया है; और असम्भूतिसे अर्थात्‌ 
भगवानकी आज्ञा समझकर निष्कामभावसे, देवादिकी 


# अह्लोकतकफे सभी लोक और योनियाँ विनाशशील हैं । 
अतः वहाँतक जानेवाले जीवॉका भी पुनरागमन होता है 
(गीता ८ । १६ )। एवं अक्षकोकतक सभी लोक मायामय हैं, 
इसलिये श्न सबकी प्राप्तिको भी अन्धकारमें प्रवेश करना कहा गया 
है, बयोंकि श्नको प्राप्त होना भी अज्ञानरूप संसारको दी प्राप्त 


होना है। 
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# अधियया सुत्युं सीत्यों विद्ययाउस्रतमइसुते # 








उपासना शास्तरोक्त विधिके अनुसार करनेसे, उसका वूसरा ही 
फल बताया है अर्थात्‌ सकामभावसे उपासना करनेवार्लॉकि 
फलसे भिन्न अन्तःकरणकी शुद्धरूप फल बताया है; इस 
प्रकार हमने उन धीर तत्त्वश पुरुषोंके वचनोंसे सुना है, 
जिन्होंने हमें इस तत्वकी शिक्षा दी थी ! 
सम्भूरिं थविनाएईं थे यरतहेदोभय:. सह । 
पिनाशेन रूत्युं तीस्बा सम्भृस्याम्ुतमझ॒ते ॥ 
( इश० १४ ) 
जो मनुष्य सम्भूतिकों और विनाशकों अर्थात्‌ नित्य, 
अविनाशी, विज्ञानानन्द्धन परमेश्वरकों और विनाशशील 
देवादिको तत्त्वसे जानता है यानी नित्य, अविनाशी परमात्मा 
सर्वव्यापी, सर्वशक्तिमान, सबका आत्मा और सर्बोत्तम है; 
इस प्रकार परमेश्वस्के निगुण-सगुणरूप समग्र तत्वकी भर्ली- 


भाँति समशता है एवं सब देवादिकी योनियों और इनके 
सब्र लोक विनाशशील, क्षणभन्लुर हैं; इनमें जो कुछ शक्ति 
है वह भी भगवानकी ही है, इस प्रकार उन देवादिके 
तत्वकों समझता है, वह उन विनाशशील देवादिके तत्त्वको 
समझनेके कारण मृत्युकों छाँचकर अर्थात्‌ विनाशशील 
मृत्युरूप उन-उन लोकोमें आसक्त न होता हुआ यानी उनमें 
न अटककर), सम्भूतिके तत्वशानसे अथात्‌ अविनाशी, 
नित्य) विशानानन्दघन परमेश्वरके समग्र स्वरूपकों भलीभाँति 
समझनेसे अमृतको यानी अमृतस्वरूप परमेश्वरको प्राप्त हैं। 
जाता है! 

इस प्रकार इन मन्त्रोंका अर्थ मान लेनेसे सब प्रकारकी 
दंकाओंका समाधान हो जाता है और श्रुतिका मद्दत्त्वपूर्ण 
आशय झलकने लगता है । 


--+*€६०३४७०४« --- 


अनिवेचनीयवाद 


( छेखक-बेदान्तानाय श्रीहरिदत्त शर्मा शास्त्री पश्नतीथ ) 


अनिर्वाच्याविधादितयसचिवस्थ प्रभवतो 
विवर्ता यस्थैते वियदनिलतेजों5बवनयः । 
यतश्राभृद्विद्व चरमचरमु्यावचमिद 
नमामसतदूबह्ापरिमितसुखशानमम्ततम्‌ 0 


यह जगत्‌ किन कारणोंसे उत्पन्न हुआ ! कहाँ लीन 
हुआ ! कहाँ स्थित है--यदह् विपय अत्यन्त दुरूद एवं 
विचारास्पद है। श्वेताश्वतर उपनिषद्में-'कालमेंके कारणं 
संवदन्ति! इत्यादि रीतिसे यह शड्ढा उठाकर कुछ निश्चित 
नहीं कहा गया जिससे हम इस परिणामपर पहुँचते हैं कि 
यह गूढ़तम विषय अत्यन्त दुष्परिच्छेय है; अतएब 
अनिर्वचनीय है। अनिरबंचनीयताका प्रतिपादन ब्ल्मसृत्रके 
द्वितीय अध्यायके १-२ पादोके सूत्रोमे और शाह्रमाष्यमें 
बड़ी प्रोढ़ रीतिसे किया गया है | हम उसका यहाँ पिष्टपेषण 
नहीं करेंगे, किन्तु नये रूपसे खतन्‍्त्र विचार करेंगे । 


क्या प्रतीयमान भेद सत्य है ! 


यह मानी हुई बात है कि कार्य और कारण ये दोनों 
रहनेवाली सत्ता एक ही है। प्रति व्यक्ति सत्त्वका भेद नहीं 
होता। जब ये दोनों एक ही सत्ता हैं तो दोनों एक ही 
हो गये। इन दोनोंके मिन्न होनेसे सत्त्वका ही भेद है यह नहीं 
कह सकते । क्योंकि तब तो सक्त्व भी समारोपित है, यह 


कहना पड़ेगा | भेदकों समारोपित मानें या अभेदको ? इस 
विचारके उपस्धित हनेपर अभेदोपादानक भेदकी कल्पना 
करनी उचित हैं। क्योंकि भेदग्रह प्रतियोगीग्रहापेक्ष हे 
और अभेदग्रह प्रतियोभीग्रहनिरपेक्ष है। तथा एक ( अभेद ) 
के बिना अनेकल ( भेद ) बन भी नहीं सकता | दूसरी 
बात यह हैं कि 'पटः इस बुद्धिमं सिव्रा तन्तुओंके और 
कुछ नज़र नहीं आता । कहों कि समवाय कारण तन्तुपट 
गन भेद स्थापित हो जाता है सो ठीक नहीं; क्योंकि समवाय 
और भेदमें अन्योन्याश्रय दोष आ पड़ेगा कि भेद हा ता 
समवाय हो ओर समयाय होतो भेद हो | रहे अर्थ, क्रिया, 
व्यपदेशभेदादि, सो वे तो अभेदमें भी हो सकते हैं | अतः 
मूलकारण बह्म परमार्थ सत्‌ है और अवान्तर कारण तन्त्वादि 
अनिर्वचननीय हैं, यही मानना टीक है। यही बात 
अध्यासके लक्षणसे जो कि-स्मृतिरूपः परत्र पूवहष्टाबभासः' 
यह किया जाता है; प्रतीत होती है। तथा हि---अ त्यन्तासत- 
निम्तत्व-शरीरेन्द्रियादि अन॒भवके विषय नहीं हो सकते, 
और जो विषय इंते हैँ तो अत्यन्तासत्‌ निस्तक््व अनुभव- 
गोचर नहीं द्ोता, यह कहनेसे मस्मरीचियाँ जलरूपमें 
अनुभूयमान द्वोती हुईं भी सतस्त्य नहीं हो सकतीं; क्‍योंकि 
जलात्मना मरीचियों असत्‌ हं। वस्तुओंका तत्त्व दो प्रकारका 
होता है या तो सत्तरूप या असस्वरूप ! 


# अनिर्यंलनीयवाद + 
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तो क्‍या मरीचियोंमें होनेबाली जलकी प्रतीति तात्त्विक 
है ! अतएव अआ्रान्त नहीं और न बाधका विषय है ! नहीं- 
नहीं, यह बात नहीं, अजलात्मक मरीचियोंका जलरूपेण शान 
सत्‌ नहीं हो सकता। वस्त्वन्तरकी वस्स्वन्तररूपसे प्रतीति 
ही असत्ता कही जाती है । “'मावान्तरमभावो5न्यो न कश्विद- 
निरूपणात्‌) और न हम इसे असत्‌ ही कद् सकते हैं क्‍योंकि 
अनुभवगोचर द्वोती है। अतः नसत्‌ है, न असत्‌ है और न 
परस्पर विरोध होनेसे सदसत्‌ है किन्तु अनिवेचनीय रूप ही 
उलमरीचियोंमें भासित होता है। यही हाल देद्यादिप्रपश्न- 
का है--बह भी अनिबंचनीय ह---अपू् होता हुआ भी पू् 
मिथ्या प्रतीतियोंसे उपदर्शित द्वोता है तथा चिदास्मामें 
अध्यस्त है। सर्वशात्म मुनिने लिखा भी है-- 
वेदान्तवादिसमये5पि समानमेत- 
जोधं परेन॑ खलु वाध्यमिहाप्रसकेः । 
अकाम्मते न खलु संब्यवहारमाश्रे 
मायामये किमपि दृषणमस्ति यस्मात्‌ ॥ 
अपि च - 
जगन्महिनल्ला न जगम्पसिद्ि- 
भ॑ जिस्महिक्कापि जगवप्रसिद्धि: । 
न च प्रमाणाज्ञगतः प्रसिद्धि- 
स्ततो 5स्य मायामयताप्रसिद्धि: ४ 
'अच्यासं। नामातस्मिलद्बुद्धिःः यह झाइरसिद्धान्त 
£ | अध्यास दो प्रकारका होता है - अरथाध्यांस और ज्ञाना- 
्याम। इन्द्रियसंयोगान्वयध्यतिरेकानुविधायित्त अध्यास- 
का कारण है क्योंकि रज्जु-अधिष्ठानसे जबतक इन्द्रियसंयेग 
न दे। तबतक “सर्प है! यह अध्यासज्ञान पैदा नहीं हाता । 
अधिष्ठान और इन्द्रियका संयं)ग अधिष्ठानशानद्वारा ही 
कारण हो सकता है; अन्यथा नहीं | तात्यय यह हैं कि 
अधिष्ठानका सामान्य शान ही कारण है क्योंकि इन्द्रियसंयं)गऊ 
बना भी अहृद्भारादिका अध्यास दता हैं। अहद्भाराध्यासका 
अधिष्ठान स्वयं प्रकाश प्रत्यक्स्वरूप आत्मा है। श्रमस्थलमें यद्यपि 
इृदमाकार प्रमा अनुमवसिद्ध नहीं तथापि श्रसरूपकार्यान्‍्य- 
पानुपपत्त्या सामान्य शानका आक्षेप किया जाता है । उपाध्याय- 
मतानुयायी तो यह कहते हैं कि सामान्य शान अधिष्ठानमं 
कारण नहीं भी होता क्योंकि भटदिका अध्यास सामान्य शान 
बिना भी होता है | सिद्धान्त यह है कि जैसे स्वप्न अवस्थामें 
नारे पदार्थ साक्षिमास्य हैं, तद्गत चाक्षुघत्वादिकी भी प्रतीति 
हाती है, इसी प्रकार सर्परजतादिक अनिर्बचनीस पदार्थ 





साक्षिभास्य हैं | स्वप्रवत्‌ घटादि प्रमेय और नेत्रादि प्रमाण 
और तत्सम्बन्ध एक कालमें उत्पन्न नहीं हो सकते तथा 
उनका प्रमाण-प्रमेयभाव नहीं हो सकता तथा अनुभूत भी 
नहीं होता । अतः अनिवंचनीय ही है । 

अ्रमके लक्षण और स्वरूपके परिशानके लिये संक्षेपतः 
ख्यातियोंका जान लेना भी अत्यन्त अपेक्षित है। ख्यातियाँ 
कितनी हैं, इस विपयमम बड़ा विवाद है। जैसे-- (१) 
आत्मख्यातिवाद ( २ ) असत्ख्यातिवाद ( ३ ) ख्यातिबाद 
(४) अनभ्यथाख्यातिबाद (५) सदसत्‌-ख्यातिवाद 
(६ ) अनिवचनीय ख्यातिवाद (७ ) सत्‌-ख्यातिवाद 
( ८ ) अभिनवान्यथाख्यातिबाद, इस प्रकारसे थे आठ 
वाद क्रमसे विशानवादोी योगाचार (बौद्ध ) माध्यमिक, 
प्राभाकर, भाष्ट और तार्किक, सांख्य, अद्वितवेदान्ती; 
विशिष्टदेतवेदान्ती, दैतवेदान्तियोंके प्रसिद्ध हैँ। परन्तु 
अन्तमांव कर-कराके--- 


आस्मख्यातिरसत्ख्यातिरख्याति: ख्यातिरन्यथा । 
तथानिर्यंशनीया.चैत्युध्यते ख्यातिपत्नकम्‌ ॥ 


आत्मख्याति, असत्ख्याति, अख्याति, अन्यथाख्याति 
और अनिवंनचनीय ख्याति ये पॉच ही ख्यातियों मानी गयी 
हैं। कोई लोग आत्मख्याति और अख्यातिकों उड़ाकर सत्‌- 
ख्यातिकों जोड़कर चार ख्यातियों होती हैं, ऐसा कहते हैं । 
अभिनवान्यथाख्याति न्यायसुधादिमें वर्णित है, अन्यथा- 
ख्याति सदसदू-विषयक होनेसे भिन्न नहीं हैं क्योंकि आधी 
सत्‌-ख्यातिमें आ गयी और आधी आ गयी असत्‌-ज्यातिमे 
यह कहना ठीक नहीं, क्योंकि सन्मात्रकी ख्यातिकों सत्‌- 
ख्याति कहेंगे । असदुविषयक सदृविपयकर ज्ञान सत्‌- 
ख्याति शाब्दका अर्थ है एवं सदृविषयक असदूविषयक 
ज्ञान असत्ख्याति शब्दका अथ है, अन्यथाख्याति इनसे 
भिन्न रूप रखती है, अतः भित्त ही हें। खण्डनखण्डखायमें 
भी यह शझ्जा-समाधान निम्नलिखित शब्दोंमें लिखा है--- 

#क्रि न स्थादू्‌ विशिष्टरूपे सम्बन्धांशे चासत्‌ख्यातेरन्यथा- 
ख्यातिवादाम्युपगमात' यहाँसे लेकर--“असत्‌- 
ख्यात्यात्मा स्वीकियते! यहाँतक | अतः सिद्ध हुआ कि 
अन्यथाख्याति ख्यातियोंमें अपना स्वतन्त्र स्थान रखती है । 


सत्-ख्याति-निरूपण 
इन. ख्यातियोंमे|ं सत्रूपातिवादी सांख्योका यह 
सिद्धान्त है कि शक्तमवयवोंके साथ रजतावयव सदा सहचारसे 
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रहते हें--जिस प्रकार शुक्तथवयव सत्य हैं बेसे ही रजतावयव 
भी सत्य हैं | जेसे दोषरदित नेत्रोंके सम्बन्धसे अविद्याका 
परिणामस्वरूप अनिबंचनीय रजत उत्पन्न होता है उसी 
प्रकार रजतावयवोंसे सत्य रजतूकी उत्पत्ति होती है। 
अधिष्ठानसाक्षात्कारसे जिस प्रकार अनिरबंचनीय रजतकी 
निदृत्ति सिद्धान्तमें हो जाती है उसी प्रकार शुक्तिशानसे 
सत्य रजतका स्वावयवोंमें ध्वंस हो जाता है । 


सत्ख्यातिवादका खण्दन 

पर यह मत ठीक नहीं, क्योंकि व्यावशारिक रजत और 
व्यावहारिक रजताभाव दोनों विरोधी होनेसे सहानवस्थान- 
लक्षण विरोध होनेसे साथ नहीं रह सकते | अनिवंचनीय 
रजतवादीके मतमें तो वह रजत केवल मध्यकालवर्ती है, 
अलीक है, कब्पित है। झुक्तिदेशमे रजनावयब रहते हैं, 
यह भी कहना ठीक नहीं; क्योंकि वे रजतावयव उद्धूत हैं या 
अनुद्धृत ! याद उद्धूत हों तो उनका प्रत्यक्ष हैना चाहिये | 
अनुद्धृत हैं तो अनुद्धृतरूप रजतावयबोंसे उत्पन्न रजत कभी 
प्रत्यक्ष न होना चाहिये। और यदि परमाणुओंकी तरह 
झुक्तिदेशमें रजतावयबोंकी सत्ता कहां तो भी ठीक नहीं, 
क्योंकि अनुभवानुरोधसे तो रजतनिवृत्ति शक्तिशानसे ही 
मानना चाहिये। तथा जहाँ जिस क्षगम गजतश्नम हो वहाँ 
उसी क्षणमें शुक्तिक साथ अम्रिसंयोंग हं।कर यदि शुक्ति- 
ध्वंस हो जाय तो रजतज्ञानकी निव्ृत्तिका वहाँ कोई साधन 
नहीं रहता ! अतः मरुदेशमें रज़तकी प्रतीति होनी चाहिये | 
क्योंकि रजत तेजस पदार्थ है, उसका गन्वकादि पदार्थोर्के 
साथ सम्बन्ध बिना ध्वंस होना असम्भव है | इसी प्रकार 
गुज्ञापुक्से धूमध्यजेपलब्बि होनी चाहिये--अनः सत्‌- 
ख्यातिवाद संगत नहीं | 


असत्‌-ख्यातिवाद तथा उसका खण्डन 


यद्यपि यह वाद युक्तचनुभवश्यून्य है, निम्तत््च है, फिर 
भी निराकरण करते हैं। असत्‌-ख्यातिबादी श्न्यवादी 
नास्तिक है जो कि जगतकों ही असन्‌ कहता है। अतः 
झुक्ति, रजत भी असत्‌ है। यह मत ठीक नहीं, क्योंकि इस 
मतमें कोई मी व्यवद्दार नहीं होना चाहिये या जलका 
प्रयोजन अमिसे अग्रिकरा प्रयोजन जलसे सिद्ध होना चाहिये । 

किन्हीं शाम्ब्कार्रोंके मतमें शुक्त आदि पदार्थ तो असत्‌ 
नहीं, किन्तु श्रमशानक्रे विषय अनिर्बंचनीय रजतादि 
असत्‌ हैं। क्योंकि दोषसद्ित नेत्रके सम्बन्धसे रजतश्रम 
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होता है, उसका विषय शुक्ति नहीं, क्‍योंकि 'हयं शुक्ति:” 
यह प्रतीति नहीं होती । यदि दोषबलसे शुक्तिका श्ञान न 
भी हो; तो भी 'इयम्‌” इतनी प्रतीति अवश्य होनी 
चाहिये | अतः भ्रमका विषय न रजत है; न शुक्ति है तथा 
झुक्तिशानोत्तर--तीनों कालछोमें यहाँ रजत नहीं था यह 
प्रतीति होती है। अतः रजतश्रम निर्विषयक इोनेसे असत्‌- 
गोचर है | यही असत्‌-ख्याति है | 


वाचस्पति मिश्रके मतसे शुक्तिमें शुक्तित्त और उमका 
समवाय तो प्रतीत होता नहीं। किन्तु रजतत्वका समवाय 
प्रतीत होता है, यही असत्-रख्याति है । इस प्रकार असत- 
ख्याति दो प्रकारकी हुई---एक तो झुक्तिरूप अधिष्ठानमे 
असत्‌-प्रतीति, दूमरी शुक्तमें असत्‌ रजततल-समवायकी 
प्रतीति | ये दोनों मत ठीक नहीं क्योंकि असत्‌ शब्दका अर्थ 
अबाध्य विलक्षण है या निःस्वरूप । अन्तिम पश्षमें मम मुख्य 
जिद्या नास्ति' के समान बदतेब्याघातदोष है। आशय 
पक्षमें अबाध्य विलक्षण बाध्य होता है और यह बाध्य जगत- 
उपलब्ध हेनेसे 'व्यवहारें भाइनयः” के अनुसार अनिर्वचनीय 


रे 


हे । 


आत्मख्याति और उसका खण्डन 

विज्ञानवादी आंत्मख्यानि मानते हैं | इनके मई 
रज़तका बाघ नहों हूं। सकता, क्योंकि सत्य पदार्थोक्री आन्तर 
सत्ता है और बाह्यदेशस्थिततारूपमें ग्जवप्रतीति श्रम: 
तथा रजत आन्तर है यह किसीकों प्रतीति नहीं हेती । 
किन्तु खुखतक आन्तर है यहीं प्रतीति होती है | नहीं ते' 
'मयि रजतम्‌” 'अहं रजतम्‌” यद्द प्रतीति होनी चाहिये ' 
यदि दोषमाहात्म्यसे रजतमें बरह्यतारूप इदन्‍्ताकी प्रतीति 
देती है तो बाह्य देशमें सत्य रजतके ने होनेसे अनिवंचनीय 
रजन मानना पड़ेगा | और यह अप्रसिद्धकल्पनादो! 
हैं,गा | सिद्धान्तमें अन्य धमममें अन्यकी प्रतीति संसगाश्यास- 
में होती हे। अनिर्वेचनीय वस्तुविषयक अधसिद्धकत्पना: 
दोष सिद्धास्तमें नहीं आता, क्योंकि चेतनसे भिन्न पदार्थ! 
सत्य मानना ही अप्रसिद्धकल्यना है | 

अन्पथाख्यातिवाद ओर उसका खण्डन 

नैयायिक अन्यथाख्यातिवादी हैं। इनके मतमे सं 
पदार्थोंके अनुभवसे संस्कार होते हैं, उनके सहित दें 
मद्दित नेत्रका अधिष्ठानके साथ सम्बन्ध होनेपर पृतदेटका 
स्मृति इोनेपर पुरोवर्सि स्थाणु आदि पदार्थोर्मे दुर्पप्रतीति 
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ही अन्यथाख्याति है । इसमें पूर्वानुभवजनित संस्कार- 
मद्वित सदोष नेत्र कारण होता है। यह मत भी श्रुति-स्मृति- 
विसद्ध है । क्‍योंकि स्वम्शानकों नैयायिक मानसिक बिपयेय 
मानते हैं। श्रुति कहती है कि स्वप्तकालमें अनिर्वेचनीय 
पदार्थोकी उत्पत्ति होती है-- 

ने ततश्र रथा नम रथयोगा न तत्र पन्‍्थानो भव्॒न्ति | अथ 
रथान्‌ रथबोगान्‌ पथः खूजते ४ 


इसी प्रकार “सन्ध्ये खुष्टराह हि” इस व्यासम्मृति 
( यूत्र )में भी स्वप्में पदार्थोकी सूद बतलछायी है तथा 
अन्यथाख्याति इंब्द ही अन्यथाख्यातिक स्वरूपका 
अन्यथा बतछाता है | अतः यद्द ख्याति भी दुष्ट हे | 


अख्यातिवाद और उसका खण्डन 


प्रभाकर अख्यातिवादी हैं इनके यहा-'इद रजनम 
टम श्रमस्थलमें रजनकी स्मृति और इदन्ताका प्रत्यक्ष होता 
है । अथात्‌ शानद्रवक्रा त्रिवक्राभात्र ही अव्वय्यातिका 
परिभाषिक अर्थ हैं। यह पक्ष भी असंगत हैं। क्योंकि 
शुनिग्जनश्नमसे प्रवृत्त हुए, पुरेषकों रजतका लाभ न दोनेमे 
मेरी निष्फल प्रवृत्ति हुई यह अ्रमजान अनुभबसिद्ध हैं! 
अख्यानिवादीकी रीतिसे रजतकी स्मृति और शुक्तिका 
जान मुझे हुआ और शझुक्तिविषयक मेरी प्रव्वात्त हुई यह 
प्रतीति और बाघ होना चाहिये; पर होता नहीं | अतः यह 
भी अमंगत है। र्जतप्रतीतिकालम अभिमुल्र दझ्मम रजत- 
प्रतीत द्ोती है, स्मृति नहीं! इसलिये भी अख्यातिवाद 
अनुभवविरुद्ध है । दूसरे अख्यातिवादियोंक मतम रजतका 
भेदग्रह प्रवृत्तिप्रतिबन्धक दहोनेसे भेदाग्रह जसे रजतार्थीकरी 
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प्रदत्तिका हेतु माना गया है; वैसे ही सत्य रजत- 
स्थलमें रजतका अभेदप्रह निद्ृत्तिका प्रतिबन्धक अनुभव- 
सिद्ध है | अतः रजतके अभेदग्रहका अभाव निदृत्तिहेतु 
हैगा | ऐसा स्वीकार कर लेनेपर रजतके भेदशानका अभाव 
रजतार्थीकी प्रदृत्तिका कारण है । और रजतके अभेदशान- 
का अभाव रजतार्थीकी निद्नत्तिका कारण है। शुक्तिदेशमें 
“इृदं रंजतम? ऐसे दं। ज्ञान हैँ क्योंकि शुक्तिमें ग्जतका भेद 
तो है, परन्तु दोपबलसे रजतके भेदका शान नहीं होता | 
अतः प्रव्नत्तिका देतु रजतके अभेदशानका अभाव है । और 
घुक्तिमें रज़तका अभेद नहीं है तथा अख्यातिवादमें भ्रम- 
ज्ञान माना नहीं जाता | अतः शुक्तिमें रजतके अभेदका 
ज्ञान नहीं बन सकता | इस प्रकार रजतार्थोकी निदततिका 
कारण रजतके अभेदज्ञाना। अभाव ओर रजतार्थीकी 
प्रदत्तिका कारण भेदशानक्रा अभाव दोनों हैं क्योंकि दोनों- 
का यहाँ समावेश हो। जाता हे--किन्तु प्रवृत्ति-निर्दृत्ति 
परस्परविरोधी हानक कारण एक स्थानमें नहीं रह सकते। 
अतः अख्यातिवाद सर्वथा व्याकुलवाद है| इसी प्रकार 
अन्य भी अनेक दाप इसमें हैं किन्तु विस्तारमयसे नहीं 
लिखते । अतः परिदेपन्यायसे अनिवेचनीयवाद ही 
निदुष्टचचाद है | और श्रेयस्का्मसिे आदरणीय है। जिसे 
जानकर शिष्य गुझकी सहसा इस प्रकार स्तुति करने 
रगता हैं-- 


त्वत्पादृषह्षजसमा श्रयणं बिना में 
सन्नप्यसक्षिव परः पुरुष: पुरासीत। 
स्वस्पादपश्मयुग छा भ्रथणा दिदा नी 
नासीक्ष चास्ति न भविष्यति भेदबुद्धिः ह 


“कल फर॑झ- - 


यदि कदाचित्‌ तुझे श्रीत ओर स्मार्त कमम संशय हो अथवा लौकिक आना रमे संशय हो, तो जो ब्राप्षण विचारशील, 
कुशछ, अनुष्ठानशील, क्रोधरहित यानी शाम्त खमाववाले और धमकी ही कामनावाले हैं, जैसे वे उस कर्ममे अथवा व्यवद्दारमें 


बतते हाँ, उसी प्रकार तुझे बतना चाहिये ! 


(तेत्ति०, १ । १६ । ४) 


नह्म-परिणामवाद 


(लेखक--विदान्तशिरो मणि” ओरामप्रपन्न रामानुजदास “विद्यार्थी” ) 


जीव-समष्टि और प्रकृति अथौत्‌ जड-समष्टिके सेमिश्रण- 
का नाम जगत्‌ है। इनमेंसे प्रथमांश अर्थात्‌ जीव-समष्टि ही 
जब प्रत्यक्षका विषय नहीं है तो दोनों समष्टिरूप अंशोके 
धारक परबह्म भ्रीमज्ञारायण प्रत्यक्षके विषय केसे हो सकते 
हैं ! अतएव परबह्म परमात्मा प्रत्यक्ष प्रमाणके विषय 
नहीं हैं । 

जिस प्रकार कार्य घटकों देखकर तन्निमित्तकारण 
कुलालका सामान्यतया अनुमान कर लिया जाता है, उसी 
प्रकार इस विविध विचित्र स्थिर-रचनात्मक कार्य जगत्‌कों 
देखकर इसके निर्मित्त कारणका भी सामान्यतया अनुमान 
किया जा सकता है कि इसका भी बनानेवाला कोई-न-कोई 
अवश्य है ! तथापि जैसे पर्वतपर धुम-समूहकों उठते हुए. 
देखकर अम्निकी व्यापतिका अनुमान किया जाता है, वैसे 
ही ईश्वस्के विधयमें अनुमान नहीं किया जा सकता। 
क्योंकि जिसने पहले पाकशालहामें जाकर धूम ओर 
अभिको देखा है, वही पर्वेतपर धूम-समूहको उठते हुए 
देखकर “जहाँ-जहाँ धूम रहता है, वहाँ-पहाँ अमि रहती 
है; जहाँ अम्नि नहीं; वहाँ धूम भी नहीं--इस प्रकार 
साहचर्य-व्यतिरेकनियमसे अभिकी व्यात्तेिकां अनुमान कर 
सकता है । इस प्रकार विशेषानुमान तभी हूं। सकता हे जब 
कि पक्ष, साधन और दृष्ान्त--ये तीन प्रत्यक्षके विपय हीं ! 
केवल साध्य ही अप्रत्यक्ष हो। इंश्वरके विषयमें इस प्रकार 
विशेषानुमान नहीं हो सकता | क्योंकि जगतकों पश्ष करके 
ईश्वरकी साध्य यदि माना जाय, तब भी बव्याप्य अर्थात्‌ 
लिज्ञ ( साधन ) और दृष्टान्त प्रत्यक्ष नहीं मिलते । जीव- 
समष्टि और प्रकृति अर्थात्‌ जडइसमश्कि संमिश्रणका ही 
नाम जगत्‌ है । इन दोनों अंशोमेंसे केवछ जडांश ही पत्यक्ष 
होता है; इस प्रकार पक्ष भी जब कि सर्वाच्नितया प्रत्यक्षका 
विपय नहीं तो साधन और दृश्टान्तकी तो बात ही क्‍या है ! 
अतएब ईश्वर अनुमानके भी विषय नहीं हूं । 

रहा शब्दप्रमाण । “अप्रासे शात्रमर्थवत्‌” अर्थात्‌ 
प्रत्यक्षअनुमानकी गति अग्राप्त होनेपर शास्र अर्थवान होता 
है । प्रत्यक्षमें देखा जाता है कि घट कार्यक्रे प्रति उपादान- 
कारण मृत्पिण्ड और निमित्तकारण कुठाल--इस प्रकार दांनों 
कारण भिन्न-भिन्न द्ोते हैं। अनुमानसे घटका उपादानकारण 


मृत्यिण्ड ओर निर्मित्तकारण कुछाल तथा पटका उपादान- 
कारण तनन्‍्तु और निमित्तकारण तन्त॒वाय इस प्रकार 
संसारकी सभी वस्तुओंके उपादानकारण और निमित्तकारण 
भिन्न-भिन्न होते हैं। प्रत्यक्ष-अनुमानकी गति यद्दीतक 
है। शास्त्र उन दोनों प्रमाणोसे विलक्षण बातकों बतलाता 
है कि जगतके यावत्‌ वस्तु-समूहके उपादान और निमित्त- 
कारण एक ही परबह्ष श्रीमनज्नारायण हैं| शास्त्र कहता है-- 
सदेव सोम्येद्सप्र अआासीदेकमेवाद्वितीयस । 


( छा० ६। २। १ ) 


"हे सोम्य | इदम्‌--यह नाम-रूप बिभागाई स्थूल 
चित्‌ ( जीव )-अचित्‌ ( प्रकृति )>-समष्टि-विशिष्ट अन्न, 
अग्ने--संष्टिक पूवेकालमे एकमेत्र--नामरूपविभागश्यूत्य 
एक ही अद्वितीयम-निमित्तकारणान्तररद्िित ( स्वयमेत 
निमित्तकारण ) सदेव--सूक्ष्म चितू-अचित्‌-विशिष्ट ब्रक्ष 
स्वरूप उपादानकारणमात्र ( असत्‌ नहीं ) आसीत्‌-- 
था |! इसी बातकों अन्यान्य शाखाओंक़ी भ्रुतियों भी एक- 
कण्ठ द्ोंकर उद्घोष करती हैं। यथा-- 

जहां वा दृदसेबाश आसीय |! 

(बृह० ३ । २। १२ ) 


'आअस्मा वा इदमेक एवाद्र भआासीत।! 
(ऐतरेय० १ । १ १ ) 


इन श्रुतियोमं “सत्‌-प्रद्-आत्मा/---इस प्रकार सामान्य 
शब्दोंसे जगत्कारणका निर्देश किया गया है | परन्तु “बादी 
भद्वं ने परश्यात--इस न्यायसे 'सत्‌' शब्द सत्ताविशिष्टका 
बाचक दहेनेसे जीव-ईश्वर-प्रकृति इन तीनोंका बाचक है! 
ऐसे ही “ब्रह्म! शब्द भी दृहत््वविःशष्टका वाचक होनेसे 
जीव-ईश्वर-माया इन तीनोंका बेधक है। इसी प्रकार 
आत्मा” शब्द भी “आत्मा देहे धृतौ जीवे स्वभावे 
परमात्मनि” इस कोपानुसार जीव, इंश्वर और देद्दादिका 
वाचक है | इसलिये इन सामान्य शब्दसे ज॑गत्कारणत्वका 
निर्णय नहीं दो सकता | इसी प्रकार 'शिव्र एवं केबलः- 
“हिरण्यगर्भ:ः समवतंताग्रे! इत्यादि भ्रुतियोमें शिव, द्विरिण्य- 
गर्भादि भी सामान्य इब्द अर्थात्‌ अनेक बस्तुओंके वाचक 
हैं तो भी जगत्कारण कौन है; इस प्रकार विचिकित्सा रहे 


# ब्रह्मम्परिणामयाद * 
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ही जाती है। अतएव मदोपनिषद्‌ १। १ और ऐशद्तरेय 
१) १ में “शकों ह वे नारायण आसीज्ष अह्मा नेशानः 
इस प्रकार नारायणको जगत्कारणत्वेन निर्देश किया 
है। यह “नारायण शब्द नानाथंक न द्ोनेंके कारण इंश्वरका 
असाधारण वाचक है; एवच्च जगत्कारण नारायण हैं--ऐसा 
जब निश्चय हो चुका तब सत-ब्रह्म-आत्मा-शिव-हिरण्यगभौदि 
शब्द भी 'छागो वा मन्त्रवर्णात्‌र--इस न्यायसे अथवा 
'सामान्यवाचकानां शब्दानां विदेषे पर्यवसानम्‌!---इस श्रुति- 
सिद्ध न्यायसे नारायणके ही वाचक होनेसे सब श्रुतियोंद्वारा 
भारायण ही जगत्कारण हे, यह सिद्ध हैं। गया | 


उपादानकारण विकारात्मक होता हैं और “यत्र यत्र 
बिकारञ्तव तत्र तन्नानित्यत्वम! इस नियमसे उपादानकारण 
विकारात्मक होनेके कारण अनित्य होता है | दृष्ठान्त--धटके 
प्रति उपादानकारण मृतिण्ड इंता है और वह मूत्पिण्ड दी 
स्रूपतः परिणामको प्रात्र हकर घटावस्थाक! प्रात हो जाता 
हैं; एतदर्थ घट बिकारात्मक द्वोनेके कारण अनित्य द्वोता है । 
अब यदि देव-मनुष्य-तियक्‌ स्थावर विविध विचित्र रचनात्मक 
नाना नाम-रूप-विभागाह स्थूछ चेतनाचेतनसमूहरूप जगद्वि- 
शिष्ट ब्रह्मके प्रति नाम-रूप-विभागानई यूक््म चित्‌ू-अचित- 
विशिष्ट. अह्म, उपादानकारण माने जाये तो परबनक्ष 
नारायण भी परिणामी ठहरते हैं और परिणामी होनेके कारण 
परबह्म नारायणके विपयमें भी घटवत्‌ अनित्यलप्रसञ्ध होता 
है। ऐसी आशा उपस्थित होनेपर श्रुति-स्मृत्याद्यनुकूछ 
इसका समाधान लिखा जाता है-- 








देव-मनुष्य-तियंगादि चेतनोंके विषयमें विचार करनेपर 

पता चलता है कि परिणाम: प्राकृतिक शरीर एवं तच्छरीर- 
विशिष्ट जीवात्माके धर्मभूत शानमें ही हुआ करता है, स्वरूप- 
में नहीं | प्राकृतिक शरीरगत परिणाम है--बाल्य-योचन- 
जरादि अवस्था ।! एवं तबच्छरीरविशिष्ट जीवात्माके धर्मभूत 
शानका परिणाम है--'मेरा शान उदय हुआ मेरा शान नष्ट 
हो गया, मैं सुखी हूँ, मैं दुःखी हूं इत्यादि प्रकारसे अनुभवों- 
का होना ।? देव-मनुष्य-तियंक-स्थावर नाना नाम-रूपवाले 
जीवात्माओँकी तत्तन्छरीरावासि एवं तत्तच्छरीरानुगुण तत्तदमे- 
भूत ज्ञानोंके सकझोच-विकास उनके अनादिकमं-प्रवाहप्रयुक्त 
हुआ करते हैं; तथापि उन जीवोंक़े स्वरूपमें परिणाम नहीं 
दोता । अतएव शास्त्रोंमे जीव-स्वरूप नित्य कहा गया है । 
वाम्तवर्म जीव-स्वरूपका धर्मभूत शान भी नित्य ही है; परन्तु 
वह तदनादि कर्मतया सझोच-विक्रासको प्रात होता रहता है | 

२९-३७ 
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श्रीमज्ञारायणगकी उपासना करते हुए जीवपर किसी समय 
श्रीपरमप्रभुका निर्शेतुक कृपा-कठाक्ष हो जाते ही उसके 
सम्पूर्ण कर्म-सम्बन्ध नष्ट हो जानेपर वह आविभूंतस्वरूप 
होकर नित्य-अखण्ड-एकरस शानवाला हो जाता है, जिस 
प्रकार मणिमें मिद्दी लिपट जानेसे उसका प्रकाश सकहुचित 
एवं मिद्दी छुछ जानेपर वह स्वच्छ प्रकाशवाला हो जाता 
है। प्रकृति खर्पतः परिणामशीला रदनेपर भी प्रवाहरूपसे 
नित्या है। रही बात चिद॒चिच्छरीरक सर्वाधार श्रीपरमप्रभु 
परमात्माके विपषयमें; सों उनका कर्म-सम्बन्ध है ही नहीं | वे 
अखिलटद्देयप्रत्यनीक कल्याणेकतान स्वेतरसमस्तवस्तुविलक्षण 
हैं। अतएव तत्स्वरूप एवं तज्शानका परिणाम न होकर 
तदिच्छया चित्‌ू-अचित्‌ तदुभयदरीरोंमे ही परिणाम होता 
है । इस प्रकार सूक्ष्म चित-अचित-विशिष्ट ब्रह्म उपादान- 
निमित्तकारण और स्थूछ चित्‌ू-अचित्‌-विशिष्ट ब्रह्म कार्य हैं । 
कतिपय श्रुतियाँ इसी प्रकार भोक्तु-भोग्यरूप स्वोचस्थावस्थित 
चित्‌-अचित्‌ दोनोंका परम पुरुपषके शरीरतया तज्नियाम्यत्व- 
रूपसे तत्‌ू-अप्वथक्‌ स्थितिकों ओर परम पुरुषके आत्मत्वको 
कद्दती हूँ; यथा-- 

यः पृथिय्यां तिष्टन्‌ पृथिब्या अन्तरो य॑ पृथियी न वेद 
यसय पृथिदी शरीर थः पृथिवीमन्तरों यमयति ४ 

( बूह ० ३ | ७।| ३ ) 

'जो प्रृथ्वीमे [ परमात्माकी बहिव्योँसिका सूचक है ] 
रहता हुआ प्रथ्वीके भीतर है [ परमात्माकी अन्तरव्याप्तिका 
यह सूचक है |, जिसे प्रथ्व्री नहीं जानती, जिसका प्रथ्वी 
शरीर हैं, जो प्रथ्वरीके भीतर रहता हुआ नियमन करता है [? 

य आ्मनि तिष्ठन्नात्मनो3न्तरो यमात्मा न बेद यस्यात्मा 
शरीर य आत्मानमन्तरो यमयति सत आप्मान्तयौम्य- 
सृतः ॥ (बृ० ५ अ० ७ आ० विशानम्थाने माध्यन्दिनपाठः 
३२२ ) 


'जो जीबात्मामें रहता हुआ जीवात्माके भीतर है; 
जिसे जीवात्मा नहीं जानता, जिसका जीवात्मा शरीर है, जो 
जीवात्माके मीतर रहता हुआ नियमन करता है, वह अस्तर्यामी 
अमृत तेरी आत्मा है।? 











यः प्थित्रीमन्‍्तरे सब्लरन्‌ यस्य प्रथित्री शरीरं य॑ 
पृथिवी न वेद ॥ ( सुबाल० ७ ) 


'जो प्रथिवीके भीतर सच्चार करता है, जिसका पृथ्वी झरीर 
है, जिसे पृथ्वी नहीं जानती |” 


२२५६ 
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यो5श्वरमन्तरे सझरन्‌ यस्थाक्षरं शरीर यमक्षरं म वेद 
यो रूत्युमन्तरे सअरन्‌ यस्य झृत्यु: शरीर य॑ झृत्युन वेद एप 
सर्वभूतान्तरास्मापहतपाप्मा दिव्यो देव एको नारायण: ॥ 
( खुबाल० ७ ) 
'जो अक्षर (प्रकृति) के मीतरमें सश्लार करता है; जिसका 
अक्षर दरीर है, जिसे अक्षर नहीं जानता । जो मृत्युके भीतर 
सश्चार करता है, जिसका मृत्यु शरीर है, जिसे मृत्यु नहीं 
जानती-यह सम्पूर्ण भूतोंके अन्तरात्मा, पापप्रत्यनीक; दिव्य 
देव एक नारायण है ।' उक्त श्रुतिमें मृत्यु शब्दसे 'तम' शब्द- 
वाच्य सूक्ष्मावस्थ अचिद्वस्तु कही गयी हे--- 
अव्यक्तमक्षरे लीयते । अक्षर तमसि छीयते ॥ 
( सुबाल० २ ) 
धअव्यक्त ( स्थूल जगतकी निर्ग॑त्तिरूपावस्था ) अक्षर 
(अव्यक्तकी निवृत्तिरूपावस्था) में लीन होंता है, अक्षर 
तम (अक्षरकी निवृत्तिरूपावस्था) में लीन होता है ।! 
अन्त:प्रविष्टः शास्ता जनानां सवोत्मा ॥ 
( यजुरारण्यके १ प्रइने० चित्ति० ११ अनु० २१ पं० ) 
धआीतर प्रविष्ट प्राणियोंका शासक सवात्मा है। इस प्रकार 


सर्वावस्थावम्थित चित्‌-अचित-बस्तुशरीरतया तत्प्रकारवान 


परमपुरुष ही कार्यावसस्‍्थ-कारणावस्थ जगत्रूपमे अवस्थित 
हैं | इसी अर्थकों जतलानेके लिये निम्न श्रुतियाँ कार्यावम्थ 
और कारणावस्थ जगत्‌ वे ही परब्रह्म श्रीमन्नारायण हैं--- 
ऐसा कहती हैं-- 
सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌ । तदेक्षत 
बहु सस्‍्यां प्रजायेयेति तत्तेजो$सजत ॥ 
( छा०६।२।१) 
'हे सोम्य ! यद नामरूपविभागाई स्थूल चित्‌:अचित- 
विशिष्ट ब्रह्म, संष्टिके पू्वकालमें नि्मत्तकारणाम्तररहत 
( खयमेव निमित्तकारण ) नाम-रूप-विभागानह एक ही 
सूक्ष्म चितू-अचित्‌-विशिष्ट ब्रह्म उपादानकारण मात्र था । 
उसने संकल्प ( इच्छा ) किया--बहुत प्रजारूप हो जाऊँ! 
इस हेतुसे उसने अभिकों उत्पन्न किया |! 
सन्‍्मूछाः सोम्येमास्सर्वा: प्रजा: सदायतनास्सस्प्रतिष्ठा: | 
ऐेतद्ास्म्यमिद्‌ सब तस्सत्यं स आत्मा तक्तमसि श्रेतकेतो ॥ 
(छा० ६ | ८ ।६ ) 
“हे सोम्य ! ये सारी प्रजाएं सत्‌ ( नाम-रूप-वमागानह 
सूक्म चिदचिद्विशिष्ट ब्रह्म) मूल, सतू-आधार और सत्यतिष्ठा 
वाली हैं |* *** * हे श्वेतकेतो ! यह चिदनिन्मिश्र सम्पूण जगत्‌ 
ब्क्षात्मक है, सत्य ( मिथ्या नहीं ) है, बह अक्षात्मक जगत्‌ 
आत्मा है वह ब्रह्मात्मक व्‌ है।' तथा-- 
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सो5कहामयत । बहु सयां प्रजायेयेति । स तबोइ्तप्यत । 
स तपस्तप्स्वा । हुर३ः5 स्वेमसजत ' * ** * 'सत्य चानूत थ 
सत्यमभवत्त ॥। (तैत्ति० २ । ६ ) 

“उसने संकल्प करिया--बहुत प्रजाल्‍ूप हों जाऊँ ! उसने 
आलोचन किया, आलोचन करके इस सम्पूर्ण जगतकों 
उत्पन्न किया ।* * “* '* “ 'जीवरूप ओर प्रक्नतिरूप ब्रह्म हो 
गया ।” श्र॒त्यन्तरसे भी जीव; माया और परमपुरुषका 
स्वरूप-विवेक-स्मरण कराया जाता है-- 

हन्ताह मिमारितिस््रो देवता अनेन जीवे नास्मन।नुप्रविश्य 
न(मरूपे व्याकरवाणि ॥ (छा० ६ | ३। २) 

'में इन तीनों देवताओं ( प्रथ्बी-जल-अग्नि ) में इस 
जीवके अन्तरयामीरूपसे अनुप्रविष्ट होकर नाम-रूप व्याकरण 
( रचना ) करू |? 

तसखट्ड। तदवानुप्राविशतू । तदनुप्रविश्य सश् 
स्यक्षाभवत्‌ १" " *" "'विज्ञान चाविज्ञान च। सत्यज्ञानूतं च 
सत्यमभवत ।। ( त० अद्यानन्दबल्ली ६ अनु० ) 

“उम जगत्‌की सृष्टि करके उममें ही प्रवेश कर गया | 
उसमें प्रवेश करके जीवरूप और प्रकृतिरूप हो गया ।' *' 
"चतनरूप और जदरूप | स्वरूपतः परिणामरहित 
जीवरूप और स्वरूपतः परिणामशील प्रकृतिरूप ब्रह्म ही 
हैं। गया ।” “अनेन जीवेनात्मनानुप्रविश्य”--यह श्र।त जीवक 
ब्रह्मात्मकत्वकी कहता है। “तदनुप्रविश्य सच्च त्यच्याभत्रत्‌, 
विज्ञानं चाविज्ञानं च'--यहद श्रुतिवाक्य और पूर्वोक्त श्रुति 
इन दोनों करके एक अर्थ होनेसे आत्मशरीरभावनिबन्धन 
है--ऐमा जाना जाता हैं । ऐसा ही नाम-रूप व्याकरण इस 
भ्रुतिमें भी कद्दा गया है-- 
तद्भेद तहप ब्याकृतमासीत तन्नामरूपाभ्यां ध्याक्रियते ॥ 

(बु० है अ० ४ जआ० ७ वा० ) 

अर्थात्‌ वही यह नाम-रूप-विभागाई जगत्‌ सृष्टिके पूत 
कालम  नाम-रूप-विभाग-शझ्ूत्य था। उसे नाम-रूपों करके 
व्याकरण करता हूँ ।! इत्यादि अनेक प्रमाण हैं । अतः कार्या- 
वस्ध और कारणावमन्ध स्थूल-सूक््म चित्‌ू-अचित्‌ वस्तुशरीर- 
वाले परम पुरुष नारायण हैं। इस प्रकार कारणसे कार्यका 
अनन्यत्व दोनेसे कारणके विज्ञानसे कार्यकी ज्ञातता करके 
एक विशानसे सर्व विशान भी कहां हुआ उपपन्नतर 
होता है । 

अहमिम।स्तिस्रो देवता अनेन जोवेगात्मनाजुप्रविश्य 
नामरूपे ब्याकरथाणि । 
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# हेलवाद-आरीमच्याथाय और महाप्रभु जैतस्यदेय + 


इस वाक्यमें 'तिस्तो देवताः'से सम्पूर्ण अचिद्वस्तुको निर्देश 
करके [उसमें स्वात्मकजीवानुप्रवेशद्वारा नाम-रूप व्याकरण- 
बचनसे सम्पूर्ण वाचक्र दशाब्द अचिद्विशिष्ट जीवविशिष्ट 
परमात्माक्े ही वाचक हैं ) इस अकार कारणावस्थ परमात्म- 
याची शब्दके साथ कार्यवाची शब्दका सामानाधिकरण्य 
मुम्यवृत्त होता है; अतएव स्थूल-सूक्ष्म चित्‌-अचित्‌ प्रकार- 
वाले ब्रह्म ही कार्य और कारण हैं | इस हेतुसे अ्ह्मयोपादान 
जगत्‌ दें । सूक्ष्म चित-अचित्‌ वस्तुशरीरक ब्रह्म ही कारण 
ह । ब्रह्मोपादानत्व है।नेपर भी संघातके उपादानलसे चित्‌- 
अखित्‌ और बकह्षका स्वमावासडुर ही रहा करता है; जिस 
प्रकार श॒ुक्क-क्ष्ण-रक्त तन्‍्तु-संघात; उपादानत्व होनेपर भी 
चित्रवतत्रके तत्तसन्तु-प्रदेशमें ही शौक्ल्यादिसम्बन्ध रहा 
करता है न कि चित्रवस्त्ररूप कार्यावस्थामें सर्वत्र वर्ण-संकर । 
उसी प्रकार वित-अचित्‌-इंश्वर-संघात, उपादानल्व होनेपर 
जगतकी कार्यावस्थामें भी भाक्तत्व ( जीव-स्वमाव ) भोग्यत्व 
( प्रकृति-स्थभाव ) नियन्तृल्रादि ( ईश्वर-स्वभाव ) असंकर 
रहा करता है| किन्तु; इतनी बात अवश्य हे कि तन्तु पुरुषसे 
पृथक रहकर पुरुषको इच्छासे किसो समय मिलकर कारणत्व 
और कार्यत्वाबन्थाकों प्राप्त हुआ करते हैं ओर ये चित्‌ 
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अचित्‌; सर्वावस्थावस्थित परम पुरुषक्रे शरीरत्वरूपसे तत्य- 
कारतया ही पदाथत्व हनेसे तत्मकारवाले परम पुरुष ही 
सवबंदा सबशब्दवाच्य हैं, यही विशेषता है। स्वभावभेद 
और तदसांकर्य, कारण-कार्य दोनों अवस्थाओंमें ठ॒ल्य रहा 
करते हैँ । हस प्रकार परत्नहझका कार्यानुप्रवेश होनेपर भी 
स्वरूपान्यथाभावाभाव होनेसे अविकृतत्व उपपन्नतर हुआ । 
स्थूलाबथ नाम-रूप-विभाग-विभक्त चित-अचित बस्तु- 
का आत्मतया अवशस्थान होनेसे कार्यत्व भी उपपन्नतर हो 
गया | अवस्थान्तरकी प्राप्ति ही कायंता कहलाती है| इसी 
का नाम ब्ह्म-परिणाम हैं । 


परमात्माके जिस पश्चेपनिपन्मय दिव्य मंगलविग्रहमें 
समस्त शाक्तियाँ प्रतिष्ठित हैं, बह पश्चोपनिपत्मय दिव्य 
मडलबिप्रह, विश्वरुप शरीरसे विलक्षण रूपबाल्ा है। 
विष्णुपुराण ६ अं० ७ अ० ७० इलोककों देखिये-- 

समम्ताइशकयश्रता नृप यश्र प्रतिद्ठिता: | 

तद्िदवस्पवैरूप्यं__ रूपमन्यद्धरेमंहद्‌ ॥ 

है राजन ! ये समस्त दशक्तियाँ परमात्माके जिस पश्चोप- 
निपन्‍्मय दिव्य मझ्जलविप्रदर्में प्रतिष्ठित हैं; वह हरिके विश्व 
रूप शरीरसे विलक्षण विभु, अन्य रूपवाछ्य अर्थात्‌ क्रोठ 
सूर्यसम प्रकाशमान है | 


न्ग्बाद::-६2९%९)९--००-- 


द्वेतवाद-श्रीमध्वाचार्य ओर महाप्रभु श्रीचेतन्यदेव 


( लेखक--आचाय॑ श्रीअनन्तलालजी गोखामी सा० र० भा० भू० ) 


मम्पूण शाख्ों द्वारा प्रतिपादित चार मम्प्दायोंम श्रीमध्च- 
मम्पदाय भी एक प्रधान सम्प्रदाय है | द्ृतवाद और मध्य- 
मम्प्रदायके तातक्त्विक सिद्धान्तोके प्रचारक तत्त्ववादगुरु 
भ्रीआनन्दतीर्थ श्रीमन्मध्वाचाय उड़ुपी कृष्णनगर (दक्षिण 
भारत ) में प्रकट हुए थे। श्रीमध्वाचाये अपने समयके 
अद्वितीय विद्वान थे। उन्होंने (दृषातत्तयुक्त देतवादका 
प्रनिपादन किया है | उनके सिद्धान्तका मूल खूत्र है-- 
विष्णोर्देहात्‌ जगस्सवेमाविरासीद ॥ 
( तत्त्वविषेक ) 
सभम्त पदाथोका मूल कारण परमात्मा है, उसीसे सारा 
जगत आविर्भूत हुआ है। परमात्मा और जीवात्मा दोनों 
अनादि हैं, और इन दानोंमें भेद है । 
यथ€ पक्षी थ सूत्र व नानावुक्षरसा थया। 
यथा नश्वः समुद्राआ शुद्धोदछकवणे यथा।॥ 
दोर्सोपहायों च॑ यथ। पुंविषमादपि | 
तथा देवेशरा सिद्रौ स्वदेश विकक्षणों | 


अथात्‌ पक्षी ओर सूत्र, वृक्ष और रस, नदी और 
समुद्र, शुद्ध जल ओर लवण, चोर और द्रव्य तथा पृरुष 
और ऐमन्द्रिय विषयोभे जैसी विभिन्नता है, उसी प्रकार जीव 
और ईश्वर सबंदा मित्र ओर विलक्षण हैं। 
श्रीमध्वाचायजीने बतलछाया है कि परमात्मा ( विष्णु ) 
स्वतन्त्र हैं और जीवात्मा परतन्त्र है। जीव विष्णुका दास 
है | परमात्मा निदोष ओर सत्तगुणस्वरूप हैं | जीव उनकी 
समता नहीं कर सकता | विष्णु सर्वथा पूजनीय हैं | यथा-- 
स्तन्त्रमस्वतन्त॑ च दिविध॑ तस्वमिष्यते । 
स्वतन्त्रों भगवान्‌ विष्णुनिंदोंबोशेषसद्य॒ुणः॥ 
( तत्वविवेक ) 
भ्रीविष्णुभगवानकी उपासनाके तीन अज्ज हैं-- 
कायिक भजनका अनुष्ठान, वाचिक भजनका अनुष्ठान और 
मानसिक भजनका अनुष्ठान | सर्वदर्शनसंप्रहमें लिखा है-- 
अग्रैकेैक निष्पाथ नारायणसमर्पणं भजनम। 
अर्थात्‌ कायिक, वाचिक और मानसिक भजन करते 
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हुए. इसे भीविष्णुभमगवानको समपंण कर देना चाहिये । 
भ्रीमध्याचार्यके पश्चात्‌ श्रीकृष्णचैतन्यमहाप्रभुने द्वैत- 
मतका प्रतिपादन करते हुए. उपदेश दिया है। यह कहते हैं 
कि ओऔमध्वाचार्यके मतानुसार भीविष्णु ही वेदेकबेथ और 
परमतत्त्व हैं| विश्व सत्य है और जीव तथा जगतका भेद 
भी सत्य है। समस्त जीव श्रीह्रिचरणोंके दास हैं, पर 
उनमें तारतम्य है । आ्रीविष्णुभगवानके चरणोकी प्रासि ही 
मोक्ष है! और इस मोक्षकी प्रासि जीवको श्रीभगवानके निर्मल 
भजनके द्वारा ही प्रात होती है । प्रत्यक्ष, अनुमान और 
शब्द--ये तीन प्रमाण हैं। इन तीनोंके द्वारा तत््वचिन्तन 
होता है। यथा-- 
आरीमष्वः प्राह् विष्णुं परतममस्थिछाक्तायघेश चल विश्व 
मद सत्य च जीवान हरिचरणजबः तारतम्य व तेषाम । 
मोक्ष विष्ण्वरूओ्रिलाभ तदमलऊभजन तस्य हेतु प्रमार्ण 
प्रश्यक्षादिश्रय॑ चेत्युपदिशति हरिः कृष्णचैतन्यचन्द्रः ॥ 
(श्रीमा० सि० ) 
श्रीकृष्णचेतन्यचन्द्रके द्वारा भक्तिकी सम्पूर्ण कढाओं- 
का विकास हुआ । भगवान्‌ भ्रीकृष्णचैतन्यने हरिनाम- 
सं्कीतंनरूपी सुधाकां आखादन कराकर संसारको प्रेमसे 


छ्ावित कर दिया | आपने कलिके जीबोंके उद्धारके लिये 
हरिनामकीतनको ही एकमात्र उपाय बतलछाया है। आपका 
उपदेश है कि भगवान्‌ ब़जेन्द्र नन्दनन्दन श्रीकृष्ण ही जीवो- 
के एकमात्र आराध्य हैं। उनका धाम श्रीवृन्दावन है, जहाँ 
वह निरन्तर वास करते हैं । उनकी आराधनाका मार्ग एक 
अनिर्वचनीय उपासना है, जिनका आदर्श ब्रजकी गोपिकाएं, 
हैं। श्रीमद्धागवत इसका प्रमाण हे | प्रेम ही जीवका परम 
पुरुषार्थ है। यथा-- 

आराध्यो भगवान्‌ धजेशातनयस्तद्धास शृम्दावर्न 

रम्या काचितदुपासना भजवधूवरगंंण या कल्पिता | 

श्रीमद्धभागव्त प्रमाणमभलं प्रेमा पुमर्थों महान 

श्रीचैतन्यमहाप्रभोमंतमिद सत्राअही नापरः ॥ 

( श्री ० गौ०् सि० ) 

द्वंतवाद तथा इसके ताक्ष्चिक सिद्धान्त अचिन्त्यभेदा- 
भेद' की विवेचना मध्वभाष्य तथा गोविन्दभाष्यकी समा- 
लोचनासे सम्यक्‌ हो सकती है । परन्तु संक्षित लेख लिखने- 
की सूचना होनेके कारण अधिक लिखना उचित नहीं समझा 
गया | 


“अब डट2:67%-7::: 
शक्तिविशिष्दवतासिद्धान्तनिरूपण 


( लेखक-पण्डितबये श्रीमान्‌ वे” काशीनाथ शास्त्रीजी ) 


शक्तिविशिष्टद्वेतसिद्धान्तय वीरशैवसम्पदायका है। 
निगमागमप्रसिद्ध और वाश्रमनिबदद्ध यह वीरशैवमत 
अनादिसंसिद्ध है, यह बात निविवाद दी है । 

दिवजीकी आज्ञासे सोमनाथादि शिवलिड्जडमुखोंसे दिव्य 
देह धारण करके आये हुए श्रीजगद्गुरु रेणुक, दारक; 
एकोराम); पण्डिताराध्य, विश्वाराध्य नामक जो पॉँच आचार्य 
ईं उन्होंने ही इस पवित्र बीरशेबमतकी प्रत्येक युगमें स्थापना 
की है; यद्द बात शिवागमोममे पायी जाती है। इन आचार्यों- 
के धर्मपीठ क्रमशः रम्भापुरी ( बाले होन्चरु )) उजयिनी; 
केदार, श्रीशीछ और काशीमें पूर्वकाठसे लेकर अभीतक 
मौजूद हैं । इन पीठोंके नाम क्रमदः वीरसिंहासन, सद्धर्म- 
सिंहासन, वेराग्यसिंहासन, सूयसिंहासन और ज्ञानसिंहासन 
हैं। इन पाँच आचारयोने मानवोद्धार्के लिये इस लोकमें 
निगम और आगमोंसे प्रतिपादित “शक्तिविशिष्टाद्वैत को 
व्थापन करके 'शिवसत्र,' तथा “अह्मसूत्रों' के ऊपर भाष्य 
लिखकर अपने सिद्धान्तकों दृढ़ किया है ! 

शक्तिविशिष्टदैत शब्दका अर्थ है शरक्तिविशिष्ट जीव 
ओर शक्तिबिशिष्ट शिव; इन दोनोंका सामरस्य अर्थात्‌ परस्पर 


एकाकार होना | इसकी पृर्वबोचायकथित व्युत्यत्ति इस 
तरहकी हैं--शक्तिश्र शक्तिश्र शक्ती ताभ्यां विशिष्टो 
( जीवेशो ) तयोरद्वेत शक्तिविशिष्टदैतम! । भाव यहद्द है कि, 
स्थूलचिद॒चिदात्मकद्ाक्तिविशिष्ठ जीव और खूक्ष्मचिद- 
चिदात्मकशक्तिविशिष्ट शिव इन दोनोंका अद्वैत ( सामरस्य ) 
ही शक्तिविशिष्टद्वैत कद जाता है । यह शक्ति परशिव ब्रह्ममें 
अविनाभावसम्बन्धसे रहती है और नित्य है, इस विषयको 
'ब्रेताश्वतर' श्रुतिने-- 

पर।स्य शक्तिविविधेव श्रूयते 

स्वाभाविकी शानबलऊकफ्रिया अ। 

इस वाक्यसे घोषित किया € । इस मन्त्राथंका परयोलोचन 
करनेसे यह मालूम पड़ता हैं कि, यह शक्ति परशिव ब्रहमें 
स्वाभावक रीतिसे रहकर शान-क्रियादिरूपसे नाना प्रकारकी 
हो जाती है | यहाँ 'स्वाभाविकी' पद शाक्तिका नित्यत्व. 
सिद्ध करता है। इसी विषयकां इस “श्वेताश्वतर' श्रुतिने-- 

यदा तमसस्‍्तञ्न दिया न राध्रि- 
में सन्न चासच्छिय एव केघकः । 








&. च-बरी 


इत्यादि वाक्योंसे कहा है। इस श्रुतिमें पुराणीर-अनादि- 
संसिड; प्रशाऊचिच्छक्ति, तस्मातू-उस परशिव अझ्से; 
प्रखुतान्‍-नक्रियाशक्त्याथनन्तरूपसे आविभूंत हुई। इस तरदसे 
दक्तिका विकास स्पष्ट रीतिसे निर्देश किया गया है ! 


और 'मभागयां तु प्रकृति विद्यान्मायिनं तु महेश्वरम! 
( मायाको प्रकृति जानो तथा महेश्वरकों मायावाला जानो ) 
इत्यादि श्रुतियोंसे साफ पता चलता है कि; वद् परशिव ब्रह्म 
शक्तिविशिष्ट ही है, क्‍योंकि हमारे पूर्वांचायोंने माया शब्दका 
अर्थ 'मं-दिवम्‌, अयति-स्वभावतः प्राप्नोतीति माया! अथाौत्‌ 
जो दिवकों स्वभावतः प्रास हे वद्दी माया हे, इस प्रकार 
किया है | इसलिये शिवपरब्रक्षस्थित यह माया अद्वेतियोंके 
कथनानुसार “मूलाबिद्यारूपा” नहीं है, प्रत्युत (बिमशकशक्ति- 
रूपा! है। इस श्र॒त्यभिप्रायको 'सिद्धान्तागम” ने भी-- 

में शिव परम ब्रह्म प्राम्ोत्रीति स्वभावतः । 

मायेति प्रोच्यते छोके अदह्ञनिष्टः समातनी ॥ 

इत्यादि कछलोकमुखसे समर्थित किया है | और 
“यछुवंद' के-- 

आखुसते रुठ् पहुस्त जुष्वैद ते रद्भभाग: ! 

सह स्वसखाम्बिकया स जुपस्य ॥ 

इस मन्त्रमें स्वश्ता-अम्बिकया इन पदद्धयोंकी 
पर्यालोचनासे यह विदित होता हे कि, शिवपरबह्ममें शक्ति 
स्वमावसे ही रद्दती है । 

“नमः सोमाय चर रुद्ााय उस 

इत्यादि श्रीरुद्रँ मन्त्रमें भी इश्वरकों उमाशक्तिविशिष्ट 
बताया गया है | इसी अभिप्रायका, “कैवल्य' श्रुतिने, 
“उमासहाय परमेश्वरं प्रभुम! इस मन्त्रसे समर्थन किया है । 
इस तरहसे अनन्तानन्त श्रुतिवाक्य शक्तिका नित्यत्व और 
शिवसमवेतत्व प्रतिपादन करते हैं । 

भीरेणुकमगवत्पादाचायने भी अगस्त्य महषिकों 
उपदेश दिया है कि-- 

तंदीया परमा दाक्तिः सबद्िदानम्दछक्षणा । 

मे 

सदिच्छयाभवस्साक्षात्ततस्वरूपनुकारिणी. । 

इस उक्तिसे भी सच्चिदानन्दरूप परशिवकी वह शक्ति 
समस्तभुवननिर्मोणके लिये उस परशिवसे समवेता दोकर 
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उनके इच्छानुसार साक्षात्खरूपा रहती है अर्थात्‌ परशिवा- 
भिन्न वह विमशंशक्ति विश्वोत्पादनमें कारणीभूत हुआ 
करती है; यह स्पष्ट मादूम पढ़ता है । 

लोकबिडख्यात कविकुलतिलक श्रीकालिदास महाकविने 
भी खरचित रघुवंशकाव्यके आरम्भमें-- 


वागथॉविद सम्प्क्ता. वागयंप्रतिपक्तये । 

जगतः पितराौ वन्दे पावेतीपरमेश्वरो # 

इस प्रकार मड्ल करके अपना यही अभिप्राय प्रकट 
किया है कि, पावंतीजी और परमेश्वर शब्द और अर्थक्री 
तरह नित्यसम्बन्धसे रहते हैं | 'पावंतीपरमेश्वरो' यहाँ 
'शक्तिशिवौ! ऐसा अर्थ होता है । शब्दकों छोड़कर अर्थका 
रहना और अथंको छोड़कर शब्दका रहना जैसे असम्मव 
है वेसे ही शिवके बिना शक्तिका और शक्तिके बिना शिवका 
रहना असम्भव है | 

वीरशैवसिद्धान्तमें शक्ति और शक्तिमान्‌ पदार्थोंका 
भेदामेदसम्बन्ध क॒द्दा गया है | 'कूमंपुराण' ने भी शिव 
और शक्ति इन दोनोंमें पारमार्थिक रीतिसे भेदामेद बताया 
है । वह इस प्रकार है-- 

एवा शक्ति: शिवा होतच्छक्तिसानुच्यते शिव: । 

शक्तिदक्तिमतो भेद चदन्ति परमार्थतः ॥ 

अमेद चानुपश्मन्ति योगिनस्तश्वसिन्तकाः | 

वीरशेवसिद्धान्तमें ब्रक्षका शक्तिवेशिष्टथनित्यसम्बन्धसे 
माना जाता है | इसलिये वह परशिव ब्रह्म सविश्येष ही है, 
निर्विशेष नहीं है; निरविशेष कहेंगे तो उस परशिव अह्यका 
चराचरात्मक जगदुत्यत्तिकतृत्व ही असिद्ध हो जायगा। 
शक्तिविशिष्ट पर्रशव ब्रह्मसे समुत्पन्न हुआ यह जगत्‌ भी 
शक्तिविशिष्ट है; क्‍योंकि कारणगुण कायेकोी अनुसंक्रमण 
करते ही हैं। इस प्रपश्चमें सकल पदार्थ परिशीलन करनेसे यह 
विदित होता है कि, प्रत्येक पदार्थमें एक-एक प्रकारकी शक्ति 
रहती है; जैसे कि प्रथिवीमें धारणाशक्ति, जलमें आप्यायन- 
शक्ति, अग्िमें ज्वलनशक्ति, वायुमें स्पन्दनशक्ति, 
आकाश व्यापनशक्ति, आत्मामें बुद्धिशक्ति,; इक्षादिमें 
जलाद्याकषणशरक्ति, लोहचुम्बिकामें युच्याकर्षणशक्ति, ऊँटमें 
शाससे सपोकर्षणशक्ति। इस प्रकार सभी बस्तुओंमें 
शक्ति दिखायी पड़ती है। इसलिये ब्रह्म और जगद्ग[पॉमें, 
कारण और कार्योमें शक्तिवेशि.्यको मानना सद्भत ही है। 


सश्थिदानन्दरूपी ब्रक्ष “अस्मि-प्रकाशे नन्‍्दामि इस 
अनुभवसे युक्त है | इस प्रकारका अनुभव ही उस ब्रक्षकी 
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विमर्श नामक शक्ति है; यदि यदद अनुभव परअक्षमें न रहे 
तो वह परबह्ष प्रकाशमय स्फटकशिलाऊके समान जड है; 
ऐसा कहनेका प्रसज्ञ आ जाय | सौन्दयविशिष्ट अन्धेको 
स्वगत सौन्दय्यका शान नहीं होता इसलिये वह सौन्दर्य 
जैसे व्यर्थ होता ऐ, वेसे ही बरह्मका भी स्वगत सशचिदानन्द- 
लक्षण विमशामावतरं वैयध्यंकों ही प्राप्त मानना पड़ेगा | 
इस कारणसे ब्रह्ममें सचिदानन्दश/क्तकों अवश्य ही अज्जीकार 
करना चाहिये | इससे ब्रह्मका शक्तिवेशिष्टथ सिद्ध हुआ । 

परब्रह्मस्थित विमशंशक्ति ही सूश्मचिदचिदात्मिका 
शक्ति कही जाती है। जो परअक्षनिष्ठ चिज्छक्ति है वह 
सर्वज्ञतारूप है, और जो सूक्ष्म अचिच्छक्ति है वह सर्वकतृत्व- 
रूप है; इन दोनों शक्तियोंकी आश्रयस्तरूपा इच्छा्शाक्त 
ही विमशंशक्तिरूप कही जाती है। यही सूक्ष्माचदात्मक- 
शक्तिविशिष्ट परशिव ब्रह्म “अथातों ब्रह्मजिशासा! 
'चतन्यमात्मा! इत्यादि ब्रह्मसूत्र और शिवसूत्रमय वेदान्त- 
शाखा प्रतिपाद है । 

बीरोबमताचार्य श्रीजगद्गुर रेणकानायंजीने भी 
शुणत्रयात्मिका शक्तिज्रकझ्ञनिष्ठा सनातनी' (विमशंशक्त 
ब्रह्मनिष्ठ और नित्य है ) ऐसा कद्दा है। इस विमशशक्तिमें 
'मयूराण्डरसन्याय से समस्त चराचरात्मक संसार लीन 
रहता है, यह चराचर विश्वात्मक विमशंशक्ति स्वविभाग- 
परामशदशामें सत््व, रज और तमोगुणरूपसे युक्त रद्दती है, 
उस विमशशक्तिके अंशर्म उत्तमकतंत्वविनिमुंक्त ज्ञानांशसे 
सत्त्वगुणात्मक विद्याशक्ति उत्तन्न द्ोती है, उत्तम ज्ञातृत्व- 
बिनिमुक्त क्रियांशसे क्रिश्वित्‌ सक्ततमोगुणमिश्रित रजोगुणशक्ति 
उत्पन्न होती है, ज्ञान-क्रियाओंका स्वाभाविक ऐक्य रहनेपर 
भी सष्टिदशामें शानशक्तियों और क्रियाशक्तियाँ परस्पर 
मिन्न हो जाती हैं; इसलिये 'ज्ञानं क्रिया न मर्वाति; क्रिया 
शान न भवति' (शान क्रिया नहीं है, और क्रिया शान नहीं 
है), इस प्रकार भेदबुद्धिरूप तमोगुगशक्ति उत्पन्न होती हैं | 

यह तमोगुणशक्ति ही जडमाया कहलाती है | सूय|करण 
जैसे सूर्यकान्तमणिका सम्पक होते ही प्रतिस्फुरणगतिसे 
अग्निकणका रूप धारणकर रू४में लगकर अप्मि हो जाता 
है उसी प्रकार शिवकी विमशशाक्त जडमायाशक्तिमें 
प्रतिस्‍्फृरणगतिसे प्रवेश करके सुख्ब-दुश्ख मोहोंकों पदा 
करनेवाली सत्त्यरजतमोगुणात्मिका 'प्रकृति' कद्दी जाती 
है। इस प्रकतिकों वीरशीव आचायोंने चित्त! कहा है, 
इस चित्तशक्तिधिशष्ट शिवग्रकाशरूप शिवांश ही 
“जीव” कहलाता है; यह जीव स्थूल चिदचिदात्मकशक्ति- 
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विशिष्ट है, जीवकी स्थूल चिल्छाक्त किश्विज्शतारूप है, 
और स्थूल अचिच्छक्ति किश्चित्कर्तृतारूप है; जीव इन 
उभयविध शाक्तेयोंकी आश्रयभूता इच्छाशक्तिसे युक्त है | 

श्रीरीणकाचायंकी “अनाद्यविद्यासम्बन्धात्दंशों जीव- 
नामकः' इस उक्तिके अनुसार जीव शिवांशरूप ही है। इसी 
अमिप्रायक्रा अहमसूत्रने भी “अंशो नानाव्यपदेशात्‌” इस 
सूतसे समर्थन किया है; और 'मग्डकश्रुत! भी इस 
प्रकार कहती हे कि-- 


यथा सुदीहःत पावकाद विस्फुलछिड्गुतः 
सहस्रद्ञः प्रभवन्ते सरूपाः: । 
तथ(क्षरादिदविधा सोस्थ भावाः 
प्रजायन्ते तश्न चैवापियन्ति ॥ 


जैसे प्रदीत अम्रेसे अभिस्वरू अनन्त चिनगारियोँ 
निकलती हैं और फिर उसीमें समामतर हैं। जाती हैं। उसी 
तरह परब्रह्मसे उसके अंशरूप अनन्तानन्त जीव उत्पन्न 
होते हैं ओर फिर उसीमे लीन हो जाते हूँ ।' यहाँ आंग्रि 
और उस अग्निसे आविभूत कण इन दोनोंमे न अत्यन्त 
भेद ही है; न अभेद ही है; इसलिये जमे यहाँ भेदाभेदको 
अज्ज्ीकार करते दे बेसे ही शिवसे आविभूत दिवांशवाचक 
जीबोंमें तथा शिवमे आत्यन्तिक भेद अथवा अमभेदकी 
कल्पना नहीं करनी चाहिये; प्रत्युत भेदाभेदक। ही स्वीकार 
करना चाहिये ! 

यदि अंश और अंशियोंमें अभेद मानेंगे तो अभिका 
तरह उन अम्रिकणोंसे भी पाकादि क्रियाओंकी उर्तात्ति 
कहनेका प्रसञ्ञ आ जाता है| अम्िकणसे पाकादिकी निर्ष्पात्त 
कहीं नहीं सुनी जाती। यदि आत्यन्तिक भेद मानेंगे ते। 
वहिभिन्न जलादियोंकी तरद वहिकणोंमें भी दाहकार्योंभाव- 
प्रसज्ञ आ जाता है, तथापि रूईमें गिरकर दाहकार्यकों पैदा 
करनेमें वहिकण समर्थ हैं, यह बात लूं,कप्रसिद्ध ही है । 
इसी प्रकार जब दशिवका तथा शिवॉशरूप जीबोंका अभेद 
कहेंगे तं। जीवॉरमं भी शिवगत सर्वशत्व सर्वकर्तृत्वादिकोंका 
व्यवद्दारप्रसह्क आ जाता है; जब भेद कहेंगे तब शिवभिन्न 
घटपटादि अचतन वस्तुओंकी तरह जीवॉमें सी सकल- 
वस्तुशानामावप्रसञ्ञ आ जाता है, परन्तु जीबॉका घटपटादि- 
जश्ञानवैशिष्टथ प्रसिद्ध ही है| इसलिये इमारे बीरदेव 
आचार्योने शिव और जीवबोंमें पारमार्थिक भेदाभेदकों दी 
अद्जीकार किया है। इसी कारणसे बीरशेवमतकों भेदाभेद 
मत ( द्वेताद्तमत ) भी कहते हैं । 
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श्रुतियोमिं 'द्वा सुप्ा सयुजा सखाया समान वृक्ष 
प१रिषस्वजाते” इत्यादि वाक्य द्वतका प्रतिपादन करते हैं । 
तथा “तत््वमसि” “अहं ब्रह्मास्मि” “नेह नानास्ति किलख्वन 
रत्यादि वाक्य अद्वितका प्रतिपादन करते हैं | इन उभयविध 
वाक्योंका सुगम उपायसे सार्थक्य सम्पादन करना वैदिक- 
मतानुयायियोंका प्रधान कर्तव्य है। वीरशेव आचायोने इसी 
मार्गका अनुसरण किया है। इसलित वीरदेवमतमे सब 
श्रुतियोंका समन्वय दो जाता हैं । इस विषयकों वीरशैबमत- 
भाप्यकार  शक्तिविशिएदद्वेतिकुलपति  ताकिकचूडामणि 
ध्रीकराचार्य उपनामवाले ( श्रीपति पाण्डत )जीने स्वावर्राचित 
'श्रीकरभाष्य' मैं--- 

दंताई तसते शुझे विशेषाद तसंशके । 
वीरशैवैकसिद्धान्ते. सर्वश्रुतिसमन्वयः ॥ 

ऐसा उल्लेग्व किया है । इससे भी वीरशेबमत भेदा- 
भेदात्मक हैं; यह सिद्ध होता है । 

परशिव सश्िदानन्दरूप, नित्य; नित्रिकल्प, अप्राकृत- 
वैभव, उपमातीत, सवज्ञ, दान्त, चराचरप्रपश्चन्यापक और 
सदशाक्तिसमन्बित हैं। परशिवांशभूत जीब भी किश्विज्ज, 
क्रिश्वित्तती+. किश्वितशक्तिसमन्बित।_ अविद्यामोहितः 
ब्रह्म क्यज्ञानव/जंत,.. घरापारनस्सारसंसारतापत्रयानलदं- 
दह्यमान, जननमरणान्वित ओर बद्ध हैं । 


सचिदानन्दरूप परशिव ब्रह्ममं अविनाभावसम्बन्धसे 
विद्यमान विमशर्शाक्तका स्फुरण ही प्रटत्रंशत्यकारक तत्त्व- 
रूपसे परिणत होता है; यथा--शिव, शद्वाकक्त, सदाशिव; 
ईश्वर, शुद्धविद्या, माया, कला; विद्या, राग, काल, नियर्ति, 
पुरुष, प्रकृति, बुद्धि, अहृ्डार, मन श्रोत्र, तल्वक, नेत्र, 
जिद्दा, प्राण, वाक्‌, पाणि; पाद; पायु। उपस्थ; शब्द, स्पशं, 
रूप. रस, गन्ध, आकाश वायु; अग्नि, जल, प्रथिवी | ये 
छत्तीस तत्च श्रुतिसद्ध है | इसी विषयको “बृद्धजावालेप- 
निषद्‌! ने भी--- 

पुनःत होवाच कानि पटत्रिंशसश्वानीति । स तस्मा 
आह शिवशक्तिसदाशिवेश्वशुद्‌विद्या एतानि शुद्धानि 
पश्चतत्वानि । साया काझछो नियतिः कला विद्या रागः 
पुरुष इति शुद्धाझद्धानि सप्ततस्‍त््वानि ॥ 


इत्यादि वाक्योंसे कहा है| इसी प्रकारसे “महानारा- 
यणोपनिषद्‌” में भी पट जिंशत्‌ तत््वोंका विवरण है |. 


थाक्तविशष्ट परशिन्न ब्रह्म “बहु स्थां प्रजायेय' इस श्रुतिके 
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अनुसार जब सृष्टिफे उन्मुख होता है तब तन्निष्ठ विमशदाक्त 
ही इच्छाश्ाक्तिरूपसे परणत होती है । 

अनादिनिधनास्छान्त।व शिवात परमकारणात | 

इच्छाशक्तिविं निष्कान्ता ततो ज्ञार्न ततः क्रिया ॥ 

तम्रोश्पन्नानि. भूतानि भुवनानि चतुदंश । 

इस शिवागमग्रमाणानुसार उत्नत्तिनाशरहित परम- 
कारण और शान्त शिवजीसे सर्वप्रथम इच्छाशक्ति, उस 
इच्छाशक्तिसे ज्ञानशाक्त और क्रियाशक्तियोंका आविर्भाव 
हाता है; उस इच्छाशक्तमें शानशरक्ति अन्तरद्वरूपसे और 
क्रियाशक्ति बहिरज्ञलरूपसे रहती है, जब परशिव ज्ञानशांक्तिमें 
एकाकार द्वोकर “में सबंश हूँ? इस प्रकारके अमिमानका 
कर्ता ह।ता है, तब उसे “शबतत््व' कहते हैं । कुम्मकार जैसे 
घड़ेका निमित्तकारण है, उसी प्रकार शिवतत््व ही चराचर 
प्रपश्चका निमित्तकारण होता है ! 

परशिव जब क्रियाश'क्तम लीन होकर “मैं सवकता हूँ” 
एसा अभिमान करता हूँ तब वही 'दाक्तितत््वः कहा जाता 
है। धड़ेका मत्तिका जसे उपादानकारण है वैसे यह शक्ति- 
तत्व ही भावी चराचर प्रपश्चका उपादानकारण है । 

यह शजाक्ततत्व इच्छाक्षाक्तकी अन्तरज्ञ ज्ञानशकक्तको 
उद्रेकावस्थामें प्रवेश कर जलाधिवाससे अश्जुरोन्मुख चनेके 
तह्श हो जाता है, ऐसी उद्रविक्तशञानशक्तिकों जरायुके 
सदश आवरण करके “अहमदम' ( मैं यह प्रपश्च हूँ ) इस 
प्रकार अमिमान करना ही 'सदाशिवतत्व” कहलाता है । 

उस शाक्तितत्व इच्छाशक्तिकी बहिरज्ञ और उद्रिक्त 
दश्षाको प्राप्त क्रियाशक्तिमं प्रवेश कर वपन किये हुए बीजके 
सदृश अद्भुरावस्थाकों प्रात किया हुआ 'इदम शब्दवाच्य 
प्रपश्न 'अद्दमदम! ( में यह प्रपश्चस्वरूप हूँ ) ऐसा अभिमान 
करना ही 'इंश्वरतक्त्व! है | 

सागरतरझ्नन्यायसे ( जैसे समुद्र और उसके तरज्जोंमें 
भेद नहीं है बसे ) 'अहमिदम! इसमें अहम दछब्दवाच्य 
अदृक्लार ओर 'इदम शब्दवाच्य प्रपश्च इन दोनोंमें रहने- 
वाला अभेदज्ञान ही “शुद्ध विद्यातत्व' कहलाता है । इसी- 
को शाम्त्र और गुरुसे प्रात होनेवाला मुक्तिका हेतुभूत तत्त्व- 
ज्ञान कहते हे । 

यह शुद्ध विद्यातत््व मयूराण्डरसन्यायसे अपनेमें लीन 
भावीप्रपश्चनिर्मागकारणी भूत सूक्ष्म पदार्थोर्में अन्योन्याभाव- 
रूप भेदबुद्धिप्रधान होकर “मायातत्त्व' कहा जाता है। 
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कला, विद्या; राग, काल, नियति ये पॉच तत्त्व पुरुषके 
कअ्चुकरूप हैं; इसलिये पहले कणज्चुकीभूत पुरुषतत्वकों कह- 
कर उसके बाद कलादि पॉच तत्वोंको कहेंगे । 

काष्टयोगसे जेसे अमिकण पैदा द्वोते हैं, उसी प्रकार 
शिवजीके इच्छाशक्तियोगसे आविशूल द्ोनेबाछा शिवांश ही 
मायाशक्तिमें प्रवेश कर “पुरुषतत्त्व” कहलाता है, यह तत्त्व 
मायामलाइत होनेके कारण आत्मामें अनात्मशन और 
अनात्म वस्व॒ुओंमें आत्मशान तथा 'में खुखी, में दुःख 
इस तरहकी बुद्धिको भी उत्पन्न करता है । पुरुष इस प्रकार 
आणवादि मल्यबृत हानेके कारण संसारी कहलाता है । 


इस पुरुषके मायाइ्त होकर अपनी सर्वकर्तृत्वादि 
शक्तियोंको भूलकर किश्चित्कतृत्वादि शक्तियोंसे युक्त होनेके 
कारण; उसकी वह किश्वित्कतृत्वरूप शाक्ति ही “कलातत्त्व! 
कही जाती है । किश्िज्शत्वरूप शक्ति ही “विद्यातत्त्तः कही 
जाती है । खक, चन्दन; वनितादि विषयोभ प्रेमको रखना 
ही 'रागतत्त्व' कहलाता है| भूत, भविष्यत्‌ और वर्तमान 
काल्व्यवह्ारका कारण ही “कालतत्व' कहलाता है। “इस 
कारणसे यही कार्य पैदा होता है, दूसरा नहीं)” इस नियमके 
कारणको ही “नियतितत्त्व' कहते हैं । 


कार्योन्मुख गर्मित इच्छाशक्ति अपनी आश्रयभूता 
शानशक्ति और क्रियाशक्तियोक्े अन्योन्याभावभेदबुद्धिरूप 
मायातत्त्वमें प्रतिस्फुरित होती है तब वही “प्रकृतितत्त” कही 
जाती है । यह प्रकृतितत्व सुख-दुःख और मोदोंक्री कारण- 
रूपा सक्त्व-रज-तमोगु्णोकरी साम्यावस्था होकर मदत्तत्त्व्से लेकर 
पृथिव्यन्त तेईस तत्वोका मूलकारण होता है; 'इदमित्थम! ( यह 
ऐसा ही है) इस प्रकारके निश्चयके कारणको “बुद्धितत्तत' कहते 
हैं । इसीका द्वितीय नाम “महत्तत्त' हे। “यह मैं हूँ, यह मेरा 
है? इत्यादि अहंकार-ममकारके कारणकों ही “अहड्जारतत्तत! 
कहते हैं | 'स्थाणुवां पुरुषों वा! इत्यादि सह्लु्प-विकल्पोक्ि 
कारणको ही “मनस्तत््वः कद्दते हैं | बुद्धि, अहृज्लार और 
मनस्तत्त्व दरीरके भीतर रहनेके कारण ये तीनों मिलकर 
“अन्तःकरण” कहलाते ई। यह अन्तःकरण इच्छादक्ति- 
प्रधान है । 


इससे पहले कद्दा हुआ शक्तितत्त बाह्य दरीरकी अवल- 
म्बन करके शब्दशानका साधन होकर “श्रोन्नतत््व” कहलाता 
है। फिर स्पर्शशानका साधन होकर “त्वकतत्व' कहलाता है। 
रूपशानका साधन होकर "“नेत्नतत््व' कहलाता है| रसशानका 


साधन होकर “जिद्यातत्व” कहलाता है। गन्धशानका साधन 
होकर 'शाणतत्त्व' कहलाता है । ये पञ्चेन्द्रियाँ शानशक्ति- 
प्रधान होनेके कारण “शानेन्द्रिय” कहलाती हें । 


पूर्वोक्त वही शक्तितत्व उच्चारणक्रियाका कारण होकर 
“धवाकृतत््व”ः कहलाता है। दानादानादि क्रियाओंका देतु 
होनेके कारण “पाणितत्त्व कहलाता है। गमनागमनकिया- 
ओका हेतु होनेके कारण 'पादतत््व' कहलाता है| मलपरि- 
त्यागका साधन ड्ोनेके कारण “पायुतत्त्व' कद्दलाता है। रेतो- 
मृत्रपरित्यागका साधन द्ोनेके कारण “उपस्थतत्त्व! कद्दलाता है । 
ये पड्चेन्द्रियाँ क्रियाशक्तिप्रधान होनेके कारण “कमंन्द्रिय! 
कहलाती ई । ऊपर कहे हुए बुद्धि आदि त्रयोदश तत्त्व इच्छा, 
ज्ञान और क्रियात्मक हैं । 


केवल श्रोतरेन्द्रियसे प्रहण करनेयो ग्य जो गुण है वही “शब्द- 
तत््व' कहलाता है | केवल त्वगिन्द्रियसे समझनेयोग्य जो गुण है 
बही 'स्पर्शतत्व” कहलाता है। केबल नेत्रेन्द्रियसे समझनेयोग्य 
जो गुण है वद्दी 'रुपतत्त्व' कहलाता है। केबल जिड्ढेन्द्रियसे 
समझनेयोग्य जो गुण है वही “रसतत्त्व' है । केवल प्ाणेन्द्रि 
यसे समझनेयोग्य जो गुण है वही “गन्धतत्त्व! है। शब्द 
ध्वन्यात्मक ओर वर्णात्मक भेद; रसमें मधुर और आम्छादि 
भेद, गन्धर्म सुगन्ध और दुर्गन्‍्ध भेद ऐसा विभाग न होकर 
वे सब सामान्यरूपसे रदनेके कारण “शब्दादि तन्मात्र” नामसे 
कह्टे जाते हूं । 

वायु, अमि, जल ओर प्रथित्री तत्त्तोंकीं अवकाश 
देनेवाला और केवल शब्दगुणसे युक्त जो तत्त्व है वही 
(आकाशतस्व' कहलाता है । कम्पन, भ्रमण, शोषण और 
वेगक्रियायुक्त तथा केवल स्पद्शगुणात्मक जो तत्त्व है वही 
“वायुतत््वः” कहलाता है । दहन और पचनक्रियासे युक्त 
तथा केवल रूपगुणवाल्त जो तत्त्व है वही “तेजस्तत्त्व' कहलाता 
है | द्रव, प्लवन और आप्यायनादिसे युक्त तथा केवल रसगुण- 
वाला जो तस्ब्र है वही “जछतत््व' कहलाता है। जलतत्त्वके 
आधारभूत छेदनयोग्य और केवल गन्धगुणसे युक्त जा 
तत्त्व है वही “प्रथिवीतत्त' कहलाता है; यह आकाशादि पाँच 
तत्त्व 'महाभूत' नामसे पुकारे जाते हैं । 


शावस्यण्डसूस्पिण्डमुपाददानो 
मायाण्डचक्रममणजक्रमेण । 
मूछाण्डदण्टेग. मुशुथिघ्त 


महाण्डभाण्ट सगवान्‌ कुछाकः # 


# द्वाक्तियिशिष्टाक्नेतसिद्धाम्तमिरुपण * 





इस छोकमे पदत्रिशत्‌ तत्त्यात्मक जगत-सष्टिका सब 
विषय भरा हुआ है; निगमागमप्रसिद्ध यह षट्तरिंशत्तत्त् 
मश्विदानन्दरूपी और चिच्छक्तिविशिष्ट परदिवत्रह्मका 
, परिणामरूप होनेके कारण वीरशैवसिद्धान्त परिणामवाद और 
' ज्गत्सत्यत्ववादकों बोध करता है | 

वीरशैवसिद्धान्तमें परशियत्रह्म स्थल” नामसे निर्देश 

किया गया है; जैसे क्रि--- 

...._ स्थीयते लीयते यत्र जगदेतअराचरम्‌ । 

तद्‌ ब्रह्म स्थलमित्युक्त स्थरूतरबविशारदेः १ 

यह चराचरात्मक जगत्‌ जिसमें उत्पत्ति और लयको 
पाता है वही बअह्म खिल! नामसे कहा गया है । स्थलरूपी 
यह परशिवत्रह्म अपनी लीलासे “अद्जलल ओर हलिड्रस्थल' 
नामसे दो प्रकारका हुआ है । पूर्वोक्त चित्तशक्तिविशिष्ट जीव 
ही अड्भपदवाच्य है; विच्छक्तिविशिष्ट परशिव ही लिझ्लपद- 
बाच्य है; यह शिवलिक् भक्तानुग्रहके निम्मित्त स्थुल, यृक्ष्म 
और कारण नामक शरीरस्थानभेदसे इृ्शलड्ढ, प्राणलिह्ञ 
और भावलिड्ध नामसे तीन प्रकारका होता है । अज्ज भी 
ध्यागाज) भोगाड़ योगाड़' नामसे तीन प्रकारका होता है | 
शिवलिज्का पहल्या भेद जो इश्टलिड् हे बह आचारलिज्श 
और गुरुलिड्ज नामसे दो प्रकारका; दूसरा भेद जो प्राणलिज्ज 
४ वह शिवलिट्न और चरलिड्ज नामसे दो प्रकारका; तीसरा 
भेद जो भावलिज्ञ है वह प्रसादलिज्ञ और महालिज्ञ नामसे दो 
प्रकारका; ऐसे सब छः प्रकारके दोते हैँ | इसी तरद अदज्जरथल- 
का त्यागाह्ु-भक्त और महेश नामसे दो प्रकारका; भोगाज्ष- 
प्रतादी ओर प्राणलिड्जी नामसे दो प्रकारका; योगाझ्न--शरण 
और ऐक्य नामसे दो प्रकारका; ऐसे सब छः प्रकारके होते हैं | 


यह,भज्जस्थल अवान्तरभेदसे ४४ प्रकारका और लिड्स्थल 
५७ प्रकारका होता है; दोनों मिलकर १०१ स्थल होते हैं । 
एकोत्तर शततस्थलात्मक यह लिड्ाड्-सामरस्प-जन्य ज्ञान ही 
मोक्षका मूलकारण है | 

अब सक्षेपसे लिखुस्थलविषयका विचार करेंगे-- 

इष्टलिड्ृमिद स्थूल यदबाहो घायते तनो। 

प्राणर्िक तु तत्‌ सूद्म यदृस्तर्भावनामयम्‌ ॥ 

परात्पर तु यर्रोक्त सहिछिज्ल ततुआयते । 

स्थूलदेहके ऊपर जो धारण किया जाता हे वही इश्लिज् 
है, शरीरके भीतर (यूक्ष्म शरीरमें ) जो धारण किया जाता है 
पही प्राणलिज्ष है; जो कारणशरीरमें धारण किया जाता है 


रशेरे 





( आत्मा ) वही भावलिद्ध है । इस प्रकारके त्रिविध लिड्डसे 
फिर छः भेद होते हैं, जो नीचे लिखे गये हैं-- 
अआचारलिम्ं प्राणार्य भक्तस्थख्सलाश्रयम । 


निश्शिकलयो पेत गन्धग्रहणसाधनम # 
गुरुलिकू तु जिह्धाख्य महेशस्थरूसंश्रयम्‌ । 
प्रसिष्ठाकलयोपेत रसग्रहणसाधनम 6 
शिवलिक्ज तु नेश्नाव्य प्रसादिस्थछसंश्रयम । 
विद्याकलासमायुक्त रूपग्रदणसा धनम्‌ 


स्वगारुय जडदूृम लिक प्राणछिद्धिस्थलाश्रयम्‌ । 
शान्श्याख्यकलयोपेतं स्प्शअइ णसाधनम्‌ ॥ 
प्रसादलिड्ं. श्रोम्राौ्य शरणस्थछसंभ्रयम । 
शान्त्यतीतकलछो पेत॑ शब्दगहणसाधनम्‌ 
मानस तु महालिदृमैक्यस्थऊसमा भ्रयम । 
शान्स्यतीतोत्तरोपेत सवग्रहणसाधनम #॥ 
प्राणएरपी आचारलिज्ञ भक्तख्थलकों आश्रय कर निश्वत्ति- 
कल्शसे युक्त होकर गन्धप्रहणका साधन होता है; प्राण 
इंडा-पिड्ला-नाडोद्वारसे प्राणवायुके सश्चारका आश्रय 
होनेके कारण, ओर देहय्ुद्धिके हेतुभूत प्राणायामका साधन 
होनेके कारण “आचारलिड्भ! कहाता है। 
जिह्लारूपी गुरुलिड़ महेश्वरस्थलकों आश्रय कर प्रतिष्ठा- 
कलासे युक्त होकर रसग्रहणका साधन होता है, जिड्डा 
पश्चाक्षर-घइक्षर मन्त्रोके उच्चारका साधन होनेके कारण; 
और यह पश्चाक्षर-पडक्षररूप शिवमन्त्र गुरुमुखसे प्रात 
होनेके कारण इस जिह्ाकों 'गुरुलिड्ड! कहते हैं | 
नेत्ररूपी शिवलिज्ध प्रसादिस्थलको आश्रय कर विद्याकला- 
से युक्त होकर रूपग्रहणका साधन होता है, नेत्र अपने 
गोलकमें स्थित शिवप्रकादसे संयुक्त होकर सकल पदाथोंके 
रूपप्रकाशका साधन होनेके कारण 'शिवलिज्ज! कहता है । 
त्वग्रूपी चरलिज्ञ प्राणलिद्धिस्थलको आश्रय कर शान्ति- 
कलासे युक्त होकर स्पशंग्रहणका साधन होता है, त्वक्‌ 
सर्वाज्जोंमे आच्छादित द्ोकर शीतस्पद्मयादि शानका साधन 
होनेके कारण, ओर सश्चरणशील वायुका अंश होनेके कारण 
“चरलिड्धः कहलाता है | 


श्रोत्ररूपी प्रसादलिड् शरणरखथलको आश्रय कर शान्त्य- 
तीतकझासे युक्त होकर शब्दग्रहणका साधन होता है; इसलिये 
यह भ्रोत्र नाद-सुनाद-निनाद-महानादरूप परा-पश्यन्ती- 
मध्यमा-वैखरीक्रमसे प्राप्प उस अलुग्रहरूप प्रसादका हेतु 
होता है; इसको 'प्रसादलिड्ज” कहते हैं! 


श्शेछे 


मा हज "यान के पा 


मनोरूपी महालिड ऐक्यस्थलको आभ्रय कर शान्त्यती- 
तेतत्तरकलासे युक्त होकर सर्वग्रहणका साधन होता है, यदद 
मानस-श्रोत्रादि इन्द्रियोक्री तरह एक-एक विपयको भ्रहण न 
कर सब बविष्योकों ग्रहण करता है; इस कारण और सब 
हर्द्रियोंका राजा होनेके कारण “महालिड्अः कद्दलाता है | 

अब अज्जस्थलविषयका विचार करेंगे-- 

अद्भगस्थछ तथा प्रोक्तमाचार्यें: सूश्मद्षिभिः । 

योगार्ज अथर्म प्रोक्क सोगाओं चर दिसीयकम ॥ 

स्यागाहु च सृतीय स्थादित्येव श्रिविध् स्खृतम्‌॥ 


यह अज्ञस्थल “योगाड्न-मोगाजञ्ज-त्यागाज़' नामसे तीन 
प्रकारका है, वीरशेव अपना और गुरुलिड्जजज्ञमोंका ऐक्य- 
योगानुसन्धान करता है; इसलिये इसीको “योगाह्ञ! कद्दते 
हैं । गुरु, लिझ और जज्ञमदेवोंको अपंण किये हुए प्रसाद- 
को स्वीकार करता हुआ सुखभोगांको अनुभव करता है; 
इसलिये इसकों 'भोगाड्” कहते हैं। गुरु, लिज् और जज्ञमोंके 
निमित्त नित्रश्ननासे तन-मन-धनका त्याग करता है; इसलिये 
इसको त्यागाड़! कहते हैं । 
सदाचार: शिव भक्तिलिहुं जकूस एकचीः । 
छाम्डने. शरण भक्तिअंक्तस्थलमनुत्तमम्‌ ॥ 
केवले सहज दाने निष्णातः: दिषतत्परः । 
बरह्मादिस्थानविसुत्ो भक्तों माहश्वरः स्छतः॥ 
मन:प्रसाद सिडपर्थ निर्मेलज्ञानकारणम । 
शिवप्रसद स्वीकृवन्‌ प्रसादीस्येष कथ्यते ॥ 
रिड्र चिदारमक अह्य तच्छक्तिः प्राणरूपिणी । 
तदूपलिकृविज्ञानी. प्राणछिल्लीति कथ्यते ॥ 
सती चाहं पतिलिंक हृदि युक्तः स्वयं प्रभुः | 
प्रापश्िक सुख नास्ति शरणस्थलमुत्तमम्‌ ॥ 
प्रणलिड्वादियोगेन सुखातिशयमेयिवान । 
धारणार्य: दिवेनेक्यभावनादैक्यवान्‌ भवेत ॥ 





सदाचारशील, शिवभक्तियुक्तः. गुरुलिह्न-जज्जमोंमें 
समानबुद्धियुक्त, शिवरास्छन ओर शिव्रशरणोंमें भक्तियुक्त 
मानव ही “भक्त” कद्दल्यता हे। सहज दानमें तत्पर, शिवरासक्त, 
अक्मादिस्थानविमुख भक्त ही 'माहेश्वर कहलाता है। 
वह माहेश्वर अपनी मनः+प्रनन्नताके लिये निर्मलशान- 
कारण शिवप्रसादकों स्वीकार करता है; इसलिये 'प्रसादी' 
कहलाता है | परशिवत्रक्ष चित्त्वरूप है, परशिवखत्रदममें 
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रहनेवाली शक्ति प्राणस्वरूप है; शिवलिड इन उभर्यावध 
स्वरूपोंसे युक्त है; इस प्रकार समझनेवाला प्रसादी ही 
ब्राणलिज्ञीः कहलाता है। शिक्लिस्रको पति समझकर 
अपनेको सती समझकर प्रापश्चिक सुखशून्य वह प्राणलिड्डी 
ही शरण” कहलाता है | वह शरण प्राणलिज्ञादियोगसे 
सुखातिशयको प्रातकर 'शिवो5हम्‌” इस भावनासे परशिवम 
एकत्वकों प्रात कर लेता है, इसलिये वह 'ऐक्य कहलाता 
है | यहाँ ऊपर कद्दा हुआ भक्तादि पदस्थल जातिधाचक 
नहीं है; किन्तु सुक्तिमार्कका सोपानरूपमात्र है। 

अज्जस्थलप्रतिपाद्य भक्त लिह्डस्थलप्रतिपाद आचार- 
लिज्का अज्ज होनेके कारण आचारलिब्डमें सामरलक। 
प्रात्त कर लेता हैं; इसी तरह महेश्वर गुरुलिड्ञमें, प्रसादी 
शिवल्ड्विम, पाणलिज्डली जड़्मल्ड्धमें, शरण प्रसादलिड्ठ्म, 
ऐक्य मदालिज्ञमें सामरस्पको प्रास कर लेता है | 


इसी तरह आचारलिड्ज गुरुलिज्धमें, गुरुलिज्ञ शिवलिज्ञम, 
शिवलिज्ज जड्जमलिड्में, जज्ञमलिज्ञ प्रसादलिझ्में, प्रसादलिक 
महालिड् में, महालिज्ञ परशिवरुप घनलिडुमे सामरस्यका 
पाकर अखण्ड आनन्दानुभवयुक्त हो जाता हैं | 

यथ। नथः स्यन्दमानः समुद्रे 

अस्त गरुछन्ति नामरूपे विहाय | 
तथा विद्वान्‌ नामरूपादिसुक्तः 
परात्पर पुरुषमुवैति दिव्यस्‌॥ 

इस “मुण्डक' श्रुत्यभिप्रायानुसार जैसे नदियों समुद्रमें 
मिलकर अपने नामरूपोंकों त्यागकर सामरम्य ( एकल ) 
को पाती हैं, उसी तरह शिवज्ञानयुक्त बीरदीव अपने 
नामरूपोंसे विमुक्त होकर परशिवत्रह्ममें सामरस्यको पाता है | 

कीटो आमरयोगेन अमरो भवति शअुवम | 

मानवः शिवयोगेन शिवो अवति केवलम ॥ 

जैसे कीड़ा प्रमरके सम्बन्धसे श्रमर हो जाता है, उसी 
तरह ऊपर कहे हुए पटम्धलात्मक दिवयोगसे मानव शिव 
हो जाता है । इस प्रकार शिवागम उद्घाप कर रहे ई । 
लिज्राजी वीरशेव पदस्थलोंके आचरणसे शिवसायुज्यका 
प्राप्त कर लेता है । झुद्धात्मा अद्भज नामक जीवकों लिड्न नामक 
शिवर्म सामरथ्यकों प्रातकर लेना ही लिश्ञाइसामरस्य' 
कहलाता हैं, यही 'शिवजीदैक्य है और यहीं “शक्ति- 
विशिषशद्वेत' है । 
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तत्त्वमासि 


अदरुणके पुत्र आरु।ण उद्यालकके श्वेतकेतु नामक एक 
पुत्र था। वह बारद व्षकी अवस्थातक केवल खेलकृदमें ही 
गह ! पिता सोचते रहे कि यद्द स्वयं ही विद्या प्रात करनेकों 
इच्छा करे तो उ तम है परन्तु उसने बैसी इच्छा नहीं की; 
तब पितासे नहीं रहा गया । उन्होंने एक दिन उसे अपने 
पास बुलाकर कद्दा--'हे वत्स श्वेतकेतो ! तू जा और सुयोग्य 
गुरुके समीप ब्रह्मचारी दोकर रद्द | हे सौम्य ! अपने बंदमें 
कोई भी ऐसा उत्पन्न नहीं हुआ जिसने वेदोंका त्याग किया 
हो और जो ब्राह्षणके गुण और आचारोंसे रहित होकर 
कबल नामधारी ब्राह्मण बनकर रहा हो । ऐसा करना योग्य 
नहीं हे । सारांद्य, तुझे वेदोका अध्ययन करके ब्रह्मको प्राप्त 
कग्ना ही चाहिये ।! 

पिता आरुणिकरा मीठा उलाहना सुनकर इवेतकेतु बारह 
रर्षकी अवस्थामें गुरेक घर गया और पूरे चौबीस वर्षक्री 
अ्वम्थातक गुरुगहमें रहकर व्याकरणादि छः अजद्थभोसहित 
चारों वेदोंका पूर्ण अध्ययन करनेके पश्चात्‌ गुरुकी आजा 
लेकर घर छोटा । उसने मन-द्वी-मन विचार किया कि "मैं 
बेदका पूर्ण ज्ञाता हूँ, मेरे समान पण्डित और कोई नहीं है । 
मैं मर्वोर्पर विद्वान और बुद्धिमान हूँ।” इस प्रकारक 
विचारोंसे उसके मनमें गर्व उत्पन्न हैं गया, और वह उद्धत 
और विनयरहित होकर बिना ही प्रणाम किये पिताके सामने 
आकर बठ गया। आरुणि क्षि उसका नप्नतारहित 
औद्धत्यपूर्ण आचरण देखकर इस बातकों जान गये कि 
इसको वेदके अध्ययनसे बड़ा गरव हैं। गया हैं, तो भी आशाण 
ऋषने उस अविनयी पुत्रपर क्रोध नहीं किया और कहा-- 
है ब्वेतकेतो ! तू ऐसा क्‍या पढ़ आया है कि जिससे अपनेको 
सबसे बड़ा पण्डित समझता है ओर इतना अभिमानमें भर 
गया है। विद्याका स्वरूप तो बिनयसे ही खिलता है । 
अभिमानी पुरुषके द्वदयसे सारे गुण तो दूर चले जाते हैं और 
समस्त दं।घ अपने-आप उसमें आ जाते हैं । वूने अपने 
गुरुसे यह सीखा हो तो बता कि ऐसी कोन-सी वस्तु है कि 
जिस एकके सुननेसे बिना सुनी हुई सब वस्तुएँ सुनी जाती 
हूं, जिस एकके बिचारेसे बिना विचार को हुए सब वस्तुओंका 
विचार हो जाता है, जिस एकके शानसे नहीं जानी हुई सब 
वसस्‍्नुओंका शान द्वो जाता है ?? 

आइरुणिके ऐसे वचन सुनते ही श्वेतकेतुका गव॑ गल 
गया, उसने सोचा कि 'मैं तो ऐसी किसी वस्तुकों नहीं 


जानता । मेरा अभिमान मिथ्या है |? वह नम्न होकर विनयके 
साथ पिताके चरणंपर गिर पड़ा और हाथ जोड़कर कहने 
लगा---भगवन्‌ ! जिस एक बस्तुके श्रवण, विचार और 
शानसे सम्पूर्ण वस्तुओंका श्रवण, विचार और शान हों 
जाता हैं, उस बस्तुक। में नहीं जानता | आप उस बस्तुका 
उपदेश कीजिये ।! 

आरुणिन कटद्दा--'हे सोम्य ! जैसे कारणरूप मिट्टोके 
पिण्डका ज्ञान होनेसे मिट्टीके कार्यरूप घट, शराब आदि 
समस्त वस्नुओंका ज्ञान हो जाता है और यह पता लग 
जाता हैं कि घट आदि कार्यरूप वस्तुएं सत्य नहीं हैं केवछ 
वाणीके विकार हैं, सत्य तो केवल मिट्टी ही है । दे सौम्य ! 
जैसे कारणरूप सोनेके पिण्डका ज्ञान होनेसे कड़े, कुण्डलादि 
सब कार्योंका ज्ञान हो जाता है ओर यह पता छग॒ जाता है 
कि ये कड़े, कुण्डलादि सत्य नहीं हैं, केवल वाणणाके विकार 
हैं, सत्य तं। केवल सोना ही है । और जसे नख काटनेकी 
नहरनी आदिम रहे हुए लेहिका ज्ञान हें। जानेसे लोहेके कार्य 
ग्बड्च, परशु आदिका ज्ञान हो जाता हैं और यह पता लग 
जाता है कि वास्तवमें ये सब सत्य नहीं हैं, एक लंहा ही 
सत्य है, बस इसी तरद्द वह ज्ञान होता है |” 


पिता आरुणिके यह वचन सुनकर श्वेतकेतुने कहां-- 
“(पिताजी ! निश्चय ही मेरे विद्वान्‌ गुरु इस वस्लुकों नहीं 
जानते हैं, क्योंकि यदि वें जानते होते तो मुझे बतलाये 
बिना कभी नहीं रहते | अतएणव्र है भगवन ! अब आप ही 
मुझको उस वलत॒ुका उपदेद दीजिये जिस एके जाननेसे 
सब वसस्‍्तुण जानी जाती हैं ।! आरुणिने कहां, “अच्छा 
सावधान होकर सुन-- ' 


हे प्रियदर्शन ! यह नाम, रूप ओर क्रियाख॒रूप 
दृश्यमान जगत्‌ उत्पन्न होनेसे पहले केवल एक अद्वितीय, 
सत्‌ ही था । उस सत्‌ ब्रह्मने संकल्प किया कि “मैं एक 
बहुत हो जाऊँ' ऐसा संकल्प करके उसने पहले तेज उत्पन्न 
किया; फिर उससे जल उत्पन्न किया ओर तदनन्तर उससे 
अन्न. उत्पन्न किया । इन्हीं तीन तक्लोंसे सब पदार्थ उत्पन्न 
हुए | जगत्‌में जितनी वस्तुएं हैं, सब तेज, जल और अन्न 
इन तीमनोंके मिश्रणसे ही बनी हैं | जहाँ प्रकाश या गरमी 
है वहाँ तेजतत्त्वकी प्रधानता है; जहाँ द्रव या प्रवाह्दी भाव 
है वहाँ जलकी प्रधानता है और जहाँ कठोरता है वहाँ अच 
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या प्रथ्वीकी प्रधानता है। अग्रिम जो छाठ; श्वेत और 
कृष्ण यर्ण है उसमें लला॥ तेजकी, सफेदी जलकी और 
श्यामता एथ्वीकी है | यही बात सूर्य, चन्द्रमा और 
बिजलीमें है । यदि अम्मि। सूर्य, चन्द्रमा और 
बिजलीमेंसे तेज, जल और प्रथ्वीको निकाल लिया जाय तो 
अभ्रिमें अम्रिपन, यूय॑में सूयपन, चन्द्रमामें चन्द्रपषण और 
विद्यतमें विद्युतपूपन कुछ भी नहीं रह जायगा । इसी प्रकार 
सभी वस्तुओंमें समझना चाहिये। खाये हुए अज्के भी 
तीन रूप हो जाते हैं । स्थूल भाग विष्ठा बन जाता है; 
मध्यम भाग मांस बनता हे और सूक्ष्म भाग मनरूप हो 
जाता है । इसी तरद्द जलके स्थूल भागसे मूत्र बनता है, 
मध्यम भागसे रक्त बनता है और सूक्ष्म भाग प्राण बनता 
है। इसी प्रकार तेल, घृत आदि तैजस पदर्थोंके स्थूल मागसे 
हड्डी बनती है, मध्यम भाग मजारूप हो जाता है और सूक्ष्म 
भाग वाणीरूप होता है। अतएव मन अज्नमय है; प्राण 
जल्मय है और वाक्‌ तेजमय है अर्थात्‌ मन अज्नसे बनता 
है, प्राण जलसे बनता है और वाणी तेजसे बनती है ।? 


इसपर श्वेतकेतुने कह्टा--'हे पिताजी ! मुझको यह 
विषय और साफ करके समझाइये |? उद्दालक आरुणि 
बोले-- हे सौम्य ! जसे दही मथनेसे उसका सूक्ष्म सार तत्त्व 
नवनीत ऊपर तैर आता है इसी प्रकार जो अज्ञ खाया 
जाता है, उसका सुक्ष्म सार अंश मन बनता है। जलका 
सूक्ष अंश प्राण और तेजका सूक्ष्म अंश वाक्‌ 
बनता है । असलमें ये मन, प्राण और वाणी 
तथा इनके कारण अज्नादि कार्यकारणपरस्फाासे मूलमें 
एक ही सत्‌ वस्तु ठहरते हैं। सबका मूल कारण सत्‌ है, 
वही परम आश्रय और अधिष्ठान है। सतके काथ नाना 
प्रकारकी आकृतियाँ सब वाणीके विकार हैं, नाममात्र हैं । 
यह सत्‌ अणुकी भाँति सूक्ष्म है, समस्त जगत्‌का आत्मारूप 
है, जैसे सर्पमें रज्जु कल्पित है, इसी प्रकार जगत्‌ इस 'सत' 
मे कस्पित है | है इवेतक्रेतों! वह “सत' वस्तु व्‌ ही है। 

शतल्वम॒सि' 

'हे सोम्य ! जैसे शहदकी मक्खी अनेक प्रकारके इृक्षोके 
रसको एकत्र करके उसको एकरस करके शहदके रुप्में 
परिणत करती है, शहदरूपको प्राप्त रस जैसे यह नहीं जानता 
कि मैं आमके पेडका रस हूँ या मैं कटहरके दृक्षका रस हैँ, 
इसी प्रकार सुषुप्तिकालमें जीव 'सत्‌” वस्तुके साथ एकी- 
भाषकों मास होकर यह नहीं जानते कि हम सत्में मिल गये 


हैं। सुधुसिसे जागकर पुनः वे अपने-अपने पहलेके बाघ, 
सिंह, इक, शकर, कीट, पतंग और मच्छरके शरीरको प्रात 
हो जाते हैं | यह जो यूक्ष्म तत्त्व है यही आत्मा है, यह सत्‌ 
है और है श्वेतकेतो ! वह तू ही है ।” “तश्वमसि” 

इवेतकेतुने कह्टा---“भगवन्‌ ! मुझकों फिर समझाइये |! 
आरुणि बोले--(हे सौम्य ! जैसे समुद्रके जलसे ही बादलेंके 
द्वारा पुष्ट हुई गंगा आदि नदियाँ अन्तमें समुद्रमें ढी मिलकर 
अपने नामरूपको त्याग देती हैं, यह नहीं जानतीं कि में 
गंगा हूँ, मैं नमंदा हूँ” ओर सर्वथा समुद्रभावको प्राप्त हों 
जाती हैं। और फिर मेघके द्वारा वृष्टिरूपसे समुद्रसे बाहर 
निकल आती हैं किन्तु यह नहीं जानतीं कि हम समुद्रसे 
निकली हैं । इसी प्रकार ये जीव भी 'सत्‌? मेंसे निकलकर 
सत्‌में दी लीन होते हैँ और पुनः उरसासे निकलते हैं परन्तु यह 
नहीं जानते कि हम 'सत्‌” से आये हैं । ओर यहाँ वही बाघ: 
सिंह, बृक्र, थूकर, कीट, पतंग या मच्छर जो-जो पहले होते 
हैं वे हो जाते हैं | यह जो सूक्ष्म तत्व सबका आत्मा है, यद्द 
सत्‌ है, यही आत्मा है और हे इ्वेतकेतो ! यह सत्‌ तू ही 
है !! “तत्त्यमसि” 

श्वेतकेतुने कहा---भगवन्‌ ! मुझे फिरसे समझाइये ।' 
उद्दालक आरुणिने तथास्तु” कहकर समझाना शुरू किया-- 

हे सोम्य ! बड़े भारी दृक्षकी जड़पर को६ चोट करे तो 
वह एक ही चोटमें यूख नहीं जाता; वह जीता है और उस 
छेदमेंसे रस झरता है | वृक्षके बीचमें छेद करनेपर भी वह 
सूखता नहीं, छेदमेंसे रस झरता है, इसी प्रकार अग्रमागपर 
चोट करनेसे भो वद जीता है और उसमेंसे रस टपकता है । 
जबतक उसमें जीवात्मा व्याप्त रहता है तबतक बह मूलके 
द्वारा जलू प्रहण करता हुआ आनन्दसे रहता हे | जब इस 
वृक्षकी शाखाओंमं एक झाखासे जीव निकल जाता हे तब 
वह सूख जाती है, दूसरीसे निकलनेपर दूसरी, ओर लीसरीखे 
निक़लनेपर तीसरी यूख जाती है। और जब सारे कृक्षको 
जीव त्याग देता है तब वह सब-का-सब सूख जाता है । इसी 
प्रकार यद्द शरीर भी जब जीव्से रहित होता है तभी 
मृत्युको प्रात होता है | जीव कभी म्त्युको प्राप्त 
नहीं होता, यह जीवरूप यूहम तत्त्व ही आत्मा है। 
यह सत्‌ है, यद्दी आत्मा हे और हे श्वेतकेती ! “वह सत्‌ तू 
दी है ।! “तत्वमसि' 

इवेतकेतने कह्ा--भगवन्‌ ! मुझे फिर समझाइये !' 
पिता आरुणिने कहा--“अच्छा, एक बढ़ा फल तोढ़कर 
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ला ! फिर तुशे समझाऊंगा ।? श्वेतकेतु फल ले आया। 
पिताने कद्दा--“इसे तोड़कर देख इसमें क्या है ?” श्वेतकेतुने 
फल तोड़कर कहा--“भगवन्‌ ! इसमें छोटे-छोटे बीज हैं ।” 
ऋष बोले, “अच्छा; एक बीजको तोड़कर देख उसमें क्‍या 
है ? इबेतकेतुने बीजको फोड़कर कद्दा--'इसमें तो कुछ भी 
नहीं दीखता !? तब पिता आरुणि बोले--'हे सोम्य ! वू 
इस वट-बीजके सूक्ष्म भावकों नहीं देखता, इस अत्यन्त 
सूक्ष्म तत््यसे ही महान्‌ वटका दृक्ष निकलता है । बस, जैसे 
यह अत्यन्त सूक्ष्म वट-बीज बढ़े भारी वटके दृक्षका आधार 
है, इसी प्रकार यूक्ष्म सत्‌ आत्मा इस समस्त स्थूल जगत्‌- 
का आधोर है । दे सौम्य ! मैं सत्य कह्ता हूँ, व्‌ मेरे 
बचनमें श्रद्धा रख | यद्द जो सूक्ष्म तत्व आत्मा है वह सत्‌ 
है और यही आत्मा है । हे श्वेतकेतो ! वह “सत्‌! तू ही है ।? 
“तत्वमसि' 

बवेतकेठतुने कहा--“भगवन्‌ ! मुझको पुनः दूसरे 
इृष्टान्त्से समझाइये |” उद्दालकने एक नमककी डली 
इेतकेतुके हाथर्म दकर कहा--“वत्स |! इस डलीकों अभी 
जलसे भरे हुए, छोटेमें डाल दे और फिर कल सचेरे उस 
लेटिकी लेकर मेरे पास आना ।! इवेतकेतुने ऐसा ही किया । 
दूमरे दिन प्रातःशकाल जब श्वेतकरेठ जलका लोट। लेकर 
पिताके पास गया; तब उन्होंने कद्दा--हे सोम्य ! रातको 
जं। नमककी डली लछोटेमें डाली थी, उसको जलमेंसे द्वृंढ़कर 
निकाल त॑। दे, मैं उसे देखू ।? श्वेतकेतुने देखा, पर नमककी 
ड्ली उसे नहीं मिली, क्‍योंकि वह तें। जलमें गलकर जलरूप 
है| गयी थी | तब आइरुणिने कद्दा--“अच्छा, इसमेंसे इस 
तरफसे थोड़ा-सा जल चलकर बता तो कैसा है !” इ्वेतकेतुने 
आचमन करके कहा--“पिताजी ! जल खारा है ।? आरुणि 
बं,ले--“अच्छा, अब बीचमेंसे लेकर चखकर बता |” 
श्वृतकेतुने चलकर कद्दा--“पिताजी ! यह भी खारा है।? 
आरुणिने कदहा--“अच्छा ! अब दूसरी ओरसे जरान्सा 
पीकर बता केसा स्वाद है ? इवेतक्रेतुन पीकर कष्ा-- 
“पिताजी ! इधरसे भी स्वाद खारा ही हे ।” अन्तमें पिताने 
कट्दा--“अब सब ओरसे पीकर; फिर जलको फेक दे और 
मेरे पास चला आ । बवेतकेतुने वेसा ही किया ओर आकर 
पितासे कद्दा--“पिताजी ! मैंने जो नमक जलमें डाला था; 
यद्याप मैं अपनी आँखौसे उसको नहीं देख पाता परल्तु 
जीभके द्वारा मुझको उसका पता छूग गया है कि उसकी 
स्थिति उस जलमें सदा और सर्नत्र है।! पिताने कद्दा-८ 
'हे सौम्य ! जैसे तू यहाँ उस प्रसिद्ध 'सत्‌” नमकको नेत्रोंसे 
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नहीं देख सका तो भी वद विद्यमान है, इसी प्रकार यद्द युक्ष्म 
तत्त्त आत्मा है | वह सत्‌ हैं और वही आत्मा है और हे 
इवेतकेतो ! वद आत्मा तू दी है ।! “तत््वमसि” 


इवेतकेतुने कहा--'पिताजी ! मुझे फिर उपदेश 
कीजिये |? तब मुनि उद्दालक बोले--“उन ! जैसे चोर 
आखॉंपर पट्टी बॉचकर किसी मनुष्यकों बहुत दूरके गान्धार 
देशसे लाकर किसी जंगल निजन प्रदेशर्म छोड़ दे और 
वह पूर्व, पश्चिम, उत्तर, दक्षिण चार्रों दिशाओंकी ओर 
देख-देखकर सद्ायताके लिये पुकार करके कहे कि “मुझको 
आखोंपर पट्टी बॉँधकर चोरोंने यहाँ छाकर छंडड़ दिया है? 
ओर जैसे उसकी करुण पुकारको सुनकर कोई दयाद् 
पुर दयावश उसकी आँखोंकी पद्ी खोल दे और 
उससे कह दें कि 'गान्धार देश इस दिशामें है, तू इस रास्ते- 
से चला जा; वहाँ पहुँच जायगा (! और वह बुद्धिमान 
अधिकारी पुरुष जेसे उस दयार पुरुषफे वचनोंपर श्रद्धा 
रखकर उसके बताये मार्गपर चलने लगता दे और एक गाँव- 
से दूसरे गाँव पूछ-परछ करता हुआ आखिर अपने गान्धार 
देशकी पहुँच जाता है | इसी प्रकार अज्ञानकी पट्टी बॉषे 
हुए, काम, क्रघ; लोभादि चोरोंक द्वारा संसाररूपी भयद्लर 
बनमें छं।ड़ा हुआ जीव ब्रह्मनिष्ठ सदरुरुके दयापरवश हो 
बतलाये हुए, मार्गसे चछकर अविद्याके फंदेसे छूटकर अपने 
मूल स्वरूप 'सत्‌? आत्माको प्रात हो जाता है। यह जो सूक्ष्म 
तत्व है, सो आत्मा है। वह सत्‌ है, वही आत्मा है, हे 
इवेतकेतो ! वह सत्‌ आत्मा वू ही है|? “तत्वमसि' 

इवेतकेतुने कहा--'भगवन्‌ ! कृपापूर्वक मुझको फिर 
उपदेश कीजिये |” तब मुनि उद्दालक बोले-- सुन, जैसे 
कोई एक रोगी मनुष्य मरनेवाला दोता है; तब उसके सम्बन्धी 
लोग उसे घेरकर पूछते हैं कि तुम हमें पहचचानते हो या नहीं ! 
जबतक उस रोगी जंवकी वाणीका मनमें, मनका प्राणमें, 
प्राणका तेजमें और तेजका ब्रह्ममें लय नहीं हो जाता तबतक 
वह सबको पहचान सकता है ! परन्तु जब उसकी बाणीका 
मनमें, मनका प्राणमें, प्राणका तेजमें, और तेजका ब्रह्ममें 
लय हो जाता हैं तब वह किसीको नहीं पहचान सकता | 
यह जो सूक्ष्म भाव है सो आत्मा है, वह सत्‌ है, वही आत्मा 
है, दे श्वेतकेतो ! वद्द आत्मा तू ही है ।! “तत्त्वमसि' 

इवेतकेतुनें कहां--“भगवन्‌ ! कृपापूर्वक मुझे फिर 
समझाइये । ! तब मुनि कहने लगे--४अच्छा सुन ! एक 
आदमी चोरीके सन्देहमें पकड़ा जाता है, और उससे पूछा 
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जाता' है कि तेंने चोरी की या नहीं, वह अस्वीकार करता है | 
तब राज्यफे अधिकारी जलती हुई बुढ्डाड़ी व्यकर उपके 
हाथम देनेकी आज्ञा करते हैं, कुल्हाड़ी लायी जाती है और 
यदि उतने चोरी को है और झूठ बोलकर छूटना चाहता 
है तो आत्माको असत्यके साथ जोड़नेके कारण कुब्हाड़ीका 
स्पर्श होते ही उत्का हाथ जल जाता है और उसे अपराध- 
के लिये (दण्ड दिया जाता है। परन्दु यदि बह चोर नहां 
होता ओर सत्य ही कहता है तो आत्माकों सत्यके साथ संयुक्त 
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रखनेके कारण उसका हाथ उप्त कुल्हाड़ीसे नहीं जलता और 
यह बन्धनसे छूट जाता है ।# 
इस प्रकार सत्यताके कारण जलती हुई कुल्हाड़ोसे सत्य- 
वक्ता बच जाता है; इससे सिद्ध होता है कि जोब सत्‌ हें, 
यह सत्‌ है, वही आत्मा है | हे श्वेतक्रेतो ! वह आत्मा व्‌ 
इस प्रकार पिता उद्दालक आरुणिके उपदेशसे इ्वेतकेपु 
आत्माके अपरोक्ष ज्ञानकों प्राप्त होकर कृतार्थ हो गया | 


-थ्या्औडफे..... 
निम्बाके-दश न ( द्वेताद्वेत-सिद्धान्त ) 


( लेखऋ-स्वा्मी ओपरमानन्ददासजो ) 


भारतबषमें प्रचलित चार प्रमुग्ब धार्मिक मम्प्रदायों में 
एक निम्बाकमतानुयाश्ियों का पन्‍्थ है | इनका धर्म भी वेदान्त- 
पर अवलूम्बित है । ये ऐसा कोई भी उपदेश नहीं करते 
जिसका वेदान्तमें समावेश न हो और न ऐी पूजा-पद्धतिका 
अनुसरण करते हैं जे उस लक््यतक नहीं पहुँचाती जिसका 
वेदान्त निर्देश करता है । द्वतादैतके नामसे प्रसिद्ध 
सुरपरातिष्ठित वेदान्त-धिद्धान्त इस देशमें भगवान निम्बाका चाय- 
के द्वारा प्रचलित हुआ था। यह कहां जाता हैं कि 
भगवान निम्बाक जन्मके तेलड़् ब्राह्मण थे और निम्ब 
नामक गाँवमें रहते थे। उनके पिताका नाम जगन्नाथ 
और मांताका नाम सरम्वती था। निम्बाकने “बेदान्त- 
पारिजातमीरभ!? ( बह्मसूओपर एक प्रकारका भाष्य ) और 
दर छाकोंक्रे एक छोटे ग्रन्थ (सिद्धान्तक्ष' ( जिसको प्रायः 
दशस्छोको भी कहते हैं ) की रचना की थी । 


वेदान्त अथवा ब्रक्षसूत्र परअकझको चराचर जगतका 
मूल कारण बतलाते हैं। उससे यह सार जगत्‌ उत्पन्न 
हुआ हैं, उधीमें स्थित है और उसीर्मे इसका लय हं। 
जायगा । अपने वास्तविक स्वरूपम परत्रह्म एक ओर सब 
उपाभधियेंसे रहित, सबंब्यापक; पूर्ण, अद्वेत, निर्विकार 
ओर दूमरी ओर सर्वंद्रष्टा, सर्वशक्तिमान्‌, सश्टिका कर्ता- 
धता ओर संदर्ता है। बद अनन्त रूपोमें व्यक्त, सबके 
हृदयमें निवास करनेवाला और सश्लालक है । ईश्वर विश्वके 
कण-कणमें व्यात्त है, किन्तु साथ-ही-साथ सर्वातिशायी भी 
है | जिस प्रकार इस संसारमें मिट्टी वक्ष, छता, पौधे, 


निनानओई चिह७ ना न. 
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फछ, फूछ, मांस, हड्डी आदि अनेक रूपोंमि परिणत हें। 
जाती है और ये सब्र फिर प्रश्वीपर गिरकर, कालक्रमम।, 
मिद्ठीका रूप धारण करते है उसी प्रकार अनेक नाम- 
रूपात्मक विश्व भी ब्हझमे प्रादुर्भूत हुआ है ओर ब्रह्मसे 
एकास्म हाकर प्रलूयके पश्चात्‌ भी बना रहता हैं। अक्षर 
परम तत्त्व ( अक्षखत्रञ्च ) सत। चित्‌ और आनन्द है ! 

श्रुतियाँ ब्रह्मकों सत्‌॥ चित्‌। आनन्द बतलाती हैं | 
उनमें ऐसा वर्णन मिलता है-- 

स सपस्तप्त्वा' * *** * अनन्दोी अह्ोति व्यजानात। 
आनन्दादूय व खल्विमानि भूतानि जायन्ते। आननन्‍देन 
जातानि जोवन्ति । आनन्द प्रयन्स्यभिसंविशन्ति । 

( तैतिरीयोपनिषद्‌ , भूयुवली! ' 

“उसने तपस्या करके ब्रहकोा आनन्दमय अनुभव 
किया । आनन्दसे ही थे भूत उत्पन्न इंते हैं। आननदसे 
ही उत्पन्न ह।कर जीते हैँ और मत्युके पश्चात्‌ पुनः आनन्दर्म 
ही प्रवश कर जाते हैं ।! 

'रसो वे सः रस ५ छ्लोबास लब्ध्वानन्दी भवति | को 
होवान्याद कः प्राण्यात । यवेष आकादा आनन्‍्दोन 
स्थात्‌ । एव ड्ोवानन्वयति ।! ( तैक्ति०, अह्यवली ) 


“वह रसम्वरूप हे। रसको पाकर मनुष्य आनन्दित हैं| 
जाता है, यदि इस विश्व ( द्वदयाकाश ) में रस नहीं होता 
तो कौन जीता और कर्म करता ? यही ( रसस्वरूप ब्क्ष ) 
आनन्द देता है ।! 
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# इस वर्णनसे पता लगता है कि प्राचीन कालमें सत्यपर कितना विश्वास था। सत्यके प्रतापसे उस सत्यमय वातावरणमें 
जलती हुई कुल्दादी भी सत्यवक्ताके हाथ नहीं जला सकती थी, और असत्यका आश्रयी उसीसे जलकर दण्डित होता था । 


# निम्याक-वर्शन ( ह्वैतादेत-सिद्धान्त ) # 
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सत्य शानमनन्त शा ।! ( लैत्ति० ० ) 

'ब्रह्म सत्य और आनन्दस्वरूप है | वह अनन्त भी है।' 

श्रुतियाँ ब्रलको आनन्दरूप कद्ठती हैं। किन्तु जबतक 
ब्रह्म अद्वैत और सर्वव्यापक न हो बह बास्तवमें आनन्द- 
स्वरूप नहीं हो सकता । यदि उतके अतिःरक्त कोई दूधरी 
मना है। तो बह विभक्त हीं। जायगा उत्‌ पदाथमे जिसमें 
बह व्यात नहीं है | श्रुतियोर्म इस प्रकारका वर्णन हैं-- 

यो वै भूमा तत्सुख नाल्‍्पे सुखमण्ति । भूमेव सुखम्‌ ।' 

जो सार्वभीम दे वही सुख है। म्वल्पमें सुग््र नहीं है । 
सावभोमभें ही सु है|! 

प्यो वे भूमा तदम्इतम्‌। अथ यदलप तन्मत्यंम्‌ ।' 

'जे। सार्वभौम दे वद्दी अमृत है। जो अल्प है वह 
सत्य दे... 

इस प्रकार श्रुतियाँ निर्देश करती दूं कि ब्रह्की 
आनन्दमयनासे उम्की आदद्तीयता और सर्वव्यापकता 
भद्ध हं।ती हैं | 

अब यदि हम गम्भीरतसे विचार करें ते मात्यूम 
है।या कि शानके बिना आनन्दका अस्तित्व हं। ही नहीं 
मकता | यदि अपनभे स्थित आनन्दका अनुभत्र ।कसीक्रों 
ने है।। नं। कम-से-कम उमर व्यक्तिके लिये आनन्दका 
अस्तित्व नहीं है । झककर अपने माधुयका उपभोग म्वर्य 
नहीं कर सकती | मनुष्य इसका उपभोग करते हैं ओर 
इसकी मीठा बतठाते हँ। इस प्रकार माधुय ज्ञानका 
ही विषय है | यदि कोई अनुभव करनेवात्या नहीं होता तो 
गक्करके माधुयंका पता नहीं चलता । किन्तु ब्रह्म अद्वितीय 
है, अतः अपने आनन्दका वह स्वयं भोक्ता है । इसल्ये 
उसकी हम चित्‌ कहते हैँ | चिच्छक्तिके द्वारा वह अपने 
अन्तभूंत आनन्दका उपभोग करता है। अतएव ब्रह्म 
मच्चिदानन्द कहलाता है | 


भगवान्‌ निम्बाकोचायने अपने उपदेशोमें उन मार्गोंका 
विधान किया है जिनके अनुसरणसे हम उस योग्यताकों 
प्राम कर सकते हैं जो परमानन्दकी प्रातिके लिये प्रेमपरिपूण 
ददयसे ब्रह्मसत्ताके समुद्रमें, सागरमें बहती हुई नदियेकि 
समान, निमम्म होनेसे समर्थ बनाती है। क्योंकि सृष्टिके 
विभिन्न पदार्थ खश्टाके रूपमात्र हैं, इसलिये द्वेष, असत्य, 
संघर्ष, हिंसा आदिके त्यागसे पबरिन्नद्नदय और निरहंकार 
देकर भनुष्य प्रत्येक जीवमें भगवानका साक्षात्कार कर 


शेर, 
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सकता हैं । इसे पवित्रतासे ही सनातन शान्ति मिल सकती 
है | द्वतादतसिद्धान्तके चार रूपॉका वर्ण नीचे किया 
जाता है-- 


(१ ) दृश्यम्थानीय जगत्‌ ( ऑख्वोसे दिखायी पड़ने- 
वाला संसार )। 

( २ ) द्रषश् जीवसमूह ( व्यक्तिगत अहंकार जो संसारके 
पदार्थोंकों एथक्‌-प्रथक्‌ देखते हैं ) | 

(३ ) नियन्ता ईश्वर ( जो सृश्टिकि सब पदार्थोको एक 
साथ देखता है )। 

(४ ) सचिदानन्द बा अल्षरत्रम ( जो नाम-रूप- 
रहित है। बह सनातन, निविकार और 
आनन्दका अनुभव करनेवाला है । श्रुतियाँ 
उसको अक्षर कद्दती हैं )। 





यह चौथा स्वरूप आनन्दरूपी ब्रह्ममायासे समन्बित 
है जा स्त्रभावतः उसमें स्थित है। मायाका दूसरा नाम 
प्रक्षत ( आदिम अव्यक्त ) है। यद्यपि ब्रह्म अद्वेत, अवि- 
भक्त और सदा निर्विकार है तथापि मायाके कारण ब्रह्मका 
स्वाभाविक आनन्द अनन्त रूपोर्म अनुभूत होता है अर्थात्‌ 
द्वैतमें व्यक्त दोनेके कारण आनन्द ज्ञानका विषय बन जाता 
है। दूसरे शब्दींमे ब्रह्मकका स्वाभाविक आनन्द ऐसा सामथ्य 
रखता है कि ब्रह्म अविभक्त रहते हुए भी अपनेको विभिन्न 
रूपोमें व्यक्त कर सकता है अथांत्‌ आनन्द अनेक रूपोंमें 
अनुभव किया; देखा और भोगा जा सकता है। माया 
( मीयते अनया-- बद जो अमेयकों मापती है उस ) की यह 
शक्ति बह्मकी अन्तर्जात शक्ति है। 


भगवानके अनन्त व्यक्त रूपोंके समुहका नाम विश्व 
है। यह उसके चित॒के द्वारा ज्ञानका विषय है। ४श्वर 
( नियन्‍्ता ) इसी व्यक्त करनेवाली शक्तिका संशापक है जो 
एक ही साथ संसारके सारे पदार्थोंकों पूर्णतः देखता है। 
इसीलिये इश्वर सर्वद्रश हे | जब पदार्थोकों अलग-अलग 
करके देखता है तब ईश्वर्की संशा जीव होती है । इसलिये 
आंशिक द्रश होनेके कारण जीवका अनुभव सीमित होता है। 
“श्वर और जीव दोनों विभिन्न रूपमें अ्रम्मके अन्त्निष्ठ 
चिच्छक्तिके प्रत्यक्षीकरण हैं । ये दोनों सनातन हैं) विश्व 
भी अनादि और सनातन इस अर्थमें है कि समस्त रूप जो 
अतीतमें व्यक्त हुए, थे; वरतमानमें हो रहे हैं और भविष्यमें 
होंगे, वें सब इश्वरके शानमें अवस्थित हैं । ईश्वर सर्वद्रष्टा 
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होनेके कारण कालातीत है और उसके ज्ञानमें कालका कोई 
बन्धन नहीं है| किन्तु ईश्वरसे प्रकृतिमं भिन्न होनेसे जीवकी 
इृष्टि सदोष है, वह पदार्थोको एक-एक करके देखता है जो 
ईश्वरके ज्ञानमें सदा वर्तमान रहते हैं। इसलिये संसारके 
पदार्थ, एकके बाद दूसरे, जीवके शानमें आते और उत्पन्न 
होते, जीते और मरते हुए मादूम पड़ते हैं। अतः जीवके 
ज्ञानमें ससार सदा परिवर्तनशील और असख्थिर है। परम्तु 
सर्वद्रश इश्वरके शञानमें जो हे उसके अतिरिक्त कुछ भी 
अपूर्णद्रश जीवके शानमें नहीं आ सकता | इस तरह जीव 
सब कर्मोंके लिये नियन्ता ईश्वरपर सदा अवलम्बित रहता है। 


ईश्वर और जीव अक्षर तथा सबातिशायी हैं । दोनों ही 
द्रश और चिद्रप हैँ । चित्‌ सदा निर्विकार परिवरतंनरहित 
है। जो रूप जीवको देख पड़ते हैं. उनमें परिवर्तन हुआ 
करता है, इसलिये बे परिवर्तनशील मात्य्म पढ़ते हैं | ईश्वर 
और जीवके चित्‌में कमी परिवर्तन नहीं होता, अतएब वे 
विकार तथा परिवतंनरहित हूँ । किन्तु संसारमें अनन्त रूप 
होनेके कारण इन रूपोंके दष्टा जीव मी अनन्त हैं । चिहद्रृप 
ईश्वर सवव्यापक होनेसे भूमा ( सावभोम; मद्दान्‌ ) है, 
जब कि जीव अणु है जो प्रत्येक रूपमें निवास करता हुआ 
उसको अनुभवका विषय बनाता है। किन्तु जिस प्रकार 
दीपककी छोटी शिखा अपने चार्रों ओरके खुदूर स्थानोंको 
अपने प्रकाशसे प्रकाशित करती है, उसी प्रकार जीव भी 
अण होते हुए सुदूर पदार्थोको दृष्टिगोचर करता है। 
४श्वरकी तरह वह सारे संसारका ज्ञान एक साथ नहीं कर 
सकता । परम तत्त्वसे अनुभूत आनन्द स्वातिशायी होता है 
और उसमें कभी परिवतन नहीं होता । ब्रह्ममें ही विभिन्न 
रूप व्यक्त होते हैं | इसलिये ब्रक्षके चतुर्थ स्वरूपकों अलग 
करते हुए. श्रुतियोंने उसे अक्षर कहा है । 


ऊपरके विवेचनसे यदी निष्कष निकलता है कि विश्व 
ब्रक्षका ही अंश हे। जीवके शानमें वह परिवर्तनशील 
( क्षरस्वभाव ) और अनन्त रूपवाला है | जीव भी ब्क्षका 
अंरा, अक्षर, अणु तथा अगणित है। जीव और जगत्‌ 
दोनों ईश्वरपर अवलम्बित हैं। संसार ईश्वरके शानमें है 
जो सदा सर्वद्रश, असीम, अक्षर और इसका कर्ता तथा 
संरक्षक हैं। वह जीवोंका नियन्‍्ता भी है। वह स्वभावसे 
द्रशमात्र होनेके कारण आकाररहित और खुपात्मक 
जगत्से परे है। वह स्वयम्भू है। सनातन और अक्षर 
डोनेके कारण ज्क्म सब्बोतिशायी, सर्बोनन्द) सर्वशानमय; 


# अविद्यया रृत्युं तीर्थों बिथयाउसृतमदसुते # 


अपने पूर्णरूपर्मे आकाररदित और उसमें किसी रूपकी 
कल्पना नहीं; इसलिये वह परअक्ष कहलाता है। इंश्वर, 
जीव और जगत्‌ उसीर्मे स्थित, उसके व्यक्त रूप हैं। 
विष्णुपुराणके षष्टठ भागके सप्तम अध्यायमें ब्रह्मक्रे चारों 
रूपोंका थोड़ा-सा भिन्न वर्णन इस प्रकार है--- 
आश्रयश्रेतसो श्रद्म द्विया तथ्य स्वभावतः । 
भूपष मूर्ंमसूर्ते थे परं॑ चापरमेव च॥४७॥ 
अमूर्त मजहाणो रूपए यस्सदि्त्युध्यते जुजैः ॥६५॥ 
समसस्‍्ताः इक्तयश्रेता नूप यश्र प्तिष्टिताः । 
तदहिश्वरूपवेरूप्य रुपमन्यद्धरेमंहत्‌ ॥७०॥ 
समस्तशक्तिरु्पाणि तस्करोत्ति.. जनेश्वर ॥७१॥४ 
एसव्‌ सर्वंरिद विशर्य जगदेतशराचरस । 
परबज्ास्वरूपस्यथ विष्णो:  शक्तिसमन्वितम्‌ ॥६०॥ 
५८ १९ १९ )९ 
एतान्यशेषरूपाणि तस्य रूपाणि पा्िव। 
यतस्तच्छक्तियोगेन युक्तानि नभसा यथा ॥६८॥ 
द्वितीय विष्णुसशस्थय योगिधष्येय महामते ॥६५॥ 
'राजन्‌ | ( भक्तोंके ) मन ( ध्यान ) का आश्रय ब्रह्म 
है। वह स्वभावसे दो प्रकारका-मूर्त और अमूतं अथवा 
पर और अपर है |” 
जो विद्वानोंद्यारा सत्‌ कहा जाता है वह बह्मका 
तात्विकरूप अमूत है। जिसमें समस्त व्यक्त शक्तियाँ 
प्रतिष्ठित हैं. वद अ्रह्मका दुसरा परम विचित्र विदवरूप है। 
संसारकी समस्त शक्तियाँ इसीसे उत्पन्न होती हैं ।” 


'सारा विधत्र, समस्त चराचर सष्टि परत्क्ष विष्णकी 
दक्तिसे समन्वित है ।?# 
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# पारिभाषिक शब्दोंमें दृश्य जगत्‌ जड अथवा अचित्‌ कहा 
जाता है। किन्तु वास्तवमें इसका कोई भी भाग अचेतन नहीं है। 
चित्‌ श्सके प्रत्येक अंशमें वतंमान है और पुरुष कहलाता है 
( पुरि शेते इति पुरुष:---शरीरमँ निवास करता हुआ आत्मा )। 
इस प्रकार सारा विश्व व्यक्तिगत अहंकारसे आवासित है। 
जो अंश देख पड़ता है वह शरीर कहलाता है और जो उसके 
भीतर छिपा हुआ है वह पुरुष कद्दा जाता हैं। वास्तबमें शरीर 
और पुरुष सदा साथ रहते हैं । वद्द चिंत्‌ अर्थात्‌ पुरुष जो विश्व- 
दारीरमें रहता है, हिरण्यगर्भ कहलाता है। वह ईश्वरका व्यक्त रूप 
है। साधारण व्यक्ति उसके शरीरके विभिन्न भागोंमें निवास करते 
हैं। जिस प्रकार एक आत्मा सम्पूर्ण शरीरमें ब्याप्त रहता है, 
यधह्रपि शरीरके विभिक्त भागोंमें अनगिनत आत्मा बसले हैं, 


नीयत #& अआिं??ण;नआओओ 





जगद्गुरु श्रीनिम्परार्काचार्य 


# लिम्बाक-दर्शन ( ड्लेताद्लैद-सिद्धाव्त ) # 


श७छरै 
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“हे राजन्‌ ये सब जीव सर्वव्यापक विष्णुके व्यक्त रूप 
हैं। जिस प्रकार सारा विश्व तेजोबद आकाशसे व्यास है 
उसी प्रकार ये जीव विष्णुकी शक्तिसे ओतप्रोत हैं | यह 
ध्यान करनेयोग्य विष्णुका दूसरा रूप है ।! 


ऊपरके कथनसे यह स्पष्ट है कि बरहके चार रूप हैं-- 
(१) पर अमूर्त अ्थोत्‌ परम अक्षरतत्त्व । 
(२) अपर अमू्त अर्थात्‌ ईश्वर, सर्वद्रष्ठ और सब 
शक्तियोंका उद्गम | 
(३ ) पर मूर्त (जो द्विण्यगर्भ भी कदलाता है )-- 
वह स्वरूप जो समष्टिरुपसे सारे संसारकों धारण 
करता है और सब व्यक्त रूपोंका मूल सोत है । 
(४ ) अपर मूतं--अनन्त भिन्न-भिन्न रूप जो जीव 
कहलाते हैं । 
इस प्रकार अ्रह्म अद्वेत और द्वेत (द्वेताद्वैत ) दोनों है। 
जीब और ब्रक्मके बीच वही सम्बन्ध है जे अंश और अंभझीके बीच 
( अंशांशिभाव ) होता है। जड जगत, व्यक्तिगत आत्मा और 
ईश्वर एक दूसरेसे मिन्न और अनुरूप दोनों हैँ | अनुरूप 
इस अर्थमें कि प्रथम दोनोकी स्वतन्त्र सत्ता नहीं है और वे 
अपने अस्तित्व ओर क्रियाके लिये ईश्वरपर अवलम्बित रहते 
हैं, आत्मा और ईश्वर “तुम” और 'मैं? जैसे भिन्न पुरुष नहीं 
हैं। निम्नलिखित दृशन्तोंसे अंश और अंशीका सम्बन्ध अच्छी 
तरह समझा जा सकता है | 
यदि हम किसी निकट्स्थ स्तम्मक! देखते हैं तं। सर्वोश- 
में उसके अस्तित्वका अनुभव करते हैं । परन्तु यदि गम्मीरता- 
से विचार करें ते। मालूम पड़ेगा कि स्तम्भके विभिन्न अंगों- 
का शान सम्पूर्ण स्तम्भक्रे ज्ञानके साथ उत्न्न होता है। 
स्तम्भके रंग, आकार, विस्तार, काटिन्य आदि तथा एक 
भागसे दूसरे भागको भिन्नताका ज्ञान पूरे स्तम्भक्रे ज्ञानमें 
निहित है | इस तरद् भागविशेषका देखना पूरेके देखनेमें 
सम्मिलित है। व्यक्ति भी अपनो अवस्थामें अपना अनुमव 
एक पूर्ण इकाईके रूपमें करता है | उसके हाथ-पाँवच और 
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उसी प्रकार हिरण्यगर्भ विराट्स्वरूपके एथक्‌-एथक्‌ भागोंमें अनन्त 
जीव रहते हें । जेसा कि भगवद्गधीतामें कद्दा गया है, जगत्‌ और 
जीव मह्मकी शर्क्ति प्रकृतिके व्यक्त रूप हैं--- 
भूमिरापोइनलो वायु: खें मनो बुद्धिरेव च। 
अहंकार इतीय॑ में भिन्ना प्रकृतिरष्टथा ॥ 
अपरेयमितस्त्वन्यां प्रकृति विद्धि में पराम्‌। 
जीवभूतां मद्याबाददों ययेदं धायेते जगतु॥ 
ड्वेश्‌ 





दूसरे अंग अलग-अलग हैं, फिर भी वह बारूवमें चेतन 
आत्माका ही अनुभव करता है । चलने, देखने और करने 
आदि हरेक काममें पूरे आत्माका अनुभव करता है | जब 
कोई जाता है तो हम यह नहीं कहते कि उसके शरीरका 
एक भाग जा रहा है । जब वह किसी पदार्थकों देखता है 
तब उसे अपने पूरे व्यक्तित्वसे देखता है । ये क्रियाएं व्याक्त- 
में स्थित विभिन्न शक्तियोंक्रे स्फुरण हैं। जब कोई अपनी 
आँखें बंद कर लेता है, वह कुछ नहीं देखता है, किन्तु इसका 
अथ यह नहीं है कि उसके देखनेकी दाक्ति ही नष्ट हों गयी 
है। इसका मतलब यही हे कि शाक्तिका उपयोग नहीं हो 
रहा है। यद्यापे मनुष्य अविभक्त पूर्ण इकाई है तथापि उसकी 
बहुत-सी शक्तियोंसे उसकी एकात्मता है, जिन्होंने अपनी 
भिन्नता खो दी है और विभिन्न क्रियाओँके समय परिस्फुटित 
हं।ती हैं जब देखना, करना आदि उनको अलग-अलरूग 
संज्ञा होती है । किन्तु क्‍या ये शक्तियाँ व्यक्तिमें अज्ञभूत नहीं 
हैं ! वास्तवमें वे हैं। यद्यपि व्यक्ति अविभक्त पूर्णता हैं तथापि 
उसकी क्रियाविशेषक्री ओर संकेत करते हुए कद्दते हैं कि 
वह चलने; देखने, करने आदिकी शाक्तिसे समन्वित है । ये 
शक्तियाँ एक दूसरेसे भिन्न हैं, किन्तु इनके अन्तस्तल्में 
अविभक्त व्यक्तिका आधार है| यही अवस्था ब्रह्मकी भी है। 
वह अखण्ड और अपने स्वरूपमें पूर्ण है, फिर भी उसमें 
अनन्त शक्तियाँ हैं | ये शक्तियाँ उसके अंश हैं। यथपि 
प्रत्येक शक्ति दूसरीसे भिन्न है तथापि ब्रह्ससे सबका तादात्म्य 
है। प्रत्येक शक्तिके दो स्वरूप हँ--अह्ममें उसका ऐ,कात्म्य 
और नामरूपमें अभिव्यक्ति | परमतत््व-ब्रह्म विभिन्न शक्तियों- 
से सर्मान्‍्वत होकर अपनेको अनन्त नामरूपोंमे व्यक्त कर 
रहा है। जिस शक्तिको इन नामरूपोंका एक साथ शान होता 
है उसको इश्वर और जो शक्ति उनको एक-एक करके जानती 
है उसको जीब कहते हैं । 

द्वेताद्ेत सिद्धान्तका समर्थन बहुत-से वेदान्तसूत्रोंमिं किया 
गया है जिनमेसे कुछ नीचे उद्घृत किये जाते हैं-- 

अंशो नानाव्यपदेशादन्यथ। चापि दाशकितवादि- 
व्वमधीयत एके । (२।३ । ४३ ) 

धजीव ब्रह्मका अंश और तन्मय भी है | अंद्य इंनेके 
कारण श्रुतियोमं इसका इस प्रकार वर्णन पाया जाता है-- 

'ज्ञाक्ौ द्ादजावीशानो”, “अंशो दोष परस्य', “एव 
परस्थ शाक्तिजीबो5वपशक्तिरस्वतन्त्रः”, “य अास्मानसन्तरो 
यमयति अन्तःप्रविष्टः शास्ता जनानाम ।! 
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दोनोंकी एकता श्रुतियोंमें कद्दी गयी दै--/तत््वमसि?, 
“धअथमात्मा ब्रक्ष:“अई ब्ह्मास्मि।' आथरवेणोंके एक सम्प्रदाय- 
ने इस ऐक्यकों इस तरह प्रकट किया है--“दास बक्ष है, 
कितव ( ठग, दुष्ट ) ब्रक्ष है | 

'मम्म्रवर्णात्‌ ।? (२ । १ ।४४) 

जीव ब्रह्मका अंश है, इस अरतिमन्त्रसे सिद्ध होता है 
धादोडश्य विश्वा भूतानि! सहलशी्े पुरुषके एक पांदमें यह 
समस्त जीवसमूह है | 

'अपि च सयते ।! (२। ३ । ४५) 

जीव अह्चका अंश है, इस स्घृतिवचनमें स्मरण किया 
गया है । 

ममैयांशों जीवकोके जीवभूतः सनातनः । 
( श्रीमद्धभगवद्गीता १५ | ७ ) 
मेरा सनातन अंश संसारमें जीव नामसे व्यक्त हे । 
उभ्रयव्यपदेशास्वहिकुण्डखवतू । (३।२। २७) 
यह विश्व अपने सूक्ष्म अथवा स्थूल रूपमें, एक और 
मिन्नके सम्बन्धसे, अपने उपादानकारण ब्रह्ममें वतेमान 
रहता है । इस सम्बन्धका वर्णन श्रुतियोंमें यों मिलता है-- 

तो वा इमानि भूतानि जायन्ते', “यः एथिध्यां 
तिल”, “पृथगारमान प्रेरितारं चमत्वा”, बरहोबेद सर्वे, 
'सर्त॑ खल्विद महा ।? 

जबतक सर्प कुण्डली बनाकर बैठा रहता है; उसके 
शरीरके सब अंग देखे नहीं जा सकते, किन्तु जब वह अपने- 
को फैला देता है तो उसके फण, पूंछ आदि दृष्टिगोचर हो 
जाते हैं । इसी प्रकार प्रलयके समय सारा विश्व ब्रह्ममें लीन 
रहता है और सृष्टिके समय उसमेंसे फिर आविभू'त द्ोता है | 

तदनन्यत्वमरम्भगशब्द(दिभ्य: 4 (१।१।१४) 

कार्य और उसका उपादानकारण एक ही हैं । दोनोंमें 
कोई भेद नहीं । श्रुति कहती है-- 

“वाचारम्भणं विकारों नामघेयं मृत्तिक्रेश्येव सत्यम्‌ ।' 
'वेतदत्म्यमिदंर स्भ ।?, “तस्सत्य॑ तरवमसि!, "सर्व 
खल्थिद बहा ।' 

जन्माधस्य यतः । (१।१।२) 

'ब्रह्मका शान होता है; क्योंकि वह इस संसारकी सृष्टि, 
धारण और प्ररूयका कारण है।! 

शाख्रयोनित्यात । (१।£१।8 ) 

'ब्रक्चको दम शार््कि उद्गमके रूपमें जानते हूँ ।” 

ततक्त सम॒स्वयात्‌ । (१।१।४ ) 











श्रुतियाँ इस विषयमें एकमत हैं कि ब्क्ष विश्वर्में व्यापक 
और अतिशायी दोनों है ।” 

प्रकृतिश्य प्रतिशाश्टटान्ताभुपरोधाद । (१।४।२३१) 

ब्रह्म विश्वका उपादान और निमित्तकारण दोनों है । 
यह शभ्रुतिकी इस प्रतिशासे सिद्ध शोता है-- 

तमादेशसप्राक्ष्यो येनाशुत श्रुत॒ सवध्यसत मर भवस्य- 
विज्ञात विज्ञास भयति | 

और दृष्ठान्तते भी यथा-- 

सोम्यैकेन भ्स्पिण्ढेन सर्व सन्‍्सयं विज्ञात स्थात । 

योनिश्र हि गीयते । ( १।४। २७ ) 

भ्रुतियाँ ब्रह्मको प्रत्येक पदार्थवा कारण बतलाती हैं, 
इसलिये हम यह निष्कर्ष निकालते हैं कि ब्रह्म विश्वका 
उपादानकारण भी है । 

ब्रह्मके चारों स्वरूपोंका वर्णन ब्वेताश्वतरोपनिषत्‌क 
निम्नलिखित और दूसरे मन्त्रोंमि इस प्रकार किया गया एँ-- 

उद्गीतमेतत परम तु ब्रह्म 
तरिंसख्य सुप्रतिष्ठाक्षर च । 
ब्रह्मतिदों विदिस्वा 
लीना बह्मणि तत्परा योनिमुक्ता: # 

“ेदान्त परत्रह्मका निरूपण करता हे | तोन--जगत, 
जीव और इश्वर-बक्ममें सुप्रतिष्ठित हैं; और साथ-ही-साथ 
वह अक्षर भी है | अह्मको जाननेवाले इस अन्तरको जानते 
हुए उसमें लीन हो जाते हैं और जन्म-मरणके बअन्धनसे 
छूट जाते हैं ।? 


अन्नान्तरं 


इस मन्त्रमें अह्के अतिशायित्वका स्पष्ट वर्णन है। 
इसके अतिरिक्त अक्षके तीन और स्वरूपोंका विवेचन नी चेके 
मन्त्र्मे और भी स्पष्ट है--- 


जशाजञ्ौ द्वावजावीशञानी शा- 
वजा ह्ाका भोक्तभोगार्थेयुक्ता । 
अनन्तश्रात्मा विश्ररूपी हाकतों 


त्रय॑ यदाविन्दते ब्रह्म हातत ॥ 


“इंश्वर ( नित्रन्ता ) श॒( सर्वद्रष्ठ ) है और जीव 
अनीश्वर ( ईश्वरसे नियमित ) तथा अज्ञ ( खल्पद्रष्ट ) है | 
दोनों ही अज तथा मनातन हे | प्रकृति भी जो जीवको 
भोग्य पदार्थ प्रदान करती है; अज है | जब आत्मा 
( व्यक्तिगत अहंकार ) इन तीन खरूपोंसि समन्वित ऋद्यको 


# निम्धाक-दर्शन ( ब्ैताद्षेत-सिद्धास्त ) 


शेछरे 








जानता है तब वह निस्सीम, सर्वरूप और अकर्ता हो जाता 
है।' ब्रक्ष चार रूपोंसे युक्त कहा गया है। और इस मन्त्र-- 
डुँ० पूर्णमदः पूर्णमिदं पूर्णास्पूर्णमुदच्यते । 
पूर्ण्य पूर्णयादाय. पूर्णसेबावशिष्यते ॥ 
-में अक्ष सनातन, अवर्णनीय; सदा सर्वथा पूर्ण कद्दा 
गया है, यद्यपि वह चार स्वरूपोंसे युक्त है । यही द्वेताद्वेत 
सिद्धान्त है जिसका उपदेश भगवान निम्बाकाचार्यने किया 
है। इस सिद्धान्तके अनुसार ब्रक्ष निशुंण और सगुण दोनों 
है । सबका आधार द्वोनेके कारण वह निशुण और सब 
शक्तियोंसे युक्त होकर सगुण है | 


जिस प्रकार जब सूर्य आकाशम निकखरता है तब उसका 
सारा प्रकाश चार ओर फैल जाता है और उसके साथ-ही- 
साथ उसमें छिपी हुई अगणित किरणें भी सब दिश्याओंमें 
छिटक जाती हैं, उसी प्रकार इश्वर्के अन्तमू त जीव भी 
व्यक्तरूपमें आते हँँ। जिस तरह स्तम्भके विभिन्न अज्भोंका 
ज्ञान सम्पूर्ण स्तम्भके शानमें सन्निविष्ट हैं उसी प्रकार 
अगणित जीव भी बअहामें सन्निहत हू | एस पदाथोके 
उदाहरण कम नहीं हूँ जिनके एक साथ दं। रूप देख पड़ते 
हूं । लड़कपनसे लेकर बुढ़ापेतक मनुष्यम बहुत-से परिवतेन 
दं।ते हूं, किन्तु इन परिवतनोकि दूं।ते हुए भी पुरुष एक हीं 
रहता हैं | मनुष्य सोता और साथ ही स्वप्त भी देखता हैं | 
इंश्वर्कों खोजनेवाछ्ा साधक आत्मानुभूतिमें निमम रहता 
हैं। ओर फिर भी दूसरोकिे साथ वार्ताछाप करता रद्दता 
हैं। सत्यके जाननेवालेका वर्णन श्रीमद्धगवद्गीतामें इस 
प्रकार है-- 
नंव किब्नित्करोसीति युक्तो मन्‍्येत तस्तववित्‌ । 
पर्यतू शण्वन्‌ स्एप्ा जिप्र श्र्नन्‌ गच5छन्‌ स्वप जूशयूसन्‌ ॥ 
( ७५१८) 
ऐसा भी देखा गया दे कि कोई व्यक्ति सवप्तमें अपनेको 
अनेक खरूपोमें देखता है, यद्यपि वद्द उन रूपोंसे रहित होता 
दे । जीव बास्तवमें अरूप होते हुए भी अपनेको किसी-न- 
किसी रूपमें अनुभव करता है ! ब्रह्म यद्यपि रूपरहित है, 
तथापि अपनेको न्विछत्तिके द्वारा अनन्त रूपोंमें देखता है । 


किन्तु यहाँ यह प्रश्न द्वो सकता है-यदि सब कुछ जो 
भूतकाछमें हुआ है, वर्तमानमें ब्यक्त हो रहा है और मविष्यमें 
होगा, सदा बअक्षमें ही स्थित रहता है तो किस प्रकार यह 
कमेश्ंखछा आनुपूर्यसे व्यक्त होती हुई दिखायी देंती है 
प्रतिदिन हम नयी क्रियाओं और पदा्थोंको उतन्न देते दुए 
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"कक “ग॥.धर चयारी गे ९#ा "२२५, परकाभभिककाता, 


देखते हैं । यदि ये सदा ब्रक्मह्वीमें स्थित होते तो इस प्रकारके 
स्फुरणकी सम्भावना केसे हो सकती है ! 


उत्तरमें निविदन किया जा सकता है कि फिल्ममें छगे 
हुए चित्रोंकी तरह विश्वकी समस्त घटनाएँ ब्रहझममें घटित हो 
रही हैं | यद्यपि चित्र एक दूसरेंसे भिन्न होते हैं तथापि जब 
वे पर्देपर पड़ते हैं तो आनुपूब्यंसे कार्य-कारणरूपमें देख 
पड़ते हूँ | कालबद्ध जीव ( व्यक्तिगत अष्ंकार ) के ज्ञानमें 
संसारकी घटनाए, एक दूमरेके पीछे, ब्रह्मकी मायासे सश्चालित 
स्फुरणणोंके रुपमें दिखायी देती हैं। यदि दो पदार्थ एक 
विशेष क्रमसे व्यक्त हों तो उनके बीचकी श्रृंखलाकों कार्य - 
कारणके सम्बन्धसे पुकारते हैँ | पानीके प्रथक्‌-प्ृथक कण जो 
शीध्षतासे किसी नदीमें प्रवाहित होते हैं, एक दूसरेसे जुटे 
रहनेके कारण नर्दीके आकारमें दिखायी पड़ते हैँ | यर्थापि 
प्रतिक्षण उनमें परिवर्तन होता रहता है तथापि एक प्रवाहमें 
दखे जाकर एक पदाथथके रूपमें दृष्टिमोत्र होते हैं । 

श्रुति ओर बअह्मवेत्ताओंके वचन ही ब्रह्मका वास्तविक 
साक्षात्कार करानेम॑ निविवाद प्रमाण हूं । जो पदाथ दखे जा 
सकते ६, उनके वास्तविक स्वरूपकों हम तर्क और संकेतके 
द्वारा जान सकते हूं; किन्तु रद्ृस्यवादक सम्बन्धर्म विश्वास 
दृढ़ करनेसें तक पर्यात नहीं हूँ ! 

अब इस सिद्धान्तके अनुसार आत्मानुभूतिके लिये जिन 
मार्गोका अनुसरण किया जाता है। उनका बर्णन किया 
जायगा । साधनाका मुख्य अंग ब्रह्मके सर्वव्यापक खरूपका 
ध्यान करना है! साधकको धर्मात्मा, पापी, यद्दॉतक कि 
पश्चु; पश्नी, कीड़े; मकोड़ोतक्मे अ्क्षका अनुभव करना और 
किसी भी प्रकार उनसे अपनेको उच्च समझकर अहंकार 
नहीं करना चाहिये । जैसा कि श्रीमद्धगवद्वीतासे अकट है, 
इस ग्रकारके अभ्यास ्छाघनीय हैं-- 

विद्यायिनयसम्पञ्ने श्राहणे दलि इहस्तिनि। 

झुनि चैव श्रपाके च पण्डिताः समद्शिनः॥ 

(५॥ १८ ) 

(ज्ञानी पुरुष बिया और विनयसे सम्पन्न ब्राह्षण; गाय, 
हाथी। यद्दौतक कि कुत्ते और चाण्डालमें भी समहदष्टि 
रखते हैं ।” 


आत्मोपस्येन सर्वत्र सम॑ पश्यति थो5जुन | 
सुर था थदि वा दुःश॑ स॒ योगी परमो मतः ॥ 
( ६ ।१२) 


२४७ 


# अवियया खुत्युं तीत्यों घियया5रुतमइ्लुते # 





'हे अर्जुन ! जो अपने ही समान सर्वत्र सब भूतोंमें 
समदृष्टे रखता है और सबमें सुख-दुःखका बराबर अनुभव 
करता है वह परम योगी है |! 

थदा भूतपृथग्भावमेकस्थमनुपश्यति । 

तत एबं थे विस्तार बह्य संपराते तदा॥ 

(११। ३० ) 

“जब वह पएथक्‌-एथक्‌ भूतोंकी एक ही परम रत्तामे 
स्थित और उसीसे विस्तृत समझता है, तब वह ब्रक्मको प्रात 
होता है ।! 

इसी साधनसे इसकी शाखाके रूपमें दूसरे साधन स्वयं 
उत्पन्न होते हैं । अपिश्वनता। सत्यवादिता, अनयूया) 
निःसपृहता आदि साम्यसे अपने-आप हो जाते हैं। भोगेच्छा 
द्रतमावनापर अवलूम्बित है। क्रिसीका शरीर चाहे कितना 
ही सुन्दर हो; उसके उपमोगकी इच्छा मनमें कभी उदय 
नहीं होती | इसी प्रकार यदि कोश अपने आत्मा और 
भोग्यके आत्माकों ब्रह्ममय देखता है तो आत्मानुभूतिसे 
मोग्य पदा्थाके लिये तृष्णाका क्षय हो जाता है। इन 
साधनोंकों भक्तिका साधन कहते हैँ | इनका अभ्यास करता 
हुआ भक्त अहंकाररहित हैं। प्रत्येक वस्तुमें ब्रह्मकी ज्योति 
देखता और सबमें समदृष्ट रखता है। ये शुद्ध सत्त्व 
( पवित्रात्मा ) के लक्षण हैं । उत्के द्वृदयमे पराभक्ति अपने- 
आंष उत्पन्न होती है। जिस प्रकार समुद्रमें गिरनेवाली 
नदी अपना नाम-रूप खे।कर उसमें लीन हो जाती है उसी 
प्रकार भक्त भी ब्रह्ममें अपना लयकर उससे एक हो जाता 
है और अपने निबंन्धमुक्त खरूपमें स्थित रहता है। 
श्रीमद्धगवद्धी तामें कहा गया है-- 

महाभूतः प्रसन्नाकता न शोचति न कारुक्षति । 

समः सर्वेषु भूतेबु मदझक्ति रूमते पराम्‌॥ 

भक्तया मामभिजान।ति यावान्यश्रास्पि तक्वतः। 
ततो माँ तश्वतोीं ज्ञात्था विश्वते तदनन्तरम्‌ ॥ 
( १८ | ५४-५५ ) 

'अहासे एकात्म होकर मनुष्य अपने आत्माम सन्‍्तुष्ट 
रइता है | किसी वस्तुके लिये शोक नहीं करता और न किसी 
पदार्थकी कामना ही | सब भूतोंमें समताका व्यवह्दार करता 
हुआ मेरी पराभक्तिकों प्रात्त होता है। मक्तिसे वह जानता 
है कि भेरा वास्तविक स्वरूप क्‍या है और मैं कोन हैँ । 
तदनन्तर मेरा पूर्ण शान प्रापकर बह मुझमें प्रवेश कर जाता है ।” 

भगवान्‌ निम्बाकके अनुयायी अक्षके सवेब्यापक स्वरूपका 
अनुभव करनेके लिये राधा-कृष्णकी युगल मूत्तिकी उपासना 





"अााधापशकीकिक "का २७आ-१०-०* ३३०" 


विशिष्ट प्रकारसे करते हैं । प्रकृतिके तीन गुण हैं, सत्तव 
( प्रकाश ); रजस्‌ ( क्रिया ) और तमस्‌ ( मोह )। हरि, 
हर और विरश्विके रूपमे अपनेकों व्यक्त करनेके लिये परअद् 
इन गुणोंका सहारा लेता हे । हरि ( श्रीकृष्ण ) का शरीर 
शुद्ध और दिव्य सत्त्से बना हआ है| इस रूपमें ब्रह्मकी 
उपासना करनेसे भक्त परम कल्याण पाता है। श्रीमद्धागवतर्म 
कहा है- 
सरब॑ रजस्तम हति भ्रृतेगुंणास्ते- 
युक्तः परः पुरुष एक इृहास्य धत्ते । 
स्थित्यादयो हरिविरश्चिह्ट रेति संज्ञा: 
श्रेयांसि तश्र खलु सरवतनोनुंणां स्थुः ॥ 
बास्तवमें जब हम किसी मनुष्यकों बड़ा समझते हैं तो उसके 
प्रति भक्ति अपने-आप ही उत्पन्न हो जाती है | इस प्रकार 
प्रस्येक पदार्थकों बड़ा समझते और उसके प्रति भक्तिमाव 
विकसित करते हुए सारी व्यक्त सृष्टिको ब्रह्ममय समझनेमे 
बड़ी आसानी होती है । विशिष्ट दाक्तिसम्पन्न पुरुषकी उपासना 
करनेसे उपासककी भक्ति स्वतः विकसित होती है और उसके 
उपास्य उसके उपकारी और सहायक होते हैं | भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण गीतामें कहते हैँ-- 
ये तु सर्वाणि कर्माणि मयि संनन्‍्यस्य मत्पराः । 
अनन्येनव योगेन मां ध्यायन्त उपासते ॥ 


तेषामई समुद्ध्ता रूत्युसंसारसागरात्‌ । 
भवामि नचिरात्पार्थ मथ्यावेशितचेतसाम॥ 
( १२ | ६-७ ) 


निम्बाकंदर्शनके विशेष ज्ञानके लिये अनुवादसह्दित 
दरशश्छोकी (जो भगवान निम्बार्कके सिद्धान्तोंका सार है उस ) 
के कुछ छोक उद्धृत किये जाते हैं-- 
सर्व हि. विज्ञानमतो यथाय्थंक 
श्रुतिस्मृतिभ्यों निखिकस्य वसस्‍्तुनः | 
बद्यास्मकत्यादेति धेदविन्मत 
ग्रिख्पतापि शुतिसूश्रसाधिता ॥ 
धयह शान कि सब पदार्थ ( ब्रह्मसे व्यक्त होनेके कारण ) 
ब्रह्ममय हैं, श्रुति और स्मृतिके अनुसार रुत्य हैं। वेदशोंका 
भी यही मत है। ब्रक्कके तीम स्वरूप प्रकृति, पुरुष और 
ईश्वर भी सूत्ों और भ्रुतियोंसे सिद्ध होते हैं ।” 
नान्‍्या गतिः कूृष्णपदारविन्दात्‌ 
संहश्यते महादिवादिवम्दितात । 
भमक्तेषछयोपाशसुशिन्त्यविभडह।- 
दच्चिन्ध्यशक्तेरविशविम्त्यशासनात्‌ 


* बेदान्तका भेदामेदू-सस्मदाय # 
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धब्रह्मा, शिव आदिसे वन्दित भगवान्‌ भ्रीकृष्णके कमलवत्‌ 
वरणौंके अतिरिक्त मोक्षके लिये कोई दूसरा साधन नहीं है । 
+क्तोंकी इच्छासे बह ध्यानके लिये सुगम रूप धारण करते हू 
पद्यपि उनकी शक्ति अचिन्त्य ओर उनका झासन कल्पना- 
नीत है ।? 


कृपस्थ॒ दैन्यावियुजि प्रजायते 
यया भवेस्प्रेमविशेषलक्षणा । 
भक्तिद्धानन्याधिपतेमदात्मनः 


सा घचोक्तमा साधनरूपिकापरा ।। 


भगवानकी इपा उन्हींपर होती है जिनमें दन्‍्यादि भाव 
हंते हैं। उसकी दयासे पराभक्ति उत्पन्न होती है जिसका 
अर्थ है परमात्मा ओर सम्पूर्ण भूतोंके अधिपतिक छिये अनन्य 
प्रेम | दूसरे प्रकारकी अपराभक्ति वह है जो साधनरूप 
होकर परातक पहुँचा देती है ।” 
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स्वभावतो 5पास्तसमस्त दोष- 
मछ्षेषकल्पाणगुण कराशिम्‌ । 
व्यूहाकिन अहा पर वरेण्यं 
ध्यायेम कृष्ण कमलेक्षणं हरिम्‌॥ 

“में कृष्णके रूपमें परअह्मका ध्यान करता हूँ, जिनके नेत्र 
कमलके समान हैं; जें। स्वमावतः सब दोषोंसे रहित, जो 
समस्त शुभ गुणोकी राशि, जिनका शरीर सब व्यूहोंसे व्याप्त 
ओर जो सबसे स्तुत्य हैं ।” 

अंगे तु वामे वृषभानुजां मुदा 

विराजमानामलुरूपसौभगाम । 
परिसेवितां सदा 
सारेम देवीं सकलेष्टकामदाम॥ 

मैं इृपभानुकी पुत्री श्रीरीधिकाजीका स्मरण करता हूँ 
जो भगवान्‌ भ्रीकृष्णके वामभागमें उन्हींकी अनुरूप शोभासे 
विराजती दें । वे सहलों सखियोंसे सेवित और सब कामनाओं- 
को पूरा करनेवाली हैं ।? 


सखी सह ले: 


८8७०४ ४58-० 
वेदान्तका भेदाभेद-सम्पदाय 


( लेखक--श्री श्रीपर मजुमदार, एम० ए० ) 


भेदाभेद या द्वताद्वेतसम्प्रदाय ( अद्वेतके साथ द्वेत 
भी ) वेदान्तके निम्बाकसम्प्रदायके नाससे प्रसिद्ध है | 


इस सम्प्रदायका यह सिद्धान्त है कि बन्धक्षम तथा 
मुक्तिक्षम जो जीव है वह अपनी जीवदशार्म पूण 
परमात्माका एक अंश है, पर एसा अंश है जो अविभेद्य 
पूर्ण परमात्मासे प्रथक्‌ नहीं किया जा सकता जैसे द्रव्यके 
मुद्रादिर्प अंश अलग किये जा सकते हूं | अथात्‌ जीव 
परिसीमित शक्ति है पर प्रथक्‌ नहीं, और परसात्माकी 
असीम शक्ति है। परमात्मा या परब्रह्मका अप््थक्‌ अंश- 
स्वरूप जीव परबद्मसे मिन्न भी है ओर अभिन्न भी; अंश 
अपनी द्ाक्ति और गुणोंसे पूणके साथ एकात्मभूत ही होना 
चाहिये, पर साथ ही अंश होनेके कारण पूर्णसे भिन्न हे । 


इस प्रकार बद्ध जीव और परबक्षका परस्पर सम्बन्ध भेदा- 
भेदगत है । 

चैतन्य अपनी पूर्ण और निरपेक्ष अवस्थामें अक्ष है 
ओर अपनी बिशिष्ट व्यप्टिगत अनुभूतिमें जीव है; अथांत्‌ 
अहंबोधके साथ संपृक्त होनेकी अवस्थामें यद्द जीव है 
केबल्यकी अबस्थामें ब्रह्म है | 


बद्ध जीव अशु है, विभु नहीं, जैसा कि उसके द्वरी रकी 
गतिसे ओर उसके इस जगतके गमनांगमनसे ज्ञात होता है; 
पर इसके साथ ही यह भी बात है कि इसका आकार और 
धर्म शरीरका आकार और धम नहीं है | यह भी अमर है । 
जन्म और मृत्यु शरीरके होते हैं, आत्माके नहीं | 

इस अनन्तकोंटि ब्रह्माण्कके सजन। पालन और 
संहरणका कारण ब्रह्म है, इसलिये वह सबशक्तिमान्‌ और 
सर्वश तथा सब गुर्णोका आश्रय होनेसे निर्गुण ही होना 
चाहिये | ब्रह्म इस ब्रह्माण्डका उपादानकारण है, और 
निर्मित्तकतारण भी । ब्रह्मके नाम-रूपात्मक अर्थात्‌ इन्द्रिय- 
ग्राह्यस्वरूपके दो भेद हैँ--( १) दृश्य ( भूमि, आप 
और अभि )) और ( २ ) अदृश्य ( वायु और आकाश ); 
पर इसका एक तीसरा स्वरूप भी है जो आकाइसे भी 
सूक्षम है; यह उसका निविषय अर्थात्‌ इन्द्रियातीत 
स्वरूप है | 

ब्रह्मसत्ताकी चार अवस्थाएं हैं । इसकी मूल अवस्था 
अव्यक्त अविकार्य देशकालाद्नव्छिन्न परबक्‍क्षकी अबस्था है 
जिसमें अच्चन्त्यानन्तस्वगतसौख्यसुधासिन्धुका भोग है; 


१७६ 


# अविद्यया सुत्युं तीर््याँ विद्यया5सृतमधयुते # 
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यह अवस्था सबंथा निरपेक्ष हे, इसमें स्वगत सुधासिन्धुमें 
ही निमजन है | दूसरी अवस्था जगदीश्वरकी हे जिसमें 
इंश्वरत्वके साथ सम्पूर्ण विश्वका भान है । तीसरी अवस्था 
इसकी रूप, रस, गन्ध, स्पश और शब्दकी यथाक्रम 
व्यष्टिगत अनुभूतिकी है; यहाँ इसको जीब कहते हैं, यही 
बद्ध जीव है | जीव अनुभूति-भेदसे दो प्रकारके होते हैं-- 
(१) वे जीव जो इन व्यष्टिगत रूपादिको ब्रसे 
अध्ृथक्‌ अनुभव करते हैं ओर अविद्यासे मुक्त कह्दते हैं; 
और ( २) वे जीव जो इन व्यष्टिगत रूपादिकों जानते 
हैं पर इनके आश्रयस्वरूप अन्तःस्थित विभु आत्माकों नहीं 
जानते और जो इस कारण बद्ध कद्दाते हेंँ। इसकी चोथी 
अवस्था वह है जिसमें ब्रह्म रूप, रस, गन्ध, स्पर्श ओर शब्द- 
विषयक विश्वके रूपमें व्यक्त होता है; इस विश्वकी ब्रह्मा- 
तिरिक्त कोई सत्ता नहीं है; ब्रह्मातिरिक्त रूपमें यह वेसा ही 
जड है जसा कोई प्राणरहित शरीर | 


ब्रह्म यद्यपि दृश्य भी हे और अदृश्य भी, अणु भी है 
और विभु भी, सगुण भी है ओर निगुंण भी, तथापि 
इसकी अविभेद्य अनवच्छिन्न सनातन स्वरूपकी पूर्णता चिन्मय 
आनन्द सुधासिन्धुरूप सत्ता सबंच और सबंकाल एकरस 
है | महामहिम श्रीनिम्बाकांचायका यह सिद्धान्त है जो द्वेता- 
द्वैतववादकों स्थापित करता है । 


पूज्यपाद श्रीमच्छड्कडराचायं, . भक्तिप्राधान्यस्वरूप 
श्रीरामानुजाचाय, सदाचारस्वरूप श्रीमध्वाचाय तथा अन्य 
आचार्योंके समान शान्तिस्वरूप स्थैयंमूर्ति श्रीनिम्बाकोचायने 
भी भ्रीबादरायणाचायके अक्मसूत्रोपर, “वेदान्तपारिजात- 
सोरभ” के नामसे भाष्य किया है। यह भाष्य अति संक्षिप्त 
है और इसमें अन्य वादियॉपर कोई आक्रमण भी नहीं है; 
पर इसकी सबसे बड़ी खूबी जो मोह लेती है वह इनकी 
सूक्ष्मातिसूक्ष सावदशंक विवेचनशेली और असंदिग्ध शब्द- 
योजना है; और इसकी सबसे बड़ी तारीफ यह है कि इसमें 
इनके सर्वश्राद्दी सिद्धान्तके द्वारा भिन्न-भिन्न भाष्यकारोंके 
विभिन्न भर्तोकी, यथाभाग बिलक्षण सामझस्यजनक 
व्यवस्था है । परमात्मतत्त्वसम्बन्धी इनका वह सवश्राही 
सिद्धान्त संक्षेपमें सब भाष्यकारोंके सब मतोंका साससंग्रद्ट है 
और इसलिये यह सब भाष्योंका क्रमसे प्रात्त विकास है | 
यह बात अवश्य ही सवंवादिसम्मत है कि श्रीमन्निम्बाका- 
चायंका सिद्धान्त उतना ही प्राचीन है जितना कि उन 
ओऔद्डुलोमि ऋषिका है जिनका नामोल्लेख स्वयं श्रीबादरायणा- 








चायने भी अपने ब्रक्षसूत्रोंमे किया है (१ | ४। २१, 
३१४ ।४५, ४ | ४। ६ )। 

सान्‍्त व्यश्गित जीवके लिये एकाएक अनन्त विशभु 
परबक्ष परमात्माको बुद्धिद्वारा ग्रहण करना और उपयुक्त 
इब्दोंद्वार उस भावकों सम्यक्रूपसे प्रकट करना बड़ा ही 
कठिन काम है । अक्षसूत्रोंके भिन्न-भिन्न भाष्यकारोंने अह्षके 
वास्तविक स्वरूपके विषयमें बाह्यतः भिन्न-भिन्न विवरण दिये 
हैं; पर मजेकों बात यह है कि इन सबके सिद्धान्तोंका 
आधार है श्रुति, जिसके प्रामाण्यमें प्रमादकी कोई सम्भावना 
नहीं, क्‍योंकि श्रुति अन्तशानसे प्राप्त है अथवा प्राचीन 
महर्षियोंकी इन्द्रियातीत अनुभूति है । इसलिये इन 
सिद्धान्तोंपर सन्देह करना श्रुतिपर ही सन्देह करना है और 
श्रुतिपर सन्देह करना बुधजनोंकी दृष्टिमें पाप हे; क्‍योंकि 
श्रुति तो भिन्न-भिन्न ऋषियोंद्वारा ब्रह्मानभवानुसन्धानमें प्राप्त 
पृथक्‌-प्थक अन्तशोनानुभूतियोंसे सवंथा सिद्ध प्रमाण है। 
इसलिये इन विभिन्न खरोंके वीचमे हमलोग ब्रह्मके वास्त- 
विक स्वरूपके सम्बन्धमें श्रुतकि उस चिरस्मरणीय 
अनुष्ठुप्‌ छन्दका वह गम्भीर स्वर सुनें जा यह बतलाता हैं 
कि ब्रक्ष 'अचिन्तनीय, अनिवचनी य, अनन्तरूप है; स्वसत्‌, 
सर्वशान्ति और अमर है; विश्वका कारण है, अनाद- 
मध्यानन्त है, निद्वन्द्र, विभ, चिन्मब और आनन्दमय हे; 
अद्शय्य और अपरीश्य है? । ( कैवल्योपनिषत्‌ १ |६ ) 
प्रत्येक भाष्यकारने ब्रह्मका वही दशन कराया है जो उसे प्राप्त 
हुआ और जो उसकी रुचिकरे सर्वाधिक अनुकूल था | पर यह 
कहना कि किसी एक भाध्यकारका दिया हुआ विवरण ही 
अनन्त ब्रह्मके पूर्ण स्वरूपका यथार्थ वर्णन है और बाकी सब 
भाष्यकारंकि दिये हुए विवरण गलत हैँ, यह तो सब 
भाध्यकारोंके साथ न्याययुक्त व्यवहार करना नहीं है । और 
ऐसा करना श्रुतिके प्रामाण्यपर भी सम्देह प्रकट करना 
होगा । इन्द्रियातीत आलोकमें अनुसन्धान करनेसे जो श्रुति 
प्रात है उसका अध्यात्मशाज्में वैसा ही प्रामाण्य है जेसा 
कि आधिभौोतिक शास्तरोंमें इन्द्रियोंसे प्रात्त प्रत्यक्ष प्रमाणका ! 
इन दोनोंके प्रामाण्यमें इतना अन्तर तो अवश्य ही है कि 
अ्रति दशंन है, उसमें प्रमादकी कोई सम्भावना नहीं; और 
इन्द्रियोंसे प्राप्त शानमें प्रमादकी सम्भावना है। अतः अनन्त 
परअक्षके वास्तविक स्वरूपको बुद्धिद्वारा ग्रहण करनेंके लिये 
यह आवश्यक है कि भिन्न-भिन्न भाष्यकारोंके विचारोंकी 
यथाभाग कोई व्यवस्था हो, यद्यपि इस अवस्थामें भी और सभी 
अवखाओंमें ब्रकझ्षकी आचिन्त्यानन्त सत्ता अचिन्त्य, अनि- 


# वेदान्तका भेदामेद्‌-सस्मवदाय * 
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बंचनीय और अपरीदिय बनी रह सकती हे। किसी राज- 
प्रासादकों हम देखें तो जिस दिशासे देखेंगे उसी ओरका दृश्य 
हमारे सम्मुख होगा और इस तरह भिन्न-भिन्न दिशाओंसे 
दिखायी देनेवाके भिन्न-भिन्न दृश्य होंगे; परन्तु विहज्धम- 
५ छसे यदि कोई ऊपरसे सम्पूर्ण प्रासादकों एक साथ देखे 
तो वह यह देखेगा कि ये सभी दृश्य उसी राजप्रासादके ही 
हैं और वह्द यह भी देखेगा कि राजप्रासादका वास्तविक दृश्य 
तो वही है जिसमें इन सब दृश्योंका समावेश हो; यच्ञपि इसपर 
भी बहुत-से ऐसे दृश्य बिना देखे बने रह सकते हैं जो नी चेसे 
या प्रासादके अंदर भिन्न-भिन्न स्थानोंसे देख पड़ें | ये सभी 
पूज्यभाष्यकार बेदान्तकों प्रमाण मानकर चलते हैं, हमें उन 
सबके चरणोंमें मस्तक नवाना चाहिये और यह मानना 
चाहिये कि अनन्त ब्रह्मके वास्तविक स्वरूपके विषयमें इनके 
जो भिन्न-भिन्न विवरण हैं ये सभी सच्च हैं, क्‍योंकि सबका 
मान समान है ओर ब्रह्म, श्रुतिके अनुसार अनुभूतिकी 
वस्तु है; कव्पनाग्राह्म नहीं | हमारा ज्ञान अब्प होनेसे ये 
विवग्ण हमे परस्पर विरोधी-से छगते हैं, पर दिकालायनवच्छिन्न 
परत्रह्म परमात्माके स्व्रूपपर वें समानरूपसे ही घटते हूँ । 
परव्रद्म विषयक इन विभिन्न सम्प्रदायोंगें सामझ्स्य दस्ना 
योगवासिष्ठरामायणमें मी उपदिष्ट हे | ( निर्वोणप्रकरण-उत्तर 
भाग---सर्ग ९७ ) 


इस प्रकार प्रकरणमें यह आया है कि श्रीनिम्बाकाचार्यका 
मम्पदाय माननेवाले छोग जो ब्रह्मका द्विविध सनातन स्वरूप 
मानते हैं, उन्हें अह्मयूत्रोंके अन्य भाष्यकारोंके मतॉकी सच 
माननेमें कोई कठिनाई नहीं होती, क्‍योंकि सबके छोर 
अनन्तके सूत्रोंमि जाकर मिलते हूं | श्रीमच्छ छ्डुराचायके मतसे 
भी उनका कोई झगड़ा नहीं है | वे उनके मतकों इस 
प्रकार ग्रहण करते हैं कि उन्होंने भी ब्रह्मयूत्नोंक २। ३ | ४२ 
वे सूजके भाष्यमें जीव और ब्रह्मका भेदाभेद सम्बन्ध माना 
हैं, २। २। २७ वें यूज़के भाष्यमें ब्रह्मके दो स्वरूप 
अर्थात्‌ सगुण भी और निगुंग भी माने हैं, और फिर अन्तमें 
अपनी सबसे ऊँची तात्विक उड़ानमें, ऊँवे-से-ऊँचे ध्येयके 
थ्यानमें उन्होंने, अध्याय रे । २। ११ वे सूत्रके भाष्यमें, ब्रह्म के 
सगुण रूपकों पीछे छोड़ निर्शुण रूपको ही माना है। 
श्रीनिम्बाको चायकरे अनुयायी श्रीशड्रुराचायके इन बाह्यतः 
परस्परविरोधी मतोंका इस बुद्धिसे सामझ्स्य करते हैं कि 
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सामान्य मनुष्य, अविद्याके कारण; ब्रदसे विश्व और 
व्यष्टिगत जीवोंको पृथक बोध करते हैं, पर इन्हें इस बातकी 
कोई कल्पना नहीं होती कि इन व्यष्टिगत जीवॉका तथा 
इस विश्वका कोई गुणातीत इन्द्रियातीत स्वरूप भी है; 
और श्रीमच्छड्टराचाये जब ब्रढ्मके द्विविध स्वरूपका कथन 
करते हैं तब उनका ध्यान बाह्य स्वरूपपर भी है और 
इर्द्रियातीत स्वरूपपर भी; और जहाँ वे केबल इन्द्रिय-मन- 
बुद्थतीत कैवल्यका ही प्रतिपादन करते हैं वहाँ उनके 
ध्यानमें वह अशेपविशेषातीत ब्रह्म ही है जो तुरीय अर्थात्‌ 
समाधिकी उस अवस्थारमें अनुभूत होता है जिसे ज्ञानकी 
अवस्था कहते हूँ ( अन्नपूर्णोपनिषत्‌ १ | ४८ तथा महो- 
पनिषत्‌ ४ | १२ ) जिसमें दृश्यक्रा तिरोधान होता है 
(जाबालदशंनोपनिषद्‌ १० । १२ ) | दृक्यकी प्रतीति चश्लल 
मनको इन्द्रियोंके द्वारा; जाप्रत्‌ अवस्थामें रूप, रस, गन्ध; 
स्पर्श और शब्दके रुपमें होती हे जब कि निर्विशेप ब्रह्म पीछे 
रहता है; और इस निविशेष ब्रह्मकी अनुभूति इन्द्रियोंकि 
दमनके द्वारा अथांत्‌ श्ञान्त मनसे, समाधिकी अवस्थामें 
सचिदानन्दरूपसे होती हे जब कि इन्द्रिय निरुद्ध रहते हैं 
और दृश्य जगत्‌ मनश्चक्षुसे तिरोहित होता है। आचार्य 
शड़ुर दृश्य जगतकी व्यावहारिक सत्ता नहीं अस्त्रीकार करते 
और न सगुण ब्रह्मकी ही उपेक्षा करते हैं, जैसा कि उनकी 
(आनन्दलहरी” से स्पष्ट है | जगत्‌की मायिकताका जो वर्णन 
श्रीशड्टराचार्यने किया हैं उसे इस रूपसे ग्रहण किया जाता 
है कि यह अनादि होनेपर भी विकाये है, और इस वर्णनका 
हतु यही है कि ( १ ) इस दृश्य जगत्से आसक्ति न दो 
क्योंकि यह आसक्ति दुःखकों बढ़ानेवाली है, और (२ ) 
एकमात्र अन्तःस्थित बिम्रु आत्माका ही सम्पूर्णरूपमें ध्यान 
करनेमें सहायता हो । दो प्रकारकी श्रुतियोंको इसी विचारसे 
सुसम्बद्ध किया जा सकता है । 


श्रीनिम्बाकाचार्यके भाष्यने, मेरे विचारमें, विभिन्न 
सम्प्रदार्योंके विद्वानोंका ध्यान सामअस्यकी ओर तथा परम 
सत्यक्रे विषयमें परस्पर अनावश्यक वादविवाद और ईश्यौ- 
द्वेषकों नष्ट करनेकी ओर दिलाया है, यद्याप यह बात तो 
सदा बनी ही रहेगी कि ब्रह्मके भिन्न-भिन्न स्वरूप ध्याता- 
ओंको उनकी विशिष्ट अवस्था और उत्तरोत्तर बढ़नेवाली 
पात्रताके अनुसार प्राप्त दोते रहेंगे । 


>- हब: 


पुष्टिमागेके सिद्धान्त और उनका उद्मस्थान 


( लेखक---पं ० श्रीवलदेवजी उपाध्याय एम० ए०, साहित्याचार्य ) 


बेदान्तके माननीय सम्प्रदायोमें मद्दाप्रभु बल्लमाचायेजी- 
का सम्प्रदाय अपनी शथक्‌ ही विशेषता रखता है। महाप्रभु- 
ने जिन सिद्धान्तोंकी मजबूत गहरी नींवपर अपने वैष्णव 
सम्प्रदायकी इमारतकों खड़ा क्रिया उनकी पुष्टि उनके 
पीछेके आचारयोंने नवीन ग्रन्थोंकी रचनाकर पयात्त मात्रामें 
की; यह बात वैष्णवदर्शनोंके इतिहास जाननेवाले विद्वानोसे 
छिपी हुई नहीं है। महाप्रभुजीने वेदान्तसूत्रोंके ऊपर 
“अणुभाष्य' लिखकर ही नहीं, प्रत्युत श्रीमदूभागवतके ऊपर 
'सुबोधिनी' तथा अन्य अनेक प्रक्रीण ग्रन्थ और स्तोत्रोंकी 
रचनाकर शुद्धद्वैतके सिद्धान्तोंका स्पष्टीकरण विशदरूपेण 
किया । श्रीविद्धलनाथजीने “विद्वन्मण्डन! नामक एक अत्यन्त 
विशद स्वसिद्धान्तप्रतिपादक ग्रन्थ लिखा जिसे श्रीगोस्व्रामी 
पुरुषोत्तमजी महाराजने “सुवर्णयूत्र' से अलडक्ृतकर उसके 
यूढ़ भावोक्ों अधिक व्यक्त करनेका इलाधनीय प्रयत्न 
किया । अणुभाष्यके आधारपर अजनाथ भट्दने बह्मसूत्रेकि 
ऊपर 'मरीचिका' नामक सरल वृत्तिकी रचना की। 
श्रीवालकृष्ण मद ने 'प्रमेयरल्लाणंब' में सात प्रमेयोंका विवेचन 
बड़े अच्छे ढंगसे क्रिया। गोस्वामी श्रीगिरिधरजी महाराजने 
'शुद्घादितमार्तण्ड' भमामक नितान्त उपादेय प्रन्थमें केवल 
९५ पतद्मोंमें लिखा जिसमें इस वेदान्तसम्प्रदायके सिद्धान्तोंका 
प्रतिपांदन परमतक्े निस्सनके साथ-साथ बड़ी खूबीके साथ 
संक्षेपमें सरलताके संग किया गया है। अन्य आचार्योने भी 
समय-समयपर स्वसिद्धान्तींक्रे विवेचन तथा विशदीकरणके 
लिये अनेक उपादेय प्रन्थॉकी रचना की। इस प्रकार 
आजतक इतने नवीन ग्नन्थोंका निर्माण होता आया है कि 
इस सम्प्रदायविषयक साहित्यका वर्णन करनेके लिये एक 
स्व॒तन्त्र ग्रन्थकी आवश्यकता प्रतीत द्वो रही है । 

शुद्धाद्ेत मत 

श्रीवलभाचायने सिद्धान्तरूपसे शुद्धाह्नतका प्रतिपादन 
किया है। भक्तिसम्प्रदायमें उनके मतकों पुष्टिमाग' के 
नामसे पुकारते हैं । महाग्रभु जीव तथा ब्रह्मकी नितान्त 
एकताके पक्षपाती हैं। अतः अद्विंतके वे पक्के माननेवाले 
हैं । परन्तु मायादाबल ब्रह्मके माननेबराले शांकर वेदान्तसे 
अपने मतकी भिन्नता प्रतिपादन करनेके विचारसे उन्होंने 
अद्दैतके पूब शुद्ध शब्दका व्यवद्दार किया है तथा अपने 


सिद्धान्तको अुद्धाद्वेत! के नामसे व्यवद्वत किया है। 
झुद्धद्वैतमातंण्डमें इस नामकरणका यही कारण बतलाया 
गया है । 

मायासम्बन्धरहित छुदमित्युच्यते  बुधः । 

कारयकारणरूपं हि शुद्ध अहम न मायिकम ॥ 

( चौखंभा सं०, प० २८, एृ० २४ ) 

यद्द परब्रह्म सत्‌, चित्‌ तथा आनन्दस्वरूप है । भगवान्‌ 
अखिलरसाम तमूति, अखिल लीलानिकेतन श्रीकृष्ण ही यह 
परबह्म है | अग्निसे स्फुलिंगोंके समान उस परब्ह्मसे जीवौ- 
का आविर्भाव होता है | जगत्‌ भगवानकी लीलाका बिलास 
है। आविरभात्र तथा तिरोमाव नामक भगवत्‌-शक्तियोंक्े 
कारण इस जगत्‌का विकास तथा लय होता हैं । इत्यादि! 

शुद्धाद्वेतियोंके अनेक सुप्रसिद्ध सिद्धान्त हैं जिनका 
बविशद विवेचन इस अल्पकाय निवन्धर्म स्थानकी कमीके कारण 
नहीं किया जा सकता । इस स्थानपर हम अपने पाठकोंका 
ध्यान झुद्धादेतके व्यावहारिक रूप - पुष्टिसार्गकी ओर 
आकृष्ट करना चाहते हैँ। हम प्रथमतः इस मार्गकी 
विशेषता तथा सिद्धान्तका प्रतिपादन करेंगे | अनन्तर इस+ 
मूल स्थानके खोजनेका प्रयक्ञ करेंगे | 


पुष्टिमागु--आवश्यकता तथा विशिष्टता 


यह संसार विपत्तियोंका आगार है। चारों ओरसे 
विपत्तियाँ आकर हमें थपेड़ा मार रही हैं। जिधर दृष्टि 
डालिये उघर ही हमारे लिये दुःखका सागर उमड़ रहा 
है। अतः सब आचार्योक्रे सामने सब समय यही विकट 
प्रन्‍नन उपस्थित होता आया है कि इस जगतके त्रिविध 
दुःखोंसे सदाके लिये ( आत्यन्तिकी ) निमृत्ति किस प्रकार 
होगी | कौन ऐसा सुगम उपाय है जो मानवजीवोंकों इन 
बन्धनोंसे छुड़ाकर आनन्दके मार्गपर छगा देगा। प्राचीन 
आचार्योने ज्ञान, कम तथा भक्तिक्रे मार्ग मुमुक्षुजनोंके लिये 
इन दुःखोंसे छुटकारा पानेके लिये ही निर्दिष्ट किये हैं । 


बल्लभाचार्य इन मार्गोंक्री उपयोगिताकों मानते हैं, परन्त॒ 


2 अननन. वियनी -.. बहन न्याक 


१--देलिये-'अ्रमेयरलाणवः ए० ११-१५ 
२--देखिये-शुद्धाद्वैतमातंण्ड पृ० ७ 
प्‌ू० ८-१३ 


३---॥॥ 7१7. 99 


# पुष्टिमार्गके सिद्धान्त और उनका उद्दमश्यान # 
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उनकी दृष्टिमं इन साधनोंका ठीक-ठझीोक आचरण इस 
कलिकालमें नहीं हैं। सकता | महाप्रभुने अपने कृष्णाश्रय- 
लोत्रमें इस कुटिल कालका बड़ा द्वी सजीला वर्णन किया 
है! । समस्त देश म्लेच्छोंके आक्रमणोंसे ध्वम्त हो गये हैं; 
गंगादि तीथोंकों पापियोंने घेर रक्‍्खा दे तथा उनके अधि- 
हतृदवता अन्तधोन दो गये हैँं। ऐसे विपरीत समयमे 
क्या ज्ञानकी निष्ठा हो सकती है ! यज्ञन्यागादिकोंका 
यथोचित अनुष्ठान द्वो सकता हे ! अथवा भक्तिमार्गका ही 
क्या आचरण भलीमाॉति हों सकता हैं ! नहीं, कभी नहीं | 
यदि हे भी सकता हूँ) ते। केवल वेदाध्ययर्नानरत त्रिवर्ण- 
के पुरुषोंके। ही हो सकता हूँ । झूद्ठों तथा न्तरियोंकी मुक्ति 
भला इन दुर्गम मार्गोके अनुसरणसे कभी हो सकती है! 
उनके लिये तो कोई सीधा राजमार्ग हे।ना चाहिये जिसपर 
चलकर वे लोग-निराश्रय तथा निश्सदाय जन-इस संसार 
समस्त बन्धनोंसे अनायास हो मुक्त हैं। जाय । इन निराश्रयों- 
का उद्धार सदाकी भाँति आज भी एक बिषम समस्या है । 
मदप्रभुने इन्हीं छूगंकि कल्याणक्रे लिये अपना पुश्टिमार्ग 
चलाया । इस मार्ग परत्रढ्य श्रीकृण. भगवान का अनुम्रह 
ही एकमात्र साधन है। जो लॉग प्रसद्ध साधनम्रयके 
निष्पादनम अपनकों असमथ पात है; उन्ददे चाहिये कि 
अपनी समस्त वस्तुएँ, अपना सर्वस्त्र भगवानंक्रे चरणार- 
विन्दोम समपण कर दे | याद पूण भक्तिक साथ हम श्री- 


क्रष्णके पादपझोंमें अपने निराश्रय आत्माको डाल द, तो 


क्या वह करुणावरुणालय हमारा उद्धार न करेगा ! क्या 
वह विश्वम्भर हमारा भरण-पंषण ने करेगा ! क्‍या वह 











१म्लेच्छाक्रान्तेपु. देशेषु पापैकनिल्येपु चर! 


सत्पीडान्यप्रलोकेषु कृष्ण एवं गतिमम ॥ २॥ 
गड्जादिती थ॑ वर्यषु दुष्टरेवावृतेध्विह । 
तिरोदिताधिदेवेषु.. कृष्ण एवं गतिमेम ॥ ३ ॥ 
अदृकारविमूठेषु.. सत्स पापानुवतिषु । 
लाभपूजार्थथलशेघु. कृष्ण एव. गतिमेम॥ ४ ॥ 

( कृष्णाश्रयस्तोत्र ) 


२-भगवान्‌ श्रीकृष्ण द्वी परमसत्तारूप हैं । देखिये--- 
( क ) पर ब्रह्म तु कृष्णो हि सच्चिदानन्दक्क बृहत्‌ ॥ ३ ॥ 
( सिद्धान्तमुक्तावली ) 
( ख ) कृष्णात्पर॑ नास्ति दैवं वस्तुतो दोषवर्जितम्‌ ॥ १ ॥ 
( अन्तः्करणप्रबोध ) 


देर 


जांजआजर्सीयारंभआांधारभा जा कम 





ला पतना, 





से आप्यायित न कर देगा ? अवश्य करेगा, जरूर करेगा | 
परन्तु इममें चाहिये उसके अनुग्रदर्म पूरा विश्वास। उसकी 
अलोकिक क्रपापर नितान्त भरोसा । 

वल्लभने पुष्टिमगगंकों मरयौदामार्गसे विशिष्टता स्पष्टरूपसे 
दिखलायी हे। मयांदामार्गम जीव फलके लिये अपने 
कर्मोके अधीन हैं। जैसा बह कर्म करेगा, वेसा फल 
भगवान्‌ उसे देंगे। “कर्मानुरूप॑ फलम? मर्यादामार्गका 
प्रसिद्ध सिद्धान्त है; परन्तु पुष्टिमा्गम  कर्मकी क्‍या 
आवश्यकता ? मर्यादामार्गम झास्त्रविष्ठेत ज्ञानकर्मके 
आचरणसे ही मुक्तिर्पी फल मिलता हे परन्तु पुष्टिमागगमें 
ज्ञानकर्मकी नितान्त निरपेक्षता बनी रहती है | इसी 
कारणसे सब निराश्रय दीन जीवॉका एकमात्र मोक्षसाधन 
तथा उद़ारोपाय हे--पुष्टिसार्ग, जिसमें भगवान अपनेमें 
कमंणा मनसा वबाचा आत्मसमपंगशील जीबोंका प्रपञ्नसे 

उद्धार अपनी दयाके बलसे कर दते हैं। अतः यह मांगे 
सब जीवोंके स्डि जाति, दश किसी भी भेदभावके 
बिना--सवदा तथा सवथा उपादय दें । यही इस मागकी 
विशेषता हे । मर्यादामार्गसे इस सागकी यही विशिष्टता है। 


ब्रह्मसम्बन्धका अनुष्ठान 
यह ठो हुआ पुष्टिमार्गीय सिद्धान्त, परन्तु अब इस 
सिद्धान्तकों व्यवहासर्स किस प्रकार लानेकी व्यवस्था 
आचार्यचरणान बतलायी है उसका विचार करना भी 
समुचित है | इसे व्यावहारिक रूप जिस विधिके द्वारा दिया 





के. अन्‍ 
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१-फलदाने कर्मापेक्ष: | कमकारणे प्रयलापेक्ष: । प्रयक्ष 
कामापेक्ष: । कामे प्रवाह्मपेक्ष: । इति मर्यादारक्षार्थ 
बद॑ चकार । ततो ब्रह्मणि न दोपगन्धो5पि । न चानीश्व- 
रत्वम्‌ । मर्यादामागेस्य तथैव निर्माणात्‌ | यत्रान्थथा स 
पुष्टिमध्य इति | (ज्ञ० सू० २। ३। ४२ पर अणुभाध्य ) 
२-अत एव पुष्टिमा्गेंडड्रीकृतस्य शानादिनेरपेक्ष्य॑ मर्यादाया- 
मद्जी कृतस्य तु तदपेक्षितत्वं चर युक्तमेंबेति भावः । 
(ब्र० सू० ३। ३ । २९ पर अणुभाष्य ) 
३-पुष्टिमागों5नुग्रहैकसाध्यः प्रमाणमार्गाद्विलक्ष णः । 
(अ० सू० ४ । ४ ।९ पर अ० भा० ) 
४-हस सम्न्धमें विशेष जाननेके लिये दखिये श्री हरिरायजी-* 
कृत पुष्टिमा्गीय कारिकाएँ--प्रमेयरज्ञाणेव १० १८।२४ 
नमूनेके तौरपर एक कारिका नीचे दी जाती है--- 
समस्तविषयत्यागः  स्वंगावेन यत्र हि। 
समर्पणं न देहादे: पुश्मिगं: स कथ्यते 


उन न... "डे ३मसक पजऑरिोमिकन. समा. यामी. निनन नीज 
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# अवियया दत्यूं तीत्वाँ विद्ययाउस्ततमइसुते # 








३७०० पक ओ फरार भरत पी निज नह चिकनी पिता 


जाता है उसका नाम इस सम्पदायमें है ब्रद्मसम्बन्ध । इस 
अनुष्ठानका विधान वक्तमाचायेजी को स्वयं भगवानने बतलाया 
था, इसका उल्लेख हमें उनके सिद्धान्तरहस्प नामक स्तोत्रमें 
(पहले इलोकमें ) किया मिलता है । इस अनुष्ठानके 
द्वारा गुरु प्रत्येक शिष्यका भगवानके साथ सम्बन्ध करा 
देता है । मुमुक्षु शिष्यको ज्ञाननिस्त तथा मागवत्त तत्त्वश 
गुरुकी खोज करनी चाहिये। अनुरूप शुरुकी प्राप्ति हो 
जानेपर उसे अपना अभिप्राय बतछाना चाहिये | तब गुरू 
उसे संप्रथम भगवान्‌ श्रीकृष्ण ही हमारे शरण हैं इस 
अथंवाला “श्रीकृष्ण: शरणं मम” मन्त्र बतलछाते हैं। इसे 
शरणमन्त्रके नामसे पुकारते हैं | वल्लमाचार्यजीने नवरकमें 
स्वयं इस मन्त्रके विषयमें कहा है--- 

तस्मत्‌ सर्वास्मना नित्य श्रीकृष्ण: शरणं मम । 

बदर्धिरिव सतत स्थेयमित्येव में मतिः ॥९॥ 

इसके अनन्तर वह शुरू शिष्यको भगवानके विग्रहके 
पास ले जाता है, तुल्सीकी माला देता है तथा दीक्षा- 
मध्त्रका उपदेश करता है तथा शिष्यसे उच्चारण कराता है। 
यह मन्त्र नितरां गोप्य माना जाता है। इस भन्त्रकी 
आत्मनिवेदनमन्त्रके नामसे प्रसिद्धि है। इसमें भक्त अपनी 
समस्त वस्तुओंकी, अपनी देह, इन्द्रिय, प्राण, अन्त+- 
करणकों उनके धमके साथ, अपनी आत्माकों भगवानकों 
निवेदन कर देता है । यह मन्त्र यों है-- 

सहस्तपरिवस्सरसितकालजातकृष्णवियोरजनितताप- 

छझछेशानन्द्ति रोभावो 5६ं भगवत्ते कृष्णाय देहेन्द्रियप्राणान्तः- 
करणानि तदूधर्माश्र दारागारपुम्रप्तवित्तेहापराणि आत्मना 
सह समपंयामि दु/सो5३ कृष्ण तवास्मि । 


प्रसिद्धि है कि श्रीकृष्णने यह मन्त्र आचार्यजीकों स्वयं 
बतलाया था| इस मन्त्रोपदेशके अनन्तर उस नवीन श्रद्धालु 
भक्तको गोपियोंको अपना आदर्श मानकर अपना समर्पण- 
निरत जीवन बिताना चाहिये तथा भगवानकी पूजा-अर्चा दीमें 
अपना कालयापन करना चाहिये, उसे अपने जीवनपर तनिक 
भी ममता नहीं, खतन्त्रता नहीं। वह तो अब भगवानका 
दास बन गया। जीवन भी भगवानहीका है | उसके 
जितने कर्म हैं, चेष्टाए हैं, मन-वचन-कर्मके जितने विविध 
विधान हैं, वे सब श्रीकृष्णको ही समर्पण किये जाते हैं | 
देशजीवयोः । 
॥२॥ 
(सि० २० ) 











१-अद्वासम्बन्धकरणात्‌ स्वषां 


सबंदोषनिवृत्तिई 
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सम 


इस प्रकार वह सर्वोत्मना भगवानका दास बनकर अपनी 
ऐ,द्ििक लीलाकी समासिके अनन्तर भगवदनुप्नदसे गोलोककी 
विपुल शान्तिमें जा बिराजता है। 


पृष्टिमागंका उद्गमस्थान 

पुष्मार्गमें संक्षेपमें यही सिद्धान्त है तथा यही व्यावहारिक 
विधान है । आचाये भ्रीवक्तमने इस नवीन मतकी उद्धावना 
कदाँसे की है ! इसकी कुछ खोज करनी है। वल्लभाचाय॑ 
अपने मतको नवीन नहीं बतलाते, बल्कि अपनेको विष्णु- 
स्वामीके प्राचीन सम्प्रदायका अनुयायी बतलाते हैँ । फिर भी 
विष्णुस्वामीके छप्त होते हुए सम्प्रदायको जीवन प्रदानकर 
एक दक्तिशाली वैष्णवसम्प्रदायके रूपमें परिवर्तित करना 
अत्यन्त असाधारण कार है। महाप्रभुजीने यही कर दिखलाया। 
इसके लिये उन्हें प्रेरणा कहसे हुई १ किस ग्रन्थके खुचारु 
अध्ययनने प्रभुजीके भाजुक हृदयमें इन सिद्धान्तोँकी रूपरेखाको 
खड़ा किया / प्राचीन आचार्योंने अपने सम्प्रदायके दाशनिक 
आधारके लिये सदा ही प्रस्थानत्रयी-वेद ( उपनिषद्‌ ), ब्रह्म- 
सूत्र तथा भगवद्गीताकों मूल माना है। महाप्रभुने भी वैसा ही 
किया है, परन्तु लेखक बहुत वर्षोंके अध्ययनके बाद इसी 
निष्कर्षपर पहुँचा है कि आचार्यका यह समप्र सिद्धान्तसमुश्य, 
पुष्टिमार्गका यह समस्त अनुष्ठान; झद्घाद्वेतका यह परिमाजित 
सिद्धान्त---यह सब तत्त्व पुराणाग्रगण्य साक्षात्‌ भगवद्रूप 
भ्रीमद्भागवतकी जाज्वल्यमानविभूति है। 'सुबोधिनी' 
हमारे कथनके लिये' पर्यौप्त प्रमाण उपस्थित करती है कि 
वल्लभाचार्य भागवतके निगूढ़ तत्त्वोंके सुबोध शाता थे। 
उन्होंने भागवतके अम्बत फलको खूब ही अधिक अनुराग 
तथा विमल भक्तिभावक्रे साथ चखा था। निःसन्देह ही यह 
ग्रन्थरक्ष निगमकल्पतरुका गलित फल है ( निगमकल्पतरो- 
गलितं फलम्‌ ) वेद-वेदान्तका सार है, प्रधानत्रय स्तरामें 
निद्वित गूृढ़ अर्थोंका सबंसाधारणके सामने सीधी भाषामें 
प्रकट करनेवाला व्याख्यानग्रन्थ हे; अतः इसके सिद्धान्तोंको 
वैदिक सिद्धान्तोंका सार माननेमें किसीकों विप्रतिपत्ति नहीं 
हो सकती | तथापि इसमें तो यह बात विवादश्ूल्य प्रतीत 
होती हे कि वल्लमाचार्यजीके ऊपर इसी पुराणरक्षने सबसे 
अधिक अन्तरख्रूपेण अपना प्रभाव डाछा जिसका फल हमें 


धपुष्टिकी भक्तिमयी साधना तथा “शुद्धाद्वेत! के उन्नत 


१-सर्ववेदान्ततसार॑ हि भओरीभागवतमिष्यते । 
तंद्रसामृततुप्तस्यनान्यत्र स्पांद्रतिः कचित॥ 
(मा० १२५१ १३। १५) 


# पूद्टिमार्गके सिद्धात्व और रुमका उश्चमस्यान # 


घर 








दार्शनिक तत्त्वमें पद-पदपर दिखलायी देता है। हमारे 
पास इस कथनकी पुष्टिमें पर्यात् प्रमाण हैं, परन्तु स्थानकी 
कमीके कारण हम कुछ ही प्रबल प्रमार्णोको यहाँ उपस्थित 
करनेका प्रयत्ष करेंगे | 
'पृष्टिका अथे 

(पुष्टि! शब्दहीकीं देखिये । बहुत-से देशी तथा 
विदेशी विद्वान्‌ इस शब्दसे अज्नपानके द्वारा शरीरकी पुष्टि 
करनेवाले सम्प्रदायकी कल्पना करते हैं और उनके भ्रान्त 
विचारके अनुसार 'खाओ, पीओ, मौज उड़ाओ' की ही 
रैज वल्ठभाचायके पविन्न सिद्धान्तोंमें सुन पड़ती है ! परन्तु 
आचायने ऐसे जीवनकी बड़ी निन्‍्दा की है । इस कठिन 
शब्दके अज्ञानसे ही समुज्जुम्मित ये सब अनगेल कल्पनाए  हैं। 
यह शब्द आचायेकों मागवतसे प्राप्त हुआ । भागवतके 
द्वितीय स्कन्ध १० ये अध्यायके चतुर्थ छोकमें पुष्टि या पोषणका 
अर्थ भगवानका अनुप्रह बतलाया गया है-पोषणं तदनग्रहः | 
इसी छोकांशके आधारपर वलभने अपने सिद्धान्तको (पुष्टि के 
नामसे पुकारा है। इस शब्दका यह उत्पत्तिस्थल ही स्पष्ट रूप- 
से प्रमाणित कर रद्दा है कि यद्द श्रीमद्भागवतकी देन है। 
आचायजीने इसे भागवतसे प्रात्त किया | 


पु्टिमागंकी प्राचीनता 


श्रीमगवानक्रे अनुग्नररकों ही मुक्तिका एकमात्र 
साधन बंतलानेका सिद्धान्त आधुनिक नहीं है। यह तो वेद- 
कालसे चला आता है | यदद उपनिषदोंमें यत्र तत्र सूत्नरूपसे 
पाया जाता है। देखिये, मुण्डक उपनिषद्‌ने आत्माकी 
उपलब्धिका कारण बतलाते समय न तो प्रवचनको कारण 
माना है, न मेघाकों और न बहुशात्रश्रवणको, प्रत्युत 
यही बतलाया है कि जिसपर उसकी कृपा होती है वही उसे 
प्राप्त कर सकता है--- 
नायमसात्मा प्रवचनेन लभ्यो 
न मेघया न बहुना श्रुतेन । 
यमेतैष बूणुते तेन लभ्य- 
स्तस्येष आत्सा विवृणते तनू* स्वाम्‌ ॥ 
कठोपनिषद्‌मं भी (१।२। २० ) “तमक्रतुः पश्यति 
वीतशोको धातुप्रसादान्महिमानमात्मनः कहकर भगवानके 


प्रसादसे ही आत्मस्वरूपके दर्शन करनेकी बात कद्दी गयी है। 


१-विषमाक़रान्तदेहानां नावेशः सबंभा हरे: । 
( संन्यासनिणय ६ ) 
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अतः भगवदनुग्रहका यह सिद्धान्त अत्यन्त प्राचीन है-- 
वैदिक है, परन्तु आचार्यंचरणने इसे दी मुक्तिकी मूलभित्ति 
मानकर अपना जो पुष्टिमार्ग चलाया उसमें भ्रीमद्‌्भागवत 
ही प्रधान कारण प्रतीत होता है। भागवतमें वैदिक सिद्धान्तो- 
की ही तो बिस्तृत व्याख्या है। श्रुतिमें जो सूत्ररूपसे है 
उसका भाध्य हमें मागवतमें उपलब्ध होता है। भागवतमें 
भगवदलनुग्रहको बड़ा महत्त्व दिया गया है। ज्यों ही मक्त 
भगवानके सम्मुख होता है; भगवान्‌ दया करके उसके समस्त 


आा+>नक्तममसम कन्‍-डडंफचखचिि इन ५ै_+-+ “४5 “५++त3ज+- 


जवाहर बम 


नकनिओ जलन अप 


व्यवस्था कर देते हैं। वह तो भक्तवत्सछ ठहरे; भागवतका 
कहना हे कि भगवान्‌ कल्पतरु-से स्वभाववाले हैं-- 
चिशत्र तथवेहितमहों5मितयोगमाया- 
सरीलाविस्टष्टसुवनस्य विशारद्स्य । 
सर्वोस्सनः समदुशों विषमः स्वभावों 
भक्तप्रियो यद्सि कल्पत्तरुस्वभाव:ः ४ 


(भाग० ८। २३।८) 


जो कामी भक्त हैं, भगवानसे याच्ञा करते हैं उन्हें तो 
उनका मुँहर्मॉंग दे ही देते हैं, परन्तु अनिच्छुक 
अकामी भक्तोंको भी स्वयं अपना चरण-कमल प्रदान 
कर देते हैं जिससे उनकी सब इच्छाएं ही आप-से-आप 
समाप्त हो जाती हैं । अहा, भगवान केसे कृपाल हैं-- 
सथ्य दिशस्यर्थितमर्थितोी नुृणां 
नैवार्थथोी यश्पुनरथिता यतः। 
स्वयं विधत्ते भजतामनिष्छता- 
मिच्छापिधान निजपादपछवम # 
(भाग० ५। १९।२७) 


आत्मनिवेदनकी विशिष्टता 


भक्तिके द्वारा ही भगवानका अनुग्रह हमें प्राप्त 
हो सकता है। बिना भक्तिके शान; कर्म दस्तिस्नानकी तरह 
बिल्कुल निष्फल हैं| प्रह्दजीने दान, त्रत, शौच आदिको 
ज्यर्थ बताकर भगवानकी प्रीति सम्पादन करमेंके लिये 
निर्मला--निष्काम भक्तिकों ही एकमात्र साधन बतलाया 
है-- 

न दान न तपो नेज्या न छौच न श्तानि च। 

प्रीयतेअ्मरुवा भवत्या हरिरन्यद्‌ विडम्बनस्‌।| 


( भाग० ७ । ७१५३ ) 


घ्णुश 


$ झविशया सत्युं तौर्याँ विच्ययाउयृतमइसुते # 








परन्तु भक्ति तो नवधा ठहरी। श्रवण; कीतेन; वन्दनादि- 
के द्वारा भक्ति की जाती है, परन्तु श्रवणादि भक्तिके बदिरज् 
साधनके समान प्रतीत होते हैं । इनमें भक्तकी मगवानसे 
पृथक्‌ ही सत्ता बनी रहती है, तादात्म्यका पक्का रंग अमी- 
तक चढ़ा हुआ नहीं देख पड़ता | “'एकात््मता' की ऊँची 
सीढ़ी अभी दूर ही दृष्टेगोचर होती है । इसके लिये अन्तिम 
भक्तिप्रकार आत्मनिबेदन ही सर्वश्रेष्ठ साधन हे । गीताजीमें 
इसका सूत्र मिलता है; भागवतमें इसका भाष्य । भागवतने 
आत्मनिवेदनसे सद्यः अमृतत्वलाभ तथा कृष्णेकात्म्यकी 
प्राप्ति बतलायी है | एकादश भमगवानका खर्य कहना है-- 


सर््यों यदा स्यक्तसमस्तकर्मो 
निवेदितात्मा विचिकीपितो में । 
सदासृतस्व प्रतिपषथ्यमानों 
मयात्मभूयाय. च कब्पते वे॥ 
( ११ । २९ | ३४ ) 


जबतक भगवदपंण नहीं किया जाय; वेदबिहित त्रिवर्ग 
एकदम मिथ्या है, यह प्रहादजीका कथन (७। ३ । २६) 
बिल्कुल सत्य है। अतः भक्तिके सब प्रकारोंमं आचायंजीने 
आत्मनिवेदनको जो अपना मन्त्र बनाया; वह भागवतके 


सर्वथा सम्मत ही है। 


शरणागति 


श्रीकृष्फे शरणमें विना गये मनुष्यका कल्याण- 
साधन नहीं हो सकता । “सर्वंध्मान परित्यज्य मामेक॑ शग्ण 
ब्रज! गीता बतलाती है | भागवतमें भी इस विषयका बड़ा 
ही प्रभावोत्पादक वर्णन हम पाते हैं । ज्ञो मनुष्य भगवानकों 
छोड़कर दुसरेकी दरणमें जाता है, वह मूर्ख कुत्तेकी पूछ 
पकड़कर समुद्रके पार करना चाहता है--- 
अविस्मित से परिपूर्णकाम 
स्वेनेव. छाभमेन सम॑ प्रशान्तम । 
विनोपसपंस्यपरं हि. बाछिशः 
शबलाहुलेनातितितति सिन्धुम्‌ ॥ 
( भाग० ६। ९ । २२) 
तापत्रयसे सनन्‍्तस मनुष्यके लिये भमगवानका पादपद्म ही 
तो एकमात्र शरण है | उद्धवजोका कथन है-- 
तापत्रयेणामिहतस्थ भोरे 


प्न्‍्तप्यसानप्य भवाध्यनीश । 


पश्यामि नान्‍्यच्छर्ण  तवाहृप्ि- 
दुन्हातपत्रादग्टतामिवर्षात्‌ ॥ 
( ११५११९। ९) 


ऐसे मनुष्यको किसी प्रकारके केश बाधा नहीं पहुँचाते 
( भाग० ३ । २२ | ३५ ) तथा अपनी भ्कुटिसे समस्त 
विश्वकों ध्यंस करनेवाला यमराज भी ऐसे मनुष्यकों अपने 
प्रभावके बाहर समझता है (४। २४ । ५६ ) | ऐसा होना 
उचित ही है; क्योंकि भगवानके पादपझ् “अभय” सर्वतो 
भयश्यून्य हैं; “करत! अबिनाशी हैं तथा “अशोकं? नितरां 
शोकरहित हैं-- 


शरणद समुपेतस्थ्वत्पद[ब्ज परात्म- 
सभयभ्रतमशोक पाहि मापश्षमीश ॥ 
( १०।५१। ७९ ) 


जबतक हम भगवानके शरणापन्न नहीं हैं, तमीतक ही 
यह ग्रह कारागह है, राग-द्वेप चौर हैँ, मोह पादबन्धन 
है | शरणागतिके अनन्तर तो भगवदभक्तिक साधक होनेसे 
इनमें स्वाथके कीड़े मर जाते हैँ; ये सब्र पराथ होनेसे 
छाघनीय बन जाते हें । 


तावद्‌ रागादयः स्तेनास्तावद्‌ कारागृह गृहम । 
तलावन्मोहो 5७ प्रिनिगड़ो यावत्‌ कृष्ण न ते जना:॥ 


अतः मुक्तिसाधनमे शरणागतिका बड़ा उपयोग है । 


महाप्रभुजीने द्वरणमन्त्रकों अपनाकर अपनी भागवत- 
तस्वशताका गहरा परिचय दिया हैं| 
उपसहार 


अबतकके विवेचनसे यह बात किसी भी आलोचकको 
स्पष्ट मालूम पड़ जायगी कि पुष्टिमार्गका उपरिविवेचित रूप 
भागवतंके आधारपर है। इसलिये इस मतके आचार्योंने 
प्रस्थानत्रयीके वाद व्यासकी समाधिसाषा---भागवत--कों 
भी प्रमाणचतुष्टय्मं ठीक ही गिनाया है | सच तो यह है 
कि श्रीमद्भागवतकी महिसा अमित है | सब वैष्णव- 
सम्प्रदायोपर भागवतकी अमिट छाप लगी हुई है, विशेषकर 
बल्लभाचायय तथा चेतन्य मद्दाप्रभुके सम्प्रदायपर । वल्लभा- 
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१-बेंदा: श्रीकृष्णाक्यानि व्याससत्राणि चैव हि। 
समाधिभाषा व्यासस्य प्रमाणं तब्तुष्टयम्‌ ॥७९।| 
( शुद्धाद्वैतमार्तंण्ड एू० ४९ ) 


कह 


चार्यकी भागवतनिष्ठाकी बात प्रसिद्ध ही हे । महाप्रभ॒ के निम्नलिखित पद्यसे प्रार्थना करता हुआ यह दीन लेखक 


# झीशुदाद्रेतवाद और उसके प्रकाशक # 


83. 











औैतन्यके गौडीय वैष्णवमतमें भी भागवतकों अमल प्रमाण 
माना गया है--“भीमद्धागवर्त प्रमाणममलम? । इस प्रकार 
ये दोनों सम्प्रदाय भागवतके भक्तिमय आधारपर निर्मित 
हुए हैं; इसमें तनिक भी शक्काका स्थान नहीं है | अन्तमें 
प्रेमी पाठकोसे भागवताम्गतके रस चखनेकी 'भागवतमाहात्म्य! 
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और जिला फआ कफ 


अब लेखनीको विराम देता है-- 
असारे संसारे विषयविषसदूाकुछधिय: 
क्षणार्थ॑ क्षेमाथ पियत शझुकगाथातुरूसुधाम । 
किमर्थ व्यर्थ भो ब्रजत कुपये कुत्सितकये 


परीक्षित्‌ साक्षी य्छृूवणगतमुक्त्युक्तिकथने॥ 


-*$क्रटड ३० 


श्रीशुद्धाद्ेतवाद ओर उसके प्रकाशक 


( लेखक--देवर्षि पं» श्रीरमानाथजी श्ञास्त्री ) 


पृष्टिमाग अक्षवाद और उसके प्रकाशक 

भारतवर्षमें चार सम्प्रदाय प्रसिद्ध हैं, उनमें एक पुष्टि- 
मार्ग भी है | 'पृष्टिमाग) का अर्थ होता है--भगवानके 
अनुअ्रहका पथ । भ्रीमकऋागवतमें कहा है कि “पोषण 
तदनुप्रह:/ भगवानके अनुप्रहको पुष्टि कहते हैं | पोषण और 
पुरि दोनों एकार्थक हैं। शास्त्रोंमे बहुत-से ऐसे शब्द होते 
ँ जा अपने अर्थमें कुछ विशेष रग्वते हैं। जैसे भगवती 
गीतामे “योगक्षेम ।? यह शब्द कुछ विशेषता रखता है । यों 
तो गीताके भाषपान्तरकर्ता इस शब्दका अर्थ “'रोटी-कपड़ा' 
भी करते है। परन्तु क्या रोटी-कपड़ा देनेके लिये ही श्रीकृष्ण- 
का प्रादुभाव है ? और क्या रटी-कपड़े प्राप्त कर लेना ही 
मनुष्य-जन्मका उद्देश्य है ! वास्तवमें योगक्षेमका अर्थ है, 
अप्राप्क्ता लाम और प्राप्तका संरक्षण । प्रायः संस्कृतंके 
टीकाकारोंने लिखा भी यही है । और यही उचित भी है ! 
श्रीमक्लागवतर्मं कहा है-- 


तस्यैद हेतो:  प्रयतेत कोविदो 
न छभ्यते यद्भ्नमतासमुपयंधः । 
तहछम्यते. दुःखबदन्यतः. सुख 
काछेन सवंश्र गभीररंहसा ॥ 
(स्कं० ६ ) 
सब लोग दुनियाके सुलोंकी चाइना रगवते हैं ओर उन्हों- 
के लिये प्रयल्ल किया करते हैं | किन्तु बुद्धिमानकों चाहिये 
कि प्रयक्ष उसीके लिये करें कि जो वस्तु इधर-उधरसे 
अपने-आप न मिले। प्राणीने भले और बुरे जो-जो कारये 
किये हैं. उनका फल, गुप्त वेगकालके चक्रमें पड़ा हुआ है। 
सुल और दुःखमें सब फर्ॉका समावेश हो जाता है| इस 
अनन्त कार्यक्रमें सुख और दुःख सबके लिये आते रहते हैं । 





कभी चक्रके ऊपर जानेसे तो कभी नीचे आनेसे । किसीको 
राजाके यहाँ जन्म लेनेपर भी चटाईतक मयथस्सर नहीं होती तो 
किसीको कुत्तेका सुपुञ्न होनेपर ही मोटर और मख्रमलकी 
गद्दीपर बैठनेकों आप ही मिलता है। कुत्ता किसी सुन्दरोकी 
गोदमें बेठनेके लिये खुशामद नहीं करता, प्रत्युत सुन्द्री 
उसे खिलाने और गादमें वैठानेके लिये लछात्ययित रहती है। 
यह प्राचीन कम और कालके गुप्त वेगका ग्रताप है । दुःखके 
लिये कई प्रयक्ष नहीं करता पर वह अपने-आप आ ही जाता 
है, सुख्व भी इसी तरह आता है। पर मनुष्यकों कालके 
गुप्तवेगकी एवं अपने पूर्व कर्मोंकी खबर नहीं है, इसीलिये 
अविश्वासबवश उस अपने-आप आनेवाले सुखके लिये ही वह 
प्रयलशील रहता है | सांसारिक सुख अप्राप्त नहीं है और 
न शास्रकों उसका संरक्षण ही केवल अभीष्ट है; इसलिये 
योगक्षेमका अर्थ रोटी-कपड़े या सांसारिक सुख्च॒ समझ लेना 
जैसे मूर्खता है बेसे ही पुष्टिका अर्थ खा-्पीकर मोटे हो रहना; 
ऐसा मानना 3|दका दीवाला निकालना है ! 

वास्तवमें योगक्षेमका अर्थ भगवानका मनोमन्दिरमें 
पधारना है। यह अपग्राप्तकी प्राप्ति है। दुनियाके विषय 
प्रत्यक्ष हैं इसलिये उनका मनमें घुसे रहना सहज है किन्तु 
भगवान सबके परोक्ष हैं, अतएव उनका वहाँ आकर बैठना 
अप्राप्त हे। और फिर आकर वहाँ स्थिर हो जाना यह क्षेम है | 
यह योगक्षेम कालके गुप्त वेगमें नहीं है | मगवान्‌ कालचक्रके 
भी ऊपर हैं । 

मत्त: परतरं नान्यस्किखिद्रित घनंजय | 

भगवान भगवानके ही हाथमें हैं । वह जब चाहेंगे तभी 
हमारे मणिमय मनोमन्दिरमें आवेंगे। बस, इसी स्वीकारका 
नामान्तर अनुप्रह है | वह हमारे हृदयमें पधारकर स्थिर हो 
जायें, इसके सिवा और कया अनुम्रह् होगा ! और 


शे५छे 
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यही योगक्षेम है । इस योगक्षेमके सखामी स्वयं भगवान्‌ ही 
हैं, अतएव आशा की है कि 'योगक्षेम वहाम्यहम--उन 
लोगोंकों अप्रासकी प्राप्ति और प्राप्तका संरक्षण मैं कराता 
रहता हूँ । 
यह भगवानका अनुप्रह (पृष्टि ) दो प्रकारसे प्रात 
होता है--प्रथम तो स्वतः भगवानकी इच्छासे और दूसरे 
मयोदामें भमक्तिसे। भक्तिके दो अंश हैं पूर्व ओर पर । 
स्वरूपबिचार और दूसरा परिचर्या। गीताके 'छोकमें भी 
दोनों अंश कह दिये हैं । “अनन्याश्रिन्तयन्तो माम! और 
“नित्याभियुक्ताःः । अनन्यनचिन्तनको ही स्तरूपविचार किंवा 
ब्रह्मवाद कद्दा है और नित्यामियोगको ही प्रेमपूर्वक परिचयों, 
नवधाभक्ति किंवा तनुजाबित्तजा सेवा कहते हैं । इन दोनकि 
निरन्तर दोनेसे मनोमन्दिर मणिमय हो जाता हे । और 
धीरे-धीरे फिर उस मन्दिरमें प्रेमका प्रादुर्भाव होता है, 
यही भगवानका आकर विराजना है, योग भी यही है । 
ओर विराजकर स्थिर हो जाना क्षेम है। यह योगक्षेम 
गीताके 'छोकमें कहा गया है । जिस तरह इस योगक्षेमकी 
खबर न होनेसे लोग मनमाना अर्थ कर लेते हैं, इसी तरह 
पृष्टिका भी अर्थ न मालूम होनेसे कुछ-का-कुछ कहने लगते 
हैं। वेदमें भी पुष्टि शब्द हे और उसका भी अनभिज्ञ छोग 
'मोटे-ताजे! होना अर्थ कर लेते होंगे। “्यम्ब्क यजा- 
महे सुगन्धिं पुष्टिबघनम! हम खुगन्धि और पुष्टि ( मोदे- 
ताजेपन ) को बढ़ानेवाले श्रीमहादेवजीका यजन करते हैं। 
किन्तु यह उनका अर्थ सबंथा श्रान्त है। जो श्रीमहादेब 
ईश्वर हैं जहाँ विषयम्गतृष्णाका स्पर्श नहीं है, वे स्वयं 
विषयम्रगतृष्णामें पे रहइनेवालॉकी अपने हाथसे सांसारिक 
विषयोंका दान करेंगे या बढ़ावेंगे, यह आशा करना कितना 
आन्त है । हाँ, श्रीमहादेव समर्थ हैं वे सब कुछ दे सकते 
हैं, किन्तु लीकिक शारीरिक पुष्टि, जो कि बाजारमें घी-दूध॑के 
द्वारा बिक रही है उसके लिये उनकी आराधना करनेको 
कदना बेदके लिये भी लजाजनक है । वास्तवमें पुष्टिका अथे 
वहाँ भी अनुग्रह है । श्रीमहादेव ईश्वर होते हुए भी 
भक्तिमार्गके आचार्य हैं, उनको भगवदनुग्रह करानेका 
अधिकार है । आचायके द्वारा मगवान्‌ अनुग्रह करते हैं, 
हुदयमन्दिरमें पधांरते हैं। सुगन्धिका अर्थ है त्याग। 
त्यागमूरति महादेव त्यांगका भी दान करते हैं। अपने 
भक्तोंकी त्यागका दान करके भ्रीमद्ददेव मगवदनुग्रहका 
भाजन बना देते हैं । जितना-जितना छौकिक विषर्योका त्याग 








होगा उतना-उतना ही द्वदयमें मगवसत्मेमका प्रादुभोव 
होगा । त्याग होना कठिन है। त्याग होनेमें, ( भर भ्रहणमें 
भी ) वस्तुका शान होना कारण है । किसी वस्तुका हम 
त्याग करें या ग्रदण करें, इसमें वस्तुका यथार्थ खरूप 
समझनेकी अपेक्षा है। वस्तुका स्व-रूप, ( निज-रूप ) बस्तुसे 
प्रथक्‌ ही निकलता है । गहने, कपड़े वगेरद् वस्त॒ हैं किन्तु 
उनका निजरूप सोना या रू्ड है । गहनेको गददना समशकर 
ही कोई नहीं ग्रहण कर लेता अपितु उसके सोनेपनकों देखकर 
प्रदण करता है। इसीका नाम वस्तुतत्त्व है। वस्तुआओमें वस्तुतत्त्व 
छिपा हुआ रहता है । उसका विचार करनेसे ही वह मिलता 
है। व्यवहार वस्तुओंसे चल रहा है, वस्तुतत्वसे नहीं। 
दस गहने चाहनेवाली स्रीके गलेमें पच्रीस तोला सोना 
लटका देनेसे व्यवहार नहीं चलेगा । 


किन्तु एक बिचार फिर यह होता है कि क्‍या सोना वस्तु 
नहीं है ! वस्तु उसको कहते हैं जिसका परिवतंन होता रहे 
और वस्तुतत्त्व उसे कहते हैं जितका कभी परिवतेन न हो । 
गहने बंदलते रहते हैं, पर सोना नहीं ब्रदलरता । किन्तु 
वास्तवमें सोना भी सोनेका निजरूप नहीं है । वह भी वस्तु 
ही है, वस्तुतत्व नहीं है। सोनेको भी बुद्धिमान्‌ लोग 
भस्मका रूप दे देते हू । दुनियामें जितने भी वस्तुतत्त्व हैं 
ते सब वास्तवमें वस्तु ही निकलते हैं । अब यह विचारना 
है कि फिर इन सब वस्तुओंका वास्तविक वस्तुतत्व कौन है । 
हम पहले कद्द चुके हैं कि वस्तुओंके बदलते रहते भी आप न 
बदले और वस्तुओंमें ही छिपा हुआ रहे, वह वास्तव वस्तु- 
तत्त्व है । श्रीमद्भधागवतमें इस विषयका एक दूसरी तरहसे 
भी विचार किया है । 

विशेषजुद्धेविवरं मनाकूच 

पश्यामि यदझ्त व्यवहारतोअन्यत | 

राजा रहृगणने जब जडभरतजीसे कहा कि “मैं राजा 
हूँ, पालकीमें वैठा हूँ, देखता नहीं, यदि उल्दा-छुछटा 
चलेगा तो दण्ड देकर सीधा कर दूँगा ।? उसके उत्तरमें 
श्रीमरत बोले कि 'राजन्‌ ! यह सब तुम्हारी बाते विशेष 
बुद्धियाँ हैं। राजा, पालकी, बैठना, दण्ड प्रम्मति इन सब विशेष 
बुद्धियोंका कोई नियत अवकाश ( स्थान ) मैं तो देखता ही 
नहीं हूँ, सिवा व्यवहारंके | यदि हो तो तुम ही कहो, यह 


.._ १--बृददुपलण्पमेतदवयन्त्यवश्लेषतया' एतत्सुबोषिनी 
द्र्टब्या | 


श्ण 





पालकी क्या है | विचार करनेसे आड़े-टेढ़े दो-चार काठके 
दुकड़े निकर्लेंगे। यदि काष्ठका भी विचार किया जाय तो फिर 
वृक्ष निकलता है । और उसका भी विवेचन करो तो बीज/ 
और उसका भी मूल फिर कुछ मिट्टी; कुछ जल और कुछ 
गर्मी निकलेगा । और फिर इन सबका भी इसी तरह भाग 
त्याग करते-करते अन्ततः परमाणु शायद निकले, किन्तु 
परमाणु भी इसी युक्तिसे केवछ कब्पनामात्र निकल्ते हैं । 
तो क्‍या वस्तुके अंदर चझून्य छिपा हुआ हे !? 

नदीं-नहीं । बस्तुके अंदर केवल “हे! छिपा हुआ हे । 
वसतुके साथ जो “है? लगाया जाता दे वही उसका वस्तु- 
स्वरूप है और वही वस्तुतत्व है । अतएव श्रुतिने कहा है 
कि “अस्तीत्येवोपलब्धन्यःः वह परमात्मा सब वस्तुओंमें 
'अस्ति!-है!,इसी स्वरूपसे पाया जाता है! विचार-करनेसे 
ही पाया जाता है, वेसे तो वह अब्यक्त ही रहता है | यह 
अस्ति ( है ) त्रिकालमें एक रूप है; अतणएव सत्य है और 
सत्‌ कद्दा जाता है। घट है, पट है, सोना है, गइना है; 
यह है! "हे! ही सत्‌ है | सत्‌का सर्वत्र अन्बय है। यह 
'सत्‌” भगवानका एक अंश है 'पादोस्य विश्वा भूतानि! मगवान्‌ 
सश्चिदानन्द हैं, और जगत सत्‌ है। इसलिये हें! ही 
वस्तुका निज रूप है | केवल अन्वय ही नहीं, इस अस्तिका 
व्यतिरेक भी है। जो अपने विशेषके द्वारा सबवस्तुओंसे बढ़ता 
रहे वह व्यतिरेक कहा जाता है । 


यदि विचार किया जाय तो यह सन्‌ अर्थात्‌ अस्ति 
( है ) सब पदार्थोंसे बढ़ता द्दी रहता है, घट घटसे, पट पटसे 
नहीं बढ़ता, पर सत्‌ इन दोनोंसे या सब जगतसे ही बढ़ता 
रहता है, अतएव सारे जगत्‌का वस्तुतत्त्व सद्रप भगवान्‌ 
है | यही बात समाधिभाषामें कही है-- 


एतायदेव. जिज्ञास्यं॑ तश्वजिज्ञासुनाथ्मनः । 
जन्वयध्यतिरेकाभ्यां यत्स्पात्सवंनत्र स्ेदा ॥ 


(२। ९१३८ ) 
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१-घटः सन्‌ पटः सन्‌ आस्त इति प्रियमिति उ सर्वत्रैवेकस्या- 
न्वय॒ः । विश्लेषण अतिरिच्यत इति व्यतिरेकः । घटादिश्यः किमति- 
रिज्यते ! घटस्तु घटान्नातिरिच्यते तथा पटः पटात्‌ | किन्तु संत! 
( अस्ति ) ( है ) घटादप्यतिरिच्यते पटादपि ! एवं सवेन्र यत्सर्व 
सत्सवंस्मादतिरिच्यते तद्ढदोव । अद्धारूप॑ जगत्‌ हछ्ातब्यं जगतो 
व्यतिरिभ्यत इति न तत्र ( जगति ) आसक्तिः करतंग्या । सुवोधिन्यां 
मीवछभाचार्यंचरणा: २।९। १५ । 


परमात्मतत््वकों खोजकर प्राप्त करनेवालेको यही जान 
लेना चाहिये कि अन्वय और व्यतिरेकके द्वारा जो ( बस्तु- 
तत्त्व ) सब वस्वुओंमें सर्वकालमें विद्यमान मिले वही जिशास्य 
है। घटके समय पट और पटके समय घट, निबत्त होते रहते 
हैं पर "है? 'सत्‌' सवंदा विद्यमान ही मिलता है इसलिये 
सबका वस्त॒तत्त्व ( अस्ति ) 'हे! सत्‌ है। और यही भगवान्‌ 
है । सब कुछ भगवान्‌ है। यही व्यक्त पदार्थोर्मं अन्यक्त 
रहता है । यह एक प्रकार है । 


अब दूसरे प्रकारसे देखिये । घटोडस्ति, घट है, पट है, 
मैं हूँ इत्यादि सब पदार्थोके साथ ज्ञानका अन्वय है और 
व्यतिरिक भी है । घटशान पटशान आदि सब ज्ञान एक-एक 
अलग-अलग दीखते हैं पर यह सभी अनेक शानंके 
एकीकृत ज्ञान हैँ | घटकों लीजिये या पटकों ! धटमें क्‍या है; 
मिट्टी, उसका रंग, गला, पेट और उसका भी रंग, चित्राम 
वगैरह विविध ज्ञान घटज्ञानमें एकीकृत हैं । इस तरद्द सारा 
जगत्‌ और उसमें समाये हुए प्रथक्‌.प्रथक्‌ छोटे-से-छोटे 
पदार्थोमें भी यही विविध शानोंका एकीकृत ज्ञान छिपा हुआ 
बैठा है। सारा जगत्‌ शानका राज्य है । और फिर वह 
ज्ञान खप्रकाश है; अपने आपसे ही प्रकाशित है। उसका 
शान करानेके लिये अन्य पदार्थकी अपेक्षा नहीं है । 'देवद्च- 
को मैं जानता हूँ” यहाँ तीन शान हैं। देवदत्त, मैं और 
जानना । ओर तीनों पूर्वोक्त प्रकारसे विविध ज्ञानंके एकीकृत 
ज्ञान हैं| किन्तु इन तीनों या अनन्त ज्ञानोंका साक्षी शान 
और भी है जिसने इन सबको अपनी गोदीमें ले रक्‍्खा है । 
देवदत्तको मैं जानता हूँ; इस शानको भी तो समझ है न । 
यह ज्ञान स्वाश्रयाश्रय कद्दा जाता है । सब॒विभक्त शारनोंमें 
स्वयं अविमक्त रहता हुआ भी जो विभक्तोमें विभक्तकी तरह 
सर्वत्र सवंदा विद्यमान रहता है वह ज्ञान भी भगवान है) 
भगवानका अंश है । भगवान्‌ सच्चिदानन्द है और जगत 
शानसखरूप है; इसलिये भगवान्‌ है | यही बात आनन्दमें भी 
है । प्रियताके रूपमें आनन्द भी सवंदा सर्वत्र विद्यमान है। 
सबके साथ प्रिय है; सब प्रिय हे और सबसे व्यतिरिक्त भी 
प्रिय है। आनन्द भी भगवानका अंश है; भगवान्‌ है | यह 
भी अविभक्त है, पर विमल पदार्थोमें विभक्तकी तरह छिपा 
हुआ रहता है-- 


अविभक्त व भूतेषु विभक्तरमिंव च स्थितस्‌ । 
( भगवान्‌ भीकृष्ण ) 


२५६ 


# अधिद्यया झूत्यूं तीत्थों विचयया5सतमदलुते # 





 फिलकलीीचिकामनी की ७बलन पक असम पान. 


पूर्वोक्त विवेचनसे यद्द सिद्ध होता है कि सारा जगत्‌ 
सत्‌ चित्‌ आनन्द हे और सचिदानन्द मगवानका अंदा है | 
सबन्चिदानन्द भगवानसे ध्रथक्‌ जगत॒का को£ अंश नहीं है। 
वद्द व्यापक है और यह जगत्‌ परिच्छिन्न है; वह अनियत 
नामरूप है और यह नियत नामरूप है और यह इसका 
नियत नामरूप भी इसका स्वयं नहीं है किन्तु नियत नाम- 
रूपसे भी वद्द परमात्मा द्दी फैल रद्या है | सुवर्णके गहने 
हजारों-छाखों हैँ और उन सबके नाम और रूप सब नियत 
हैं, किन्तु विचारपूर्वक देखा जाय तो सुब्ण ही नियत नाम- 
रूपोमें फैला हुआ बेठा है । सुवर्णकी छोड़कर गदहनोंका 
अपना कुछ भी नहीं है | जैसे यद्द सुवर्णाद्षेत गदनोंके 
रूपमें हो रहा है, इसी तरदद जगतके रूपमें ब्रह्माद्वेत हो रहा 
है। इसे दी झुद्धाद्वेत कहते ह और इसे ही ब्रह्मवाद भी 
कहते हैं । और ब्ह्मवाद किंवा शुद्गाढेत ही श्रीवकूमाचाय- 
जीका मत है | 


कितने ही कहते हूँ कि यह जगत्‌ सत्य और अद्ृतका 
मेल है । यह जो द्वेत जगत्‌ दीख रद्द है यह वास्तवमें कुछ 
नहीं है | द्वेत शूठा है; मायिक हैं | इस द्वेतका उपादान 
वास्तवमें माया है । भ्रम है । वास्तवमें कुछ नहीं है । वास्तव 
तो ब्रह्म ही है; अतणव केवलाद्वैत है । हमारा कहना है कि 
माया भी दे ओर वह झूठी भी; श्रम भी हे ओर उन दोनों- 
से बना हुआ द्वेत भी है, जगत्‌ भी सत्याद्ृतका मेल है, 
यह सब सत्य है; पर इसमें ब्र्मके सिवा अन्यका मेल नहीं 
है, निख्ालिस बअह्म-ही-अहा है | एक ब्रह्मका ही यह बहुमवन 
है और वह मी 'प्रजावेय! उच्च-नीच भावसे बहुमवन है। 
अतएवं यह बहुमवन भी वास्तविक है । भायाका 
झूठापन भी सत्य हे और उसका अह्पन भी सत्य है ! 
क्योंकि अक्षने ही तो यह बहुभवन स्वीकार किया है । माया 
झूठी है, गददना कुछ नहीं है पर वह्द ब्रह्म तो है, सुबर्ण ते। 
है। सुवणका द्वी तो नियत नामरूप गह्ना है पर है तो वह 
सुवर्ण, है तो वस्तु | इसी तरह सारा जगत जब ब्रह्मका ही 
नियत नामरूप है तो उसमें ही एक माया भी है । वह 
ब्रह्मका दी नियत नामरूप है। अनियत नामरूप भी अहम 
है और नियत नामरूप ब्रह्म ही है। यह दूसरे प्रकारका है, 
वह दूसरे प्रकारका । वस्तुके रूपमें वस्तुतत्व है, गहनेके 
रूपमें सुबर्ण है । 


अब यहाँ विचार दोता है कि जब सब कुछ निखालिस 
ब्रद्घा-दी-अक्ष दै तब फिर हम भगवानका ही भजन क्यों 





सकल पेपाम पियाआर भा भे३सिआर' चैक च३ह०-करी आहत चेक चिकरी। 





करें, घटपट आदिका भजन क्यों न करें; फिर यद्द नियम 
क्यों ! इसका भोवल्लभाचायंजी या उत्तर देते हैं कि यत्रपि 
यह बहुमवन सब कुछ ब्रक्ष है तथापि प्रयोजनके लिये है । 
भिन्न-भिन्न प्रयोजनोंके लिये भिन्न-भिन्न बहुमवन है और 
वह भी उच्चनीचभावसे | घटपट आदि पदार्थ भजनके लिये 
बहुभवन नहीं हैं, वे जलाहरण और आचच्छादनकाय्यके 
लिये हैँ । किन्तु राम-कृष्ण आदि बहुमवन, शालपग्राम आदि 
बहुभवन भजनके लिये हैं, इसलिये उनका ही भजन करना 
ठीक है| घटप्टका जप करना यह भी शब्दब्नझ्षका बहुमवन 
है सद्दी, पर जीवोद्धारके लिये जप करनेको नहीं हुआ है, 
बह किसी अन्य कायके लिये हे | (रामराम” 'कृष्णकृष्ण” यह 
भी शब्दत्हका बहुभवन है; पर यह बहुभवन जप करनेके 
लिये है, जीवोद्धारके लिये है । 


एक और भी बात हैं। यद्यपि यह सारा जगत्‌ ब्रह्म ही 
है पर दशांगुल है । अतिरिक्त नहीं है । व्यतिरिक्त त्रह्म तो 
इससे कहीं अनन्त है | अतएवं दश्ांगुलठकों समझ्न लेना 
जरूरी है पर भजन तो व्यतिरिक्तका ही, अनन्तका ही 
करना चाहिये । एक तीसरी बात और है-- 


किल्नन॒ यद्विवक्षत: 

एूथम दृशस्तश्कृतरूपनामभिः । 
न कुश्नशिद्‌ कापि च दुःस्थिता सति- 
लेमेत वाताहतनोरिवास्प दम ॥ 


ततो5न्‍्यथा 


मूलका जब परित्याग कर दिया जाता हे तब फिर 
उसकी कल्पित वस्तुआऑपरसे अभिधेयका पर्यवसान होना 
असम्भव हो जाता है। मत्तिका मूल है, किन्तु इसका परि- 
त्याग करनेपर फिर उसके बोसनोंपर दी दृष्टि रखनेसे तो 
उनका कार्त्स्यन शान होना और गिन सकना भी असम्भव 
ही है। उसमें बुद्धि बहुशाख और अनन्त हो जाती है 
और वस्तुका निर्णय ही नहीं होता। और एक निर्णय न 
होनेसे भजन किसका किया जाय ! 


चौथी बात यह है कि इस अवस्थामें हमें वस्तुतत्त्वकां 
भान ही नहीं है। अभीतक हमें यह भान नहीं है कि ये 
सारी घस्तुए वस्तुतत््व हो हैं| वस्तुतत््वके ही बस्तुकोटि, 
नामान्तर और रूपान्तर हैं। अभीतक हम वस्तुकों और 
वस्तुतत््वको प्रयक्‌-प्रथक देख रहे हैं। जगत्‌ और ब्रह्मको 
अलग-अलग मान और देख रहे हैं | किन्तु जब हमें सर्वत्र 
ब्रह्मदर्शन हो जाय, बस्तुबुद्धि जाती रहे, तब 'यत्किश्व यूत॑ 


# शीशुद्ाह्षैतवाद और उसके प्रकाशक # 
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प्रणेदनन्यः सब पदार्थ ह्वी ब्रह्म होनेसे सेवनीय हैं॥ 
पूजनीय हैं। अभी मूलपर दृष्टि नहीं है, इसलिये शाख्रने 
जिसको सर्वमूछ कर रबखा हे उसका डी मजन करना 
उचित है। शासत्र और महात्माओंके अनुभवसे जिसमें 
निर्दोषता और पूर्ण कल्याणगुण स्पष्ट मालूम देते हों उसका 
ही भजन करना उचित है | ऐसे तो वह श्रीकृष्ण 
ही हैं। श्रीकृष्ण परबह्म हैं; भगवान्‌ हैं, सवोत्मा हैं, निर्दोष 
हैं, पूर्ण कल्याणगुण हैं, दयाछ हैं और सर्वेश्वर हैं। इस- 
लिये श्रीकृष्ण दी मजन करना उत्तमोत्तम है। और 
उनका द्वी अंग यद्द सारा जगत्‌ है, इसलिये इसका भी 
अपने अधिकारानुसार यथोचित पूजन करते रहना चाहिये । 
श्रीमद्रकमाचार्यका भक्तिके विषयमें मन्तव्य हम अपने 
'भक्तिप्रपत्तिका स्वरूपगत भेद! इस लेखमें कद्द चुके हें । 
श्रीमदक्कभाचार्यजी उत्तरादि तैलंग ब्राह्मण ये | इनके 
पूवंज और ये सोमयाजी थे। इनके पूर्वजोंमे श्रीयश- 
नारायणभट्टजी प्रसिद्ध पुरुष थे। इन्होंने अपनी अवस्थामें 
बत्तीस सोमयागपर्यन्त श्रौतयाग किये । इन्हींको मगवानने 
वरदान दिया था कि सौ सोमयाग पूर्ण ह्वोनेपर में तुम्हारे 
वंशर्म जन्म प्रहण करूँगा। तदनुसार श्रीवल्लमाचार्यजीके 
पिता श्रीलक्मणभट्टजीके हाथसे वे सो सोमयाग पूरे हुए । 
श्रीलक्मणभट्टदजीने पाँच सोमयाग किये । ये ऋष्णयजुर्वेदकी 
तैत्तरीय शाखाके अधीती थे। श्रीवल्लभाचार्यकी माताका 
नाम यल्लमागाझ था | सौ सोमयाग पूर्ण होनेसे 
श्रीलक्मणभट्टजीके श्रीमगवानका श्रीवल्लभाचारयके स्वरूप- 
में प्रादुभाव हुआ। झ्ास््रप्रामाण्यसे भी श्रीवल्लभाचार्य 
भगवान्‌ हैं-'आचार्यचैत्यवपुपा_स्वगतिं व्यनक्ति |! 
'आचाये मां विजानीयात्‌”' भगवान्‌ आचायंखरूपसे 
ही अपने स्वरूपका प्रकाश करते हैं?, “आचार्य मेरा 
खरूप हैं इत्यादि वचनोंसे श्रीवल्लमाचार्य भगवानके स्वरूप 
हैं । अनुभवसे भी श्रीवलक्तमाचार्य भगवान्‌ हैं । सब आचार्य 
और विद्वानोंसे अपूर्व एवं वैदिक सिद्धान्तोंकी रक्षा 
करनवाली बातें श्रीमदछूमभाचार्यने कही हैं। ये उनका 
भगवान्‌ द्ोना सिद्ध करती हैं । वास्तवमें तो भगवद्धम उनमें 
होनेसे वे भगवान हैं। समाधिभाषाके अधिकारस्कस्धर्म 
प्सत्यं शौचम” आदि 'छोकोंसे मगवानके गुणों (धम ) का 
कुछ दिग्दशन कराया गया है; वे गुण ओषछभाचार्यजीमें 
भी ये । श्रीवक्रमाचार्यजीके नित्यलीलाप्रवेशके कुछ पूर्व 
उनके पुत्र जब हनुमानधाट काशीमें मिलने गये तब उनसे 
साक्षात्‌ कुछ न बोलकर एक पश्रपर यह लिखकर दे दिया 
श्रे४ 
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कि “जिस दिन तुमलोग श्रीक्ृष्णके सिवा अन्य पदार्थोँमें 
आसक्ति करोगे उस दिनसे ही तुम्हें; तुम्द्रारी ही देह, मन 
आदि खा जायेगे, यह मेरी बुद्धि कह रही है ।” यह एक 
उनका प्रत्यक्ष सत्य था। त्याग भी भ्रीवछभाचार्यमें 
पूण था । सारी उमर आपने धोती और उत्तरीयके 
सिवा अपर वस्मोका भी परिप्रहण नहीं किया। न कोई 
मठ या मन्दिर स्थापित किये | अन्ततोगत्वा जो एक कहीं 
अपनी झोपड़ी थी उसे भी अपनी इच्छाप्मिके द्वारा भस्म 
कर परिप्रहका अन्त कर किया । इस त्यागकों भी सारा 
सम्प्रदाय जान रहा है । त्यागके बिना ज्ञानका प्रचार नहीं 
हो सकता | ग्रायः सारे भारतवर्षमें जो पुष्टिमार्गंका प्रचार 
हो रहा है आजतक, यद्द केवल श्रीमइल्लमाचार्यके त्यागका 
ही प्रताप है । ब्रह्मवाद (शझुद्धाददेत ) और पुष्टिमागं दोनों 
बहुत प्राचीन हैं। इनका प्रकाश और प्रचार श्रीवक्लमाचार्य- 
ने किया | इस वैदिक प्राचीन मतके प्रचाराथ आपने तीन 
बार सारे भारतंके तीर्थोकी यात्रा की। जहाँ आपके 
बिराजनेके स्थान उपलब्ध हुए हैं वे 'बैठकजी” इस नामसे 
प्रसिद्ध हैं । अणुभाष्य, पू्॑मीमांसाभाष्य, सुबोधिनी 
प्रति बहुत-से प्रन्थरक्ष आपके निर्माण किये हुए आज 
प्रसिद्ध हो चुके हैं! वातोएँ, भावनाएं आपके सत्यगुण- 
चर्णनोंसे भरी हुई हैं जिनके नित्य श्रवण एर्वं कथनसे 
भारतकी लक्षशः वैष्णव जनता अपने जन्म एवं आचरणोको 
पवित्र बना रही है । मनकी विविधताके कारण भावनाओंपर 
सम्देह और वार्ताओपर कभी-कभी आशक्षेप हो सकते हैं 
किन्तु इनसे उनकी सत्यतामें बाधा नहीं आ सकती । 
किसीकी भावना किसीकों विरुद्ध या अनुकूल जँचे; यद 
हो सकता है, क्योंकि मनक्री विविधता है। किन्तु वह 
मूलतः असत्य है यह केसे कद्द सकते हैं ! श्री- 
मद्ृल्लमाचायंका सारा जीवन प्रन्थनिर्माण, तत्पचार 
और भगवदाराधनमें ही गया। आपने बहुत थोड़े ही 
समयतक भारतकों पवित्र कर पाया | बावन वर्धकी आयुमे 
ही भमगवदाशासे आपकी इहलीलाका संवरण करना 
पड़ा । अतएव भागवतका भाष्य श्रीसुबोधिनी 
अधूरी रह गयी । तथापि आपने अपने सिद्धान्तोंको 
सर्वसामान्यक्रै लिये निबन्धों और षोडश प्रन्थोंमें संक्षेपसे 
खुब समझा दिया | आजकल नाथद्वारमें विराजित 
श्रीनाथजीका स्वरूप श्रीवक्तमाचा येजी ने प्रादुर्भाव किया था । 
भ्रीवकृमाचार्यका प्रादुभोव संवत्‌ १५३५ सन्‌ १४७९ के 
वैशञाख कृष्णा एकादशीके मझ्लमय दिनकों रायपुरके 








श्ण८ 


# अवियया उूत्युं तोत्वों विद्ययाउसुतमइसुते + 





समीप चम्पारण्यमें हुआ था। इनके पिता श्रीलक्ष्मणभट्टजी 
बहुत कालसे काशीमे निवास करते थे । वहाँ विद्यार्थियोंका 
उपद्रव होनेसे अन्यत्र जानेके खमय मार्गमें चम्पारण्यमें 
आपका प्रादुर्मांब हुआ । आपका प्रायः सब कुछ दीक्षित 
था। श्रीवल्॒भाचायके श्रीहस्तसे सेवित भगवन्मूति निधि 
कही जाती है । 

श्रोवक्तमाचायेके इस शु॒द्धाद्वेत पृष्टिमार्गसम्प्रदायमें 
प्रायः सब वंदधर गोस्व्रामिगण विद्वान एवं प्रतापी हो गये 
हैं और अब भी हैं! किन्तु उनमें अ्रधान चार गोस्वामी 
महामषिम विद्वान्‌ हुए हैं | गेस्वामिश्रीविद्लनाथ दीक्षित, 
गोस्वामिश्री गैकुलनाथजी महाराज, महानुभाव गोस्वामि- 
श्रीदरिरायजी मद्दाराज और गोस्वामिश्रीपुरुषोत्तमर्जी 
महाराज ! 

गोस्वामिश्रीविद्धलनाथजी दीक्षित, श्रीवल्लमाचार्यके 
द्वितीवः पुत्र थे। आपकी प्रसिद्धि सम्प्रदाय 
भगवदचताररूपसे है । अतएव आपको श्रीप्रभुचरण कहते 
हैं । आप पूर्ण विद्वान्‌ एवं महामद्िमाक्माली महापुरुष थे | 
आज सम्प्रदायका अस्तित्व आपके द्वी अनुप्रहदका फल हैं । 
आचायेपरम्परा और सेवाका दृढ़ प्रचार दोनों आपके हो हैं। 
ये दोनों ही सम्प्रदायके “अस्ति! हैं। सेवाकी क्रमिक 
सझाख्त्र पद्धति आपने ही नियत की और पूर्ण रूपसे उसका 
प्रचार भी किया । आपके बनाये हुए, विद्वन्मण्डनादि कई 
प्रनथ आपके वेदुष्यका प्रकाश कर रहे हैं । आपके 
स्वतन्त्र लेख भी बहुत हैँ जो कि भ्रीवक्लभाचार्थके भप्रन्‍्थोंमें 
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सम्मिल्ति छिखे जानेसे उनके ही गिने जाते हैं | परन्तु 
भाषाभेदसे स्पष्ट पृथक किये जा सकते हैं । आपके सात 
पुत्र विद्वान्‌ एवं प्रताषी हुए जिनका वंश आजतक 
विराजमान है ! इनकी भी वार्ताएँ प्रसिद्ध हैं । 

गोखामिश्रीगोकुलनाथजी महाराज भी पूर्ण विद्वान 
एवं प्रतापी थे | कई बार आपने विपक्षी विद्वानोफे 
साथ वाद कर विजय पायी और बादश्लाहृतकको 
अपना प्रताप दिखाया । आपके भी बहुतनसे प्रन्थ हैं । 
इन्होंने संस्कृतमें भक्तचरितावली ( बातों ) भी बनायी 
है | ये गोस्वामिश्रीविद्चलनाथजी दीक्षितके चतुर्थ पुत्र थे । 

गोस्वामिश्रीहरिरायजी महाराज पूर्ण विद्वान; शान्त और 
मधुरस्वभाव महानुभाव थे | इनके प्रस्थ श्रीमदलभाचायके 
सत्य सिद्धान्तोंका प्रकाश करनेवाले, गूढ़ और सारमय हैं। 
सम्प्रदायमें इनकी मद्दानुभावरूपसे प्रसिद्धि है । 

गोस्वामिश्री पुरुषोत्तमजी महाराज बड़े प्रतापी विद्वान 
थे | इनकी विद्या वारदानिक मालूम देती है, इनको केवल 
विद्याका ही सबंदा सुसंग रहता था। इनके भश्रस्थ अभिनव 
वैदुष्यसे पूर्ण--भरे हुए रहते हैं। भ्रीवाक्ममभाष्य और 
तक्त्वदीपनिबन्धपर आपकी बनायी उत्तमोत्तम टीकाएँ हैं । 
और भी आपके रचित वादस्रन्थ विपुरू हैं । आपको 
वेदादि शास्रकी मर्यादांके रक्षणका पूर्ण आप्रह है। यह 
मैंने श॒द्धाद्वेत पुश्मिर्ग तथा उसके प्रकाशकोंका थोड़ा-सा 
परिचय दे दिया है। समानशीलवब्यसन विद्वान्‌ लोग इसे 
ग्रहण करनेका अनुमप्रह्न करें । 





कोन ! 


(१) 
छिप-छिपके कौन यजाता दे मोदमयी शहनाई ! 
है कैसी भूल-थुलैया! यद्द समझ नहीं है आई। 
(२) 


है कौन निरंतर करता रंगस्थलमें परिय्सन! 

फिर कौन विविध बेषोंसे इसमें करता दे नसंत्र २ 
(३) 

सुसकाता कौन झुमनमें, दे चन्द्रवियमें इंसता! 

नलिनीके औवन-घनमे किसकी दे तीत्र प्रखरता ? 
(४) 

यद्द कौन अनिल-स्यंद्नपर क्षण-क्षण दे आता-जाता! 

अगतीके आऑँगनमें हे नव-जीवन-कण बिसखराता * 


(५) 
शुभ-शोभन नीलांबरमें जड़ करके अगणित हीरे, 
फिर कौन छुड़ा लेता दै कुछ क्षणमें घीरे-घीरे ! 
(६ ) 
ऊचा नय-साज खज़ाकर किसका करती भभप्निनंद्न ! 
संध्या किसके दाथोंमें करती सर्बेसव्ब समर्पण ! 
(७) 
द्टे बी अं ठनमें किसकी जगमग करती झुद्रता ! 
यद्द यिनश्वरतामें हे फ्रीडासक अमरता ! 


(८) 
है कौन विश्व-तंत्रीके तारोंको झंछृत करता! 
फिर स्वर-लद्दरीमे उसकी मचु-मादकता है भरता ! 
श्रीरामप्रियाशरणसिह--“रके श 


गुरुभक़िसे बह्न्ञान 


जब्राला नाम्नी एक सदाचारिणी ब्राक्मणी थी। उसके 
सत्यकाम नामक पुत्र था। जब वह विद्याध्ययन करने योग्य 
हुआ, तब एक दिन उसने गुरुकुल जानेकी इच्छासे अपनी 
मातासे पूछा--'हे पूजनीया माता ! मैं अ्क्षचर्यपालन करता 
हुआ गुरुकी सेनामें रहना चाहता हूँ, गुरु मुशसे नाम और 
गोत्र पूछेंगे; मैं अपना नाम तो जानता ही हूँ परन्तु गोत्र नहीं 
जानता; अत्तणव मेरा ग्रोत्र क्या है सो बतछाओ ।! 

जबालाने कहा--“बेठा ! तू किस गोज्रका है, इस बात- 
को मैं नहीं जानती । मेरी जवानीमें, जब तू पैदा हुआ था; 
तब मेरे स्वामीके धरपर बहुत-से अतिथि आया करते थे | 
मेरा सारा समय उनकी सेवामें ही बीत जाता था; इससे 
मुझको तेरे पितासे गोन्न पूछनेका समय नहीं मिला, अतएब 
में तेरा भोत्र नहीं जानती । मेरा नाम जब्राला है और तेरा 
सत्यकाम; बस, में इतना ही जानती हूँ। तुझसे आचार्य 
पूछें ते। कद्द देना कि मैं जबालाका पुत्र सत्यकाम हूँ (? 

माताकी आशा लेकर सत्यकाम महर्षि हरिद्रुमके पुत्र 
गौतम ऋषिके घर गया और प्रार्थना करके बोला कि हे 
भगवन्‌ ! में अ्क्नचयेकरा पालन करता हुआ आपके समीप 
ग्हकर सेवा करना चाहता हूँ । मुझे स्त्रीकार कीजिये ।? 
गुरुने बड़े स्नेहसे पूछा--हे सीम्य ! तेरा गोत्र क्‍या हैं? 
सरल सत्यकामने नम्नतासे कहा--“भगवन्‌ ! मेरा गोत्र क्‍या 
हैं, इस बातकों मैं नहीं जानता। मैंने यहाँ आते समय 
मातासे पूछा था तब उन्होंने कद्दा कि मैं युवावस्थामें अनेकों 
अतिथियींकी सेबामें लगी रहनेके कारण स्वामीसे गोत्र नहीं 
पूछ सकी । युवावस्थामें जब तेरा जन्म हुआ था उसी समय 
तेरे पिताकी झृत्यु हो गयी श्री, इसलिये शोक और दुःखसे 
पीड़ित होनेके कारण दूसरोंसे भी तेरा गोत्र नहीं पूछ सकी । 
में केबल इतना ही जानती हूँ कि मेरा नाम जबाला है और 
तेरा सत्यकाम है। अतएव है भगवन्‌ ! मैं जबालाका पुत्र 
सत्यकाम हू ।? 

सत्यवादी सरलह्ृदय सत्यकामकी सीधी-सच्ची बात 
घुनकर ऋषि गौतम प्रसन्न होकर बेलि--“बत्स ! ब्राह्मणको 
छोड़कर दूसरा कोई भी इस प्रकार सरल भावसे सच्ची बात 
नहीं कह सकता--“नैतदनब्राक्षणो विवक्तुमईति'--ऐसा 
सत्य और कपटरहित बचन कइनेवाला तू निश्चय 
ब्राह्मण है । मैं तेरा उपनयनसंस्कार करूँ गा, जा थोड़ी-सी 
समिधा ले आ ![? 

विधिवत्‌ उपनयनसंस्कार द्वोनेंके बाद वेदाध्ययन करा- 


कर ऋषि गौतमने अपनी गोशालामेंसे चार सौ दुबली-पतली 
गोए चुनकर अधिकारी शिष्य सत्यकामसे कहा---'पुत्र ! इन 
गोओंको चराने वनमें ले जा। देख, जबतक इनकी संख्या पूरी 
एक हजार न हो जाय तबतक वापस न आना | सत्यकामने 
प्रसन्न होकर कहा--“भगवन्‌ ! इन गौओंकी संख्या जश्तक 
पूरी एक हजार न हो जायगी; तबतक वापस नहीं आऊँगा।! 
यों कहकर सत्यक्राम गौओंकों लेकर जिस वनमें चारे-पानीकी 
बहुतायत थी, उसीमें चला गया और वहीं कुटिया बनाकर 
वर्षोतक उन गौओंकी तन-मनसे खूब सेवा करता रहा | 

गुरुभक्तिका कितना सुन्दर दृष्टान्त है । बश्चशान प्राप्त 
करनेकी इच्छावाले शिष्यको गौ चरानेके लिये गुरु बनमें 
भेज दें और वह चुपचाप आशा शिरोधाय कर वर्षोतक 
निर्जन वनमें रहने चला जाय | यह बात ज्ञानपिपासु गुरुभक्त 
भारतीय ऋषिकुमारोंमें ही पायी जाती है । आजकी संस्कृति 
तो इससे सर्वथा बिपरीत है | अस्तु ! 

सेवा करते-करते गौओंकी संख्या पूरी एक हजार हो 
गयी | तब एक दिन एक बृषभने आकर पुकारा--सत्य- 
काम !' सत्यकामने उत्तर दिया-'भगवन्‌ ! क्‍या आशा है ?! 
बृधभने कहा--बत्स | हमारी संख्या एक हजार हो गयी 
है; अब हमें गुझके घर ले चलो, मैं तुमको ब्रह्मके एक 
पादका उपदेश करता हूँ ।' सत्यकामने कहा--“कहिये 
भगवन्‌ !? इसके बाद बृषभने ब्रह्मके एक पादका उपदेश 
देकर कट्टा--'इसका नाम प्रकाशवान्‌ है! अगला उपदेश 
तुझे अमिदेव करेंगे।! 

दूसरे दिन प्रातःकाछ सत्यकाम गौओंकी हॉककर आगे 
चला) सन्ध्याके समय रास्तेमें पड़ाव डालकर उसने गौओं- 
को यहाँ रोका और उन्हें जल पिलछाकर रात्रिनिवासकी 
व्यवस्था की । तदनन्तर वनमेंसे काठ बठोरा और अभि 
जलाकर पूर्वाभिमुख होकर बैठ गया । अभ्रिदेवने तीम बार 
कहा-- सत्यकाम !” सत्यकामने उत्तर दिया-भगवन्‌ ! 
क्या आज्ञा है ?! अभिने कद्दा--हे सौम्य! मैं तुझे अक्षर 
द्वितीय पादका उपदेश करता हूँ । सत्यकाम बोला-- 
“कीजिये भगवन्‌ !! तदनन्तर अमिने ब्रक्मके दूसरे पादका 
उपदेश करके कड्ठा--“इसका नाम अनन्तवान्‌ है | अगला 
उपदेश तुझे हंस करेगा ।” 

सत्यक्राम रातभर उपदेशका मनन करता रहा | प्रात+ 
काल गौओंको हॉककर आगे बढ़ा और सन्ध्या होनेपर 
किसी सुन्दर जलाइयके किनारे ठहर गया । गीओंके लिये 
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# अविय्यया रूत्युं तीत्थों विद्ययाउस्टतमइसुते # 








राभिनिवासकी व्यवस्था की और आप आंग जलाकर पूर्चो- 
भिमुख होकर बैठ गया । इतनेमें एक हंस ऊपरसे उड़ता 
हुआ आया और सत्यकामके पास बैठकर बोला--“सत्य- 
काम !' सत्यकामने कहा--“भगवन्‌ [ क्‍या आशा है? 
इंसने कहा--'हे सत्यकाम ! मैं तुझे ब्रह्मके तीसरे पादका 
उपदेश करता हूँ ।” सत्यकामने कहा--“भगवन्‌ ! कृपा 
करके कीजिये |” पश्चात्‌ हंसने त्रम्के तीसरे पादका उपदेश! 
करके कह्ाा--'इसका नाम ज्योतिष्मान्‌ है । अगला उपदेश 
तुझे जलमुर्ग करेगा ।” 

रातको सत्यकाम ब्रह्मके चिन्तनमें लगा रहा, प्रातःकाल 
गौओंको हॉककर आगे चला और सन्ध्या होनेपर एक वट- 
के वृक्षके नीचे ठहर गया। गौओंकी उचित व्यवस्था करके 
वह अभि जलाकर पूर्वाभिमुख होकर बैठ गया। इतनेमें 
एक जलमुर्गने आकर पुकारा, 'सत्यकाम !” सत्यकामने 
उत्तर दिया; 'भगवन्‌ ! क्‍या आज्ञा है ? मुर्गने कहा, 'बत्स ! 
मैं तुशे अक्के चतुर्थ पादका उपदेश करता हूँ ।” सत्यकाम 
बोला--'प्रभो ! कीजिये ।! तदनन्तर जलमुर्गने आयतन- 
यान्‌ रूपसे ब्रचमका उपदेश किया | 


यारा भ की भ९आर नाम. 





इस प्रकार सत्य, गुरसेवा और गौ-सेवाके प्रतापमे 
वृषभरूप वायु, अभिदेव, इंसरूप सूर्यदेव और मुर्गरूप प्राण- 
देवतासे ब्रह्मशान प्राप्त कर सत्यकाम एक हजार गौओँके 
बड़े समृहकों लेकर आचाये गौतमके घर पहुँचा | उस 
समय उसके मुखमण्डलपर ब्रह्मतेज छिठक रहा था; आनन्द- 
की सहल-सहसत किरणें झलमला रही थीं | गुरुने सत्यकाम- 
की चिन्तारहित, तेजपूर्ण दिव्य मुखकान्तिको देखकर कहा- 
“'वत्स सत्यकाम !” उसने उत्तर दिया-“भगवन !? गुरु 
ब्रेलि---'हे सौम्य ! वू ब्रक्षज्षानीके सहश दिखायी दे रहा है, 
वत्स ! तुझकी किसने उपदेश किया £”? सत्यकामने कहा--- 
“भगवन्‌ ! मुझको मनुष्येतरोंसे उपदेश प्राप्त हुआ है।' 
यों कहकर उसने सारा हाल सुना दिया और कहां- - 
(भगवन्‌ ! मैंने सुना है कि आप-सदहृश आचार्यके द्वारा 
प्राप्त की हुईं विद्या ही श्रेष्ठ होती है, अतएब मुझे आप 
ही पूर्ण रूपसे उपदेश कीजिये ।! गुरु प्रसन्न हो गये और 
उन्होंने कह्ा-:वत्स ! वबूने जे कुछ प्राप्त किया हें, 
यही ब्रह्मतत््व है। अब तेरे लिये कुछ भी जानना शेष 
नहीं रहा ।* 
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वल्लभ-वेदान्त 


( ऊेखक-दे ० श्रीनजनाथजी शाख्त्री, विशारद ) 


जानीत परम तरव यशोदोस्सकूछालितम । 

तद॒न्यदिति ये प्राहुरासुरांसानही बुधाः ॥ 

बल्लभ-वेदान्तको दूसरे शब्दोंमें यदि हम परात्पर 
भगवान्‌ श्रीकृष्णके तत्त्वकी समीक्षा कहें तो अनुचित न होगा | 
श्रोव्ठभाचार्यने शास्त्रोंकी गवेषणा की तो श्रोकृष्णके लिये, 
शास्त्रा्थ किया तो श्रीकृष्णके लिये एवं वेदान्तप्रतिपादक 
जितने भी झास्त्रीय अन्थ छिखे तो वे भी सब श्रीकृष्णके 
ही लिये | उनका मन; उनकी वाणी एवं उनका समस्त 
व्यवहार भी श्रीकृष्णपरक था | इसीसे हम आज भी देख 
रहे हैं कि इनके मागमें और इनके अनुयायिबर्गम्रें विद्वत्ता- 
की गवेषणाकी अपेक्षा भ्रीकृष्णचन्द्रके पदानुरक्तिपर ही 
कहीं अधिक विशेष प्रेम रइता चला आ रहा है। श्रीकृष्णके 
प्रतिपादक ही हमारे शाल्त्र हैं, इसके विरुद्ध चाहे वह ऊचे- 
से-ऊँचा कुछ भी हो, हमारे लिये अशाखत्र है। बेदान्तका 
विचार हमारे यहाँ तभीतक मान्य है जबतक कि वह 
श्रीकृष्णपरक हो । थोड़ेमें कहें तो हम कह सकते हैं कि 
वल्लम-वेदास्तमें सर्व शाल्रॉोका आलोडन किया है तो वह 


कृष्णके लिये है, वही समस्त शास्त्रोंका सार हैं, अतः वहीं 
हमारा ध्येय भी है । 

बल्लभ-वेदान्तकी साधारणतया शुद्धाद्वेत कहते हैं | इतर 
अद्वेतमतोंसे बलक्षण्य प्रतिपादन करनेके हेतु यहाँ शुद्ध पद 
सन्रिविष्ट है। इतर बेदान्तमतावलम्बी जनोंकी तरह श्रीवल्लभ- 
सम्प्रदायमें भी प्रमाण माने गये हैं | श्रीवल्ठभाचाय शब्दकों 
ही स्वतःप्रमाण मानते हैं। झन्दप्रमाणकों परम प्रमाण मान- 
कर ही प्रस्थानत्रयीके साथ श्रीवक्लमाचायने श्रीमदूभागवतक! 
भी इ्न्हके समान गौरव देते हुए, प्रस्थानचतुष्टयकों प्रमाण 
माना है। “उत्तर पूर्व॑सन्देहवारकम्‌' कहते हुए प्रस्थानत्रयीके 
सन्देहकों दूर करनेवाला श्रीमागवत शास्त्र बेदवत्‌ है, यह 
कहकर आपने श्रीमागवतपर अपनी अटल श्रद्धा अभिव्यक्त 
की है। 

प्रमाणके अनन्तर प्रमेय आता है। “प्रमाकरणं प्रमेयम।' 
झुद्धादतमें प्रमेष तीन प्रकारका है--स्वरूपकोटि। तत्त्व 
कोटि और कार्यकोटि | बस्तुतः प्रमेय तो एक ही है और 
वह आनन्दकन्द श्रीकृष्ण हैं। यही भीकृष्ण खरूप, तत्व ओर 


अमित 


कट्याण छः 


>कलल्टाओजी ऑ है वय - ० 
रे ॥ *+० की ह ५ मकर ॥ 
+ 


हा 
। |. 
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जगदूगुरु श्रीयक्षमाचाय 


# बल्लम-बेदान्त * 


ब्धर्‌ 





य्ल््च्च्च्च्च्लच्स्ल्स््व्स्स्त्प्क्स्क्प्स्स्प्स्त्स्च्स्य्प्य 
क्रार्यरूपसे निरूपित होते हैं । “यथा शब्द एज प्रमाणं तन्नापि 
बदादिभावापन्नस्तथा हरिरिव प्रमेयः सबंभावापत्नः।” जिस 
प्रकार प्रमाणोंमें शब्दप्रमाण ही प्रमाण है और वह भी 
वेदादिभावापत्न॒दब्द ही, उसी प्रकार भ्रीहरि भी सबभावा- 
पन्न प्रमैय हैं। उसीकी तीन अवस्था बताते हुए कहते हैं- 

खुद्धिसौकयसिद्ध॒यर्थ श्रिरूपेणेब वण्यंते । 

कारणेन च्‌ कार्यण स्वरूपेण विशेषतः ॥ 


अद्वाईस तत्त्व कारणरूप प्रमेय हैं-- 
अष्टाविशतिभेदस्तु कारणे तक्वसेद्तः । 
भगवश्य यतस्तेषां तस्म'्तस्वानि तानि तु॥ 


अण्डसष्टिके पूर्य वे कारणरूप हैं, इसलिये ये कारण 
कटे गये हैं । कार्यरूप प्रमेयके अनन्त भेद हैं, उनकी गणना 
घटपटवत्‌ असम्भव है । स्वरूपकोटिके तीन भेद हैं-क्रिया, 
ज्ञान) तथा क्रियाशानरूप | क्रियारूप यज्ञ, शानरूप ब्रह्मका 
नि्षण करनेवाले शास्त्रोंमे ( वेदोत्तरकाण्डे ) क्रिया और 
ज्ञानरूप ब्रह्मका निरूपण गीता तथा श्रीमद्भागवतमें श्रीकृष्ण 
रूपसे स्फुट है । 

क्रियारूपे घ्मं प्रविष्टो अर्सी यज्ञ एक: | तथा ज्ञान- 
रुपे धर्मे प्रविष्टो धर्मो द्वितीय: । ज्ञानक्रियोभययुतः 
कृष्णस्तृतीय इसि श्रयों भेद: । 

इसके अतिरिक्त अक्षर, काल, कम; स्वभाव ये भी भगव- 
त्वरूप हैं। इस प्रकार कार्यकारण और स्वरूपरूपसे प्रमेय 
विस्तृत है | किन्तु यह सब मगवद्रुप होनेसे भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
दी उन-उन रूपोंमें प्रमेय हैं, यह वल्लभ-वेदान्त-सिद्धान्त है । 

जगत्‌-तत्त्वके बेदान्तमें श्रीयकमभाचार्यने अविकृतपरिणाम- 
वादका प्रतिपादन किया है। उनका कहना यह है कि जिस प्रकार 
कामधेनु, मन्त्र, कल्पयृक्ष आदि पदार्थोमेंसे नाना प्रकारके 
पदार्थ उत्पन्न हो सकते हैं तथापि वे विक्रत नहीं होते उसी 
प्रकार ब्रह्मम्रेंस यह जगत्‌ उत्पन्न हुआ है और ब्रक्षमें कोई 
विक्ृति नहों आती । दूध दद्दी होते समय अन्य साधनकी 
अपेक्षा नहीं रखता, अपने-आप ही रूपान्तर ग्रहण कर 
लेता है। उसी प्रकार ब्रह्न भी अपने आप हो जगत्रूपसे 
बदल जाता है। जगत्‌ ही अह्म है इसीलिये वल्लभ-बेदान्तमें 
जगतको सत्य माना है । संसार इससे भिन्न है, वह अविद्या- 
जनित है, अतः मिथ्या है। इसीलिये कट्दा है-- 


प्रप्यञो भगवष्कायंस्तदूपो. माययाभवत्‌ । 
संसारस्थ ऊूयो भुक्तो न प्रपस्थ कहिंचित्‌ ॥ 








वल्लम-वेदान्तमें जीव भगवत्स्तरूप है। जिस प्रकार अमि- 
मेंसे तेजस्वी और ह्वीन पतड्डे निकलते हैं उसी प्रकार जीव भी 
उसी बह्ममेंसे निकलते हैं | वास्तवमें जीव-ब्रह्मका अभेद है! 
ब्रह्म सत्‌; चित्‌ और पूर्ण प्रकटानन्द हैं तब जीव तिरोदिता- 
नन्‍्द संसारावस्थामें रहता है। उसी जीवका जब आननन्‍्दांश 
उद्बेक होता है तब वह सत्‌, चित्‌ और आनन्दरूप हो जाता 
दे। ब्रहमको अलौकिक माननेसे अवयवाबयवीकी शंका भी 
निमू ल हो जाती है। जीव नित्य है, क्योंकि श्रुतियो्में जीव- 
का व्युश्वरण होना लिखा है, उत्पत्ति नहीं। वल्लभ-वेदान्तमें 
जीवाणुत्व स्वीकृत है । अणु होनेपर भी चन्दनवत्‌ सर्वे 
शास्त्रोमं व्याप्त है और मणिवत्‌ प्रकाशित है । जीवका 
चैतन्य घर्म है और वह ज्ञाता भी है । जीव कर्ता भी है और 
भोक्ता भी | उसका कतब्य अकहसे उसके कमकी अपेक्षासे 
नियमित है और इससे फलदान होनेसे ब्रह्मको वेषम्य, नेछचण्य 
नहीं । अब जीवका लक्ष्य क्‍या है, इसपर विचार करनेपर 
ब्ह्मप्राप्ति ही इसका चरम लक्ष्य है, यह शास््रोंसे सिद्ध होता 
हैं और वह कम, शान और मक्तिसे साध्य है यह शास्रोमें 
कट्दा है। वल्लभाचार्यने भी अपने वेदान्तमें इसका विचार 
किया है और सिद्ध किया है कि कलिमें शान और कमसे 
ब्रह्मप्राप्तेकि साधन नष्ट हो गये हैं और भक्तिमार्ग अथबा 
भगवच्छरणमार्ग ही ब्रह्मप्राप्तिमें साधन हो सकते हैं । बड़े 
अच्छे शब्दोंमें आपने यह प्रमाणित किया है कि-- 


जशाननिष्ठा तदा श्ेया सवक्षो हि यदा भवेत । 
कमनिष्ठा तदा श्षेया यदा चित्त प्रसीदति॥ 
भक्तिनिष्ठा तदा शेया यदा कृष्ण: प्रसीदर्ति 


यहाँ हम इसकी कुछ समीक्षा करेंगे | कर्ममार्गका फल 
अनित्य है, पुण्योपभोग कर ले वहाँतक ही उसका फल है | 
किन्तु भक्तिमा्गंका फल नित्य है। भक्तिमार्गमें निराशा 
अथवा दुःखका होना सम्भव ही नहीं है। कमंमार्ग क्लेशसाध्य है, 
परन्तु भक्तिमार्गमें छेश है ही नहीं । कर्ममार्ग और शानमार्ग 
अत्यन्त कठिन हैं, कलिमें उनके द्वारा सिद्धि प्रात्त करना 
एक तरहसे प्रायः असम्भव ही है । भक्तिमार्ग कलिमें 
अत्यन्त सुलभ है और आयोजनरहित है । कर्ममार्गमें कमके 
फलकी ग्रापिके लिये देश, काल; द्रव्य, कर्म, कतों और 
मन्त्रकी शुद्धि अपेक्षित है जो कि कलिमें सबंथा असम्मव 
है, भक्तिमार्गमं देशकालादिकी शझुद्धिकी अपेक्षा सर्वया 


नहीं है । 


श्द्श 


# अधियया सुृत्यूं तीत्यों विधयाउसूतमइलुते 
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कमके अनन्तर शान आता है। यह ज्ञान शास्तरोंमें 
साक्तविक, राजसिक, तामसिक-मेदसे तीन प्रकारका कद्दा गया है। 


सब्वभूलेश येनेक भावमध्ययमीक्षते । 

अविभक्त विभक्तेशु तज्ञानं जिद्धि सारिविकम ॥ 

यही झुद्धाद्वेशशान है और यही वल्लभ-वेदास्तमें प्रति- 
पादित हे । यहाँ सिद्ध शानको ही शान कद्दते हैं | मधु मीठा 
है, यह शाब्दिक शान पर्यात नहीं; किन्तु उसका रसास्वादन 
ही यथार्थ शान है | शानीका ध्येय अक्षरत्रक्ष है, और यहाँ 
पुरुषोत्तम है| अक्षर गणितानन्द और पुरुषोत्तम पूर्णानन्द 
है। शानीका आत्मा दुग्घशकरावत्‌ ब्रक्षमें मिल सकता है, 
किन्तु भक्तका आत्मा अलोकिक विग्रह धारण कर पुरुषोत्तम- 
के साथ क्रीडा करता है । शानीका मोक्ष दुःखका अभाव है; 
भक्तका मोक्ष परमानन्दकी प्राप्ति है | 


सर्वधर्मोपपच्ते श्र, सर्वोपेता च तद॒र्शनात । 


-आदि प्रमाणोंका अवलम्बनकर श्रीमद्रकृभाचार्यने 
ब्रह्चको सवंधर्मंसभन्वित माना है। ब्हझमें नियतघमेत्व माननेसे 
ब्रह्ममें हयत्ता आ जाती है | ब्रह्मको अत्यन्त निगुण माननेसे 
उसका शान भी असम्भव हो जायगा) तब्र मोक्षरूप पुरुषार्थ 
भी व्यर्थ हो जायगा, शास््रमात्र व्यर्थ हो जायगे | 


ब्रह्ममें विरुद्ध सवधर्माश्रयत्व भी हैं। “उभयब्यपदेशात्त्व- 
हिकुण्डलवत्‌” “प्रकाशाश्रयवद्दधा तेजस्त्वात” आदि सूत्र 
इसीका प्रतिपादन करते हैं। परात्यर परअक्षका माहात्म्य 
ही ऐसा अनवगाह्य हैं कि उसमें सब विरुद्ध धर्मोका आश्रय 
स्वामाबिक रीतिसे सम्भव है | इतिहास-पुराण सब इसके 
प्रमाण हैं| ब्रह्म निविशेष है, सबिशेष भी है; निगुंग है, 
सगुण भी है; अणु भी है, महान भी है; कूटस्थ है, चल भी 
है; अगम्य है, गम्य भी है। “अपि संराधने प्रत्यक्षानु०? 
'कश्चिद्धीरः प्रत्यगा०” “पश्यन्ति यं योगिनः” “आत्मारामों- 
5प्यरीरमत्‌! 'छोकक्‍त लीलाकैवल्यम! 'समो मशकेन समो 
नागेनँ “अपाणिपादों जबनो ग्रहीता०” आदि सब ब्रह्मके 
सर्बधर्माश्रयत्वके उदाहरण हैं | 


बल्लम-वेदान्तमं ब्रह्मको स्वकतृंत्वरूपसे स्वीकार किया 


है | वह स्वयं आसकाम है तथापि 'छोकव्सु लीलाकेकल्यम! 
न्यायसे कर्ता भी है | कतृत्व मायाकृत नहीं किन्तु स्वकीय 
पूर्ण माहात्म्यप्रदर्शक है । यद् सब द्ोकर भी वल्लमवेदान्त- 
की प्रवुत्ति और निद्कक्ति तो भगवान्‌ भ्रीकृष्णमें ही रही हे | 
वेदान्तका अनुशीलन करते हुए भी पुष्टिमार्गीय महानुभाव 
तो भ्रीकृष्णको ही ढूँढ़ते हैं। वेदान्तके चकरमें फँसकर वे 
मुख्य साध्य वस्तुको भूल नहीं जाते | उनका वेदान्तसार तो 
नन्दांगणमें शृत्य करनेवाला रासरसिक आनन्दकन्द भ्रीकृष्ण 
ही है और उसके प्रेमके आगे वे वेदान्तकी रूखी बातोंको 
भूल जाते हों तो इसमें कोई आश्चर्य नहीं । 


इस प्रकार हमने स्थालीपुलाकन्यायसे वल्लभ-बेदान्तका 
प्रतिपादन किया है। जिसके लिये राशि-राशि ग्रन्थ समर्थ 
विद्वानोद्वाया लिखे गये हैँ उसे कुछ पंक्तियोंम| अभिव्यक्त 
करना बहुत कठिन है । तथापि हमने वेदान्तके अज्भरूपस 
प्रमाण, प्रमेय, जगत्‌, जीव, ब्रह्म) क्मशान और भक्तिका 
यथाशान अनुशीलन और पूजनीय पिताजीकी कृपासे कुछ 
प्रतिपादन किया है । 


बेद-बेदान्त ओर समस्त शझाल्रोंका निचोड़ ओर सार 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण ही हईं | छुधी उसीको परमतत्त्व मानते हें! 
आजकल भी जिस प्रकार सार वस्तुपर मनुष्यकी नजर जाती 
है उसी प्रकार विद्वानोंकी दृष्टि शात्रोंके सार भगवान्‌ श्रीकृष्ण- 
पर जमी हुई है। वें ब्रह्मप्रतिपादक ग्रन्थोकी आलोचना 
अब कहाँ करते हैं ! उनको तो अब “कल्याण” कृत 
उत्तमोक्तम वस्तु श्रीकृष्ण मिल गयी है, अकल्याणकारी 
भवभय अब उनको नहीं सताता। कल्याणकी कल्याण- 
कामना, हमारे कल्याणक्रे लिये कल्याणभावना और भगवान 
श्रीकृष्णका कल्याणके लिये कल्याणपूर्ण आशीर्वाद द्वी अब तो 
कल्याणके कल्याणक्रे लिये कलल्‍्यागकामना है और वह 
श्रीकृष्णपर अन्य प्रेमसे सुलभसाध्य है| इसीसे हम पहले 
ही कह आये हैं-- 


जानीत परम तरवं यशोदोस्सक्रछाछितम्‌ | 
तदन्यदिति ये प्राहुरासुरांस्तागहो बुधाः ॥ 


“्न्‍्मरकरशाई पाए बैड काट कान 


यह सब निश्चय अ्ह्म ही है, इसीसे जगत्‌ उत्पन्न होता है, इसीमें लय होता है; इसीमें चेष्टा करता है) इसल्यि 
शान्त होकर उपासना करे क्योंकि पुरुष निश्चयमय है। इस लोकमें पुरुष जैसा निश्चयवाला द्ोता है, वैसा ही यहसि 


मरकर होता है, इसलिये वह ऋनु यानी पक्का निश्चय करे | 


(छा० ३ । १४ । १) 
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श्रीश्रीकृष्णचेतन्य महाप्रभुका वेदान्त-सिद्धान्त 


( लेखक---आनायें भीगालक्र'णजी गोस्वामी ) 


सबिदृतनन्द्रूपाय कृष्णयाश्िष्टक्ंणे । 

नमो वेदास्तवेध्याय गुरवे बुद्धिसाक्षिणे ॥ 

श्रीभ्रीकृष्णचैतन्यमहाप्रभुने वेदास्तसून्नॉपर स्वयं कोई 
भाष्य निर्माण नहीं किया है| उन्होंने समय-समयपर अपने 
अनुगतोंको जो उपदेश दिये हैं उन्हींमें उनके वेदान्तविषयक 
तिद्घान्त पाये जाते हैं | ये उपदेश श्रीकृष्णदास कविराज- 
रचित श्रीचेतन्यचरिताम्त-स्न्थमें संग्रहीत हुए हैं। हम 
यहाँ कल्याणके वेदान्तांकके पाठकोंकी अवगतिके लिये 
उन्हींमेंसे श्रीमन्‍्मद्माप्रभुके वेदान्तसम्बन्धी कुछ वाक्य उद्धृत 


होत हैं चिन्तामणि सं नाना रह स्तृष । 


तो भी चिन्ताभणि रहे अविकृतरूप ॥ 
स्वरूष ऐश्वये तासु नहीं माया गंघ। 
हू सभी वबेदके मगबानसों सम्बन्ध 
ताय निर्विशेष कहे चिच्छक्ति न मान। 
अधेरूष माने. बिना पुणताकी हान ॥ 
ओ< >< >८ ५ 
प्रणण है महावाक्य वेदका कारन । 


क्र उपम्यित विषयका साशार्थप्रद्शन करते हैँ-- 


खत: प्रमाण वेद प्रमाण शिरोमाणि 
»< भ८ >< >< 
मायामुग्ध जीने नहीं. कऋृष्णस्मृुतिश्ञान 
ऋपा कर कृष्ण कहे बंद ओ पुरान॥ 
)< >< ५८ >< 
उपनिषद्‌ बाक्यमें जेों। मुख्य अथ रहो। 
माइ सब अथे ब्यास सुत्रनमें कह्ो॥ 
> >< >< >< 
प्रभु कहें, बद्सूत्र.. इंश्वस्ब्चन । 
व्यासरूप. होय कह्ो तिन्हें नारायण ॥ 
भ्रम प्रभाद छकतना. करणापाटव । 
इंश्वरवाबमर्मे नहीं दोष यह सब॥ 
>< >< >< >< 
मुख्य अथे छॉड करे गोंणाथेकरणना ४ 
अभिथा कू छॉड़ करो शब्दकी हलक्षणा॥ 
>< >< )< >< 
व्यास सृत्रनमें.. कह्ा. पीरेणामवाद । 
व्यास श्रान्त होते तासों उढठो थे विवाद ॥ 
परिणमर्म ईश्वर हंछ सबिकार १ 
याही सो बिबत्तेदद कियो हू स्वीकर ॥ 
नस्तुतः प्रिणामदाद ही हद प्रमन १ 
देहमें है आत्मबुद्धि विवत्तेको स्थान॥ 
अविचिन्त्य शक्तियुक्त हैं. श्रीमगवान 
सेच्छारे जगतरूणष. परिणम. जन ॥ 
अखिन्त्यशक्ति. हैं. भगवान अबिकार । 
प्राकु्व चिन्तमणि है इृष्ज्त निधोर ॥ 


ईश्वर प्रण. कर विश्वक्‌ धारन ॥ 
सवोध्षण.. ईश्वरकी ग्णव उद्देश | 
तत्त्व्ीस वेदकी हैं वाक्य एक देश॥ 
प्रणद-महावाक्यता. कर आप्कदन ९ 
तक्त्ममसि महावाक्ण किया है स्थापन॥ 
कह उपनिषद सह सूत्र जो तत्त्व । 
मुख्य वृत्ति सों है अथे परम महत्व ॥ 
>९ > > ९ 
ब्रक्क शब्द का है अथे मुख्य भगवान । 
पड़े श्वर्यपरि पुरण अनुड समान 0 
तासु विभृति देह सब िंदाकार । 
चिद्विम्ति आच्छाद के कह निराकार॥ 
स्वये जचिदानन्द तासु स्थान परिवार । 
कहें तिने प्राकत सत्त्वगुणका बिकार ॥ 
श्रीमन्महाप्रभुक इन महंवाक्योंका सारा यह है कि, 
जिस प्रकार सूर्य स्वयंप्रकाश है अथात्‌ अपने ही प्रकाशसे 
अपने स्वरूपका प्रकाशक है उसी प्रकार शब्दब्रक्न वेद भी 
स्वय॑प्रमाण है, अपने दब्दार्थका स्वयं ही शापक है; अत- 
एव यह समस्त प्रमाणोंका शिरोमणि है । 
जिस वस्तुको हम जानना चाइते हैं, उसे “प्रमेय” 
कहते हैं, और जिसके द्वारा उसे जानते हैँ उसे “प्रमाण” 
कहते हैं | जिस प्रकार अन्धकारमें रबक्‍खी हुई वस्तु बिना 
प्रदीपके प्रास नहीं होती उसी प्रकार कोई भी प्रमेय बिना 
प्रमाणके प्रतीत नहीं होता | प्राचीन विद्वानोने अनेक 
प्रकारके प्रमाण स्वीकार किये हैं, जेसे कि--प्रत्यक्ष, अनुमान, 
शब्द; उपमान, अथोपत्ति, अनुपलब्धि, ऐतिहाय, सम्भव; 
चेष्टा आदि | यदि विचार कर देखा जाय तो इनमेंसे उप- 
मान आदि कोई खतत्त्र प्रमाण नहीं हैं, इनका तो प्रत्यक्ष 
आदियमें ही अन्तभोव ह्वो जाता है; अतएव वास्तवमें प्रत्यक्ष, 
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अनुमान और शब्द ये तीन ही प्रमाण ठदरते हैं। शासर्त्रमें 
भी कड्टा है-- 

प्रत्यक्ष चानुसा् से शासत्र चल विविधागमस | 

श्रय॑ं सुविदित काय 'बर्मसिद्धिमभीष्सताः ॥ 

अर्थात्‌ धमकी सिद्धि चाहनेबालेकों प्रत्यक्ष, अनुमान 
एबं शास्त्र और विविध आगमरूप दाब्द इन तीन प्रमाणों- 
को ही भले प्रकारसे जानना चाहिये । इनमें भी प्रत्यक्ष 
और अनुमानमें कभी-कभी व्यभिचार हो जाता है, अतएव 
दाब्दप्रमाण द्वी ग्राह्म है। आप्रपुरषका वाक्य शब्द- 
प्रमाण कइलाता है । यथार्थ वक्ताका नाम आप्त है। 
मनुष्य कितना भी यथाथ वक्ता क्‍यों न हों, इसका वाक्य 
श्रम; प्रमाद, विप्रलिप्सा, करणापाटव आदि दोपोसे कुछ- 
न-कुछ अवश्य दूषित होगा, अतएव अप्राकृत बस्तु अथांत्‌ 
आत्मतत्त्व ओर परमात्मतत््वके शानमें यह भी प्रमाणरूपसे 
ग्रहण नहीं किया जा सकता । वास्तवमें तो यथार्थ वक्ता 
ईश्वर ही है, क्योंकि वह सत्यशानअनन्तस्वरूप है। उसके 
सम्बन्धमें उसीके निर्दोष वाक्य प्रमाण हो सकते हैं, वे हे 
बेदवाक्य, श्रीभगवानले स्वयं श्रीमुखसे आशा की है-- 

वेदेश् सर्वेरहमेव वेचः | 

अथांत्‌ 'समस्त वेदोंद्वारा मैं ही जाननेके योग्य हूँ।' 
यहाँ वेंद नाम ज्ञानका है; इस शानका विषय अर्थात्‌ शेय 
वस्तु भगवान्‌ ही हैं, जीव उनका ज्ञाता है; किन्तु अल्पक्ञ 
होनेके कारण इसकों उनका स्वयं ज्ञान नहीं होता | इसे 
पूर्णशानस्वरूप श्रीभमगवान्‌ ही जब अपना ज्ञान प्रदान 
करते हैं तमी यद्द उनको जानता है। श्रीमगवान्‌ परमदयार 
हैं, उन्होंने कृपा करके सष्टिके आदिमें ही वेद-वाणीके रूपमें 
अपना ज्ञान जीवोंकों प्रदान कर रक्‍्खा है, जेसा कि 
भगवानते उद्धवसे कहा है--- 

कालेन नष्टा प्रलये वाणीय वेदर्सजशिता । 

मयादो बह्वणे प्रोक्ता धर्मों यस्वां मदाश्मकः ॥ 

अथात “यह वेद नामकी वाणी प्रलयमें कालसे नष्ट 
हों गयी थी, जिसमें मेरा धर्म था--मैंने पुनः सृष्टिके आदि- 
में उसे बह्ासे कद्दा है ।? 

अब यहाँ एक प्रइन यद्द होता हे कि, जब एकमात्र 
भ्रीमगवान्‌ ही स्ववेदेकवे्य हैं, तब उन्होंने यह कैसे कहा 
है कि-- 

पैगुण्यविषया वेदा निम्नेगुण्यो भवाजुंन । 

"हे अज्जुन ! वेद जिशुणविषयक हैं, तू त्रिगुणसे रहित 
हो जा ।! 


'सकरा-+रम्काआरी के जी "३...२०२३०-+ के ाग३, ७ पानी चर. भ५# पानी फ.#>-३..हं १९०. ऑफ ३०#यभइन्‍आ-9००+१ ३७० ९./० १७० न यार याइन गए कमी चेक ढरी भनन्‍ पिता पजक पिन. न पत्ता. 3 नी 03097 २७... 8७ अत, हग0९७#गारकरी परदे, 2 १० ३. आ, अन्य# जिए-+ 


2" ९७ #7९७३४०-३७/२३० ##-परारी प पतन प्रकार चिकन सेहमफ, आ5+ पक इनकी "करनी पिन ९०.7" पक ५ कक 








इसका उत्तर यह है कि, बेदमें दो विषय हैं--एव 
भिर्दिष्टविषय, दूसरा उद्दिशिविषय। निर्दिष्टविषय त्रिगुणात्मक 
एवं स्थूल है, उद्िष्टविषय निगुंणात्मक एवं सूक्ष्म है ! 
सूक्ष्म वस्तुको दिखानेसे पू्व॑ स्थूल बस्तुको दिखाय 
जाता है। जिस प्रकार आकाशमें किसी सु#म तारेकी दिखाना 
हो, ते। पहिले उसके समीषवर्ती स्थूल तारेकों दिखाते हैं; उस- 
के दीखनेपर, उससे हटाकर यूद्ष्म तारेको दिखाते हैं, इस 
प्रकार वेदके सूक्ष्म विषय आत्मतस्वकां परिचय करानेके लिये 
पहिले स्थूल विषय कमकाण्डका अनुष्ठान कराते हैं, फिर 
इससे हटाकर आत्मशानमें ले जाते हैं। यही बात बेदम 
अपरा और पराविद्याक्े नामसे कही गयी है। हमको दोनों 
विद्याओंकों ही जाननेका आदेश दिया गया है । वेदके कर्म- 
काण्डात्मक संहिताभागका नाम अपराबिद्या है एवं जिससे 
अक्षरतत्वका शान होता है उस उपनिषद्भागका नाम 
पराविद्या है | इस उपनिषद्भागमें ही वेदका अन्तिम 
सिद्धान्त है; इसीसे इसकी वेदान्त संशा है | इसके करता एवं 
ज्ञाता भी स्वयं श्रीमगवान्‌ हैं, जैसी कि उन्होंने आश्ञा की है- 

वेदान्तकृद वेदविदेव चाहम्‌। 

अर्थात्‌ “वेदान्तका कतों एवं उसके अर्थका ज्ञाता भी 
में हो हूँ।! 

बेदान्तसिद्धान्तका जो मुख्य अथ है, उसीका प्रतिपादन 
करनेके लिये श्रीमगवानने श्रीव्यासरूपसे अवतार लेकर 
वेदान्तयूत्रोका निमोंग किया है और इनके भाश्यरूप श्री- 
मद्धागवतकां प्रणयन किया है । 

शब्दकी दो प्रकारकी वृत्तियाँ होती दँ--एक अभिभा- 
बृत्ति, दूसरी लक्षणाज्रत्ति | इनको मुख्यार्थ और गौणार्थ मी 
कहा जाता है। जो शन्दके उच्चारण या श्रवणसे सहज अथ- 
बोध हो उसे मुख्याथ कहते हैं और जो अर्थ छ्लिष्टकल्पना- 
द्वारा किया जाय। वह गौणार्थ कहाता है । यथासम्भव 
शब्दका मुख्याथ ही ग्रहण करना चाहिये । जहाँ इसमे 
तात्यय ज्ञात न दो; वहाँ गौणा्थ ग्रहण करना चाहिये! 
जिस प्रकार “गज्जामें ग्राम हे! इस वाक्यम शब्दोंके सहज 
अर्थसे तात्यय सिद्ध नहीं होता अथोत्‌ गद्जामें प्राम नहीं हो 
सकता, अतः यहाँ “गज्ञाके तटपर ग्राम है? ऐसा कल्पिता्म 
किया जायगा | 

श्रीवेदव्यासविरचित बेदान्तसूत्नोंका मुख्य अर्थ 'परि 
णामवाद” है--अर्थात्‌ 'जन्माद्यल्य यतः? इस सूजके अनुसार 
जगत्‌ श्रीमगवानकी शक्तिका परिणाम है। वस्तु ही जहाँ 
कारयरूपसे परिणत दो, उसे परिणाम कहते हैं, किन्तु इत 
परिणामबादमें श्रीमगवान्‌ विकारी ठदरते हैं इसलिये भ्री 


# शरीक्षीकृष्णखैतन्य भद्दाप्रभुका पेदान्त-सिद्धान्त + 
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बेदव्यासका मत श्रान्त हो जायगा इस आइ्वंकासे विवरतबाद- 
की कल्पना की गयी है | किसी वस्तुमें अन्य वस्तुकी श्रान्ति 
होनेका नाम विवर्त है। जिस प्रकार रस्सीमें सर्पकी अआञान्ति 
होती है, उसी प्रकार ब्रह्ममें जगतकी श्रान्ति है | 


यदि विचार कर देखा जाय तो वेदान्तका यथाथे सिद्धान्त 
परिणामवाद ही है; विवतंवाद तो देहात्मबुद्धिफ़े विषयमें 
स्वीकार किया जा सकता है । परिणामवादमें विकारकी 
आशंका श्रीमगवानके सम्बन्धमं नहीं की जा सकती, क्योंकि 
वे अचिन्त्य शक्तियुक्त हैं, वे अपनी इच्छासे ही जगत्‌रूपमें 
परिणत द्वोते हैं । जिस प्रकार प्राकृत चिन्तामणि अनेक 
रक्षराश प्रसव करके भी अविकृत रद्दती है, उसी प्रकार 
श्रीमगवान्‌ भी जगत्रूपमें परिणत होकर अविकृत रहते हैं । 
इस विषयमें एक वेशानिक दृष्टान्त भी इस प्रकार है-- 
विद्यतू-शक्त ( बिजली ) से आजकलके सभी लोग परिचत 
हूँ । यह शक्ति जिस यन्त्रसे उत्पन्न हं।ती है उसे 'डाइनामो” 
कहते हू | इस यन्त्रमे एक चुम्बक लगा रहता है | इस 
चुम्बकसे कितनी भी बिजली निकाल ली जाय; किन्तु इसकी 
शाक्तमें किसी प्रकारकों कमी नहीं होती । जब कि एक 
जडीय वस्तुर्म इस प्रकारकी शक्ति विद्यमान हैं, तो अचिन्त्य- 
शक्तपूर्ण श्रीमगवानमें होना कौन-सी आश्वर्यकी बात है ! 
श्रीभमगवाऩे स्वरूपभूत ऐ्वर्यमें मायाका लेश मी नहीं हैं । 
उनकी चित्-शक्तिक। स्वीकार न कर) उन्हें निविशेष मानना 
ठीक नहीं है; इससे उनकी पूर्णताकी द्वानि द्वोती हे । 

समस्त वेदका सम्बन्ध एकमात्र श्रीमगवानसे ही है । 
वेदबीज प्रणव ही वेदका महावाक्य है; यही श्रीभगवानका 
निगृद नाम है। इसके साथ श्रीमगवानका अभेद हे 
अथात्‌ नाम और नामी दोनों अभिन्न हें | प्रणवकी मह्दा- 
वाक्यताके आगे ०“तत्त्यमास! आदि महावाक्यरूपसे स्त्रीकार 
नहीं किये जा सकते, क्‍योंकि ये वेदके एकदशीय वाक्य हैं। 


उपनिषदोंके सहित वेदान्तसूत्र जिस तत्वका प्रतिपादन 
करते हैं, मुख्य जृत्तिसे वही अर्थ परम महत््वका है | 
वेदान्तप्रतिपादित ब्रह्म शब्दका मुख्य अर्थ भगवान्‌ हे। 
ऐश्वय, वीर्य, यश, श्री, ज्ञान एवं वेराग्य; ये छः भग 
कहते हैं, ये जिनमें पूर्ण रूपसे विद्यमान हों ये ही भगवान्‌ 
हैं। भगवानमें ये अनूरध्व समान भावसे रहते हैं, अर्थात्‌ दूसरे- 
में थे भाव न तो उनसे अधिक होते हैं और न समान होते 
हैं। श्रीमगवानकी विभूति एवं देह आदि सब चिदाकार 
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हैं। जिस प्रकार वे स्वयं चिदानन्दमय हैं उसी प्रकार 
उनका स्थान, परिवार सब चिदानन्दमय है| कुछ लोग 
बेंदान्तके मुख्यार्थथो छिपाकर गौणार्थद्वारा भगवानकों 
निराकार एवं उनके वेभवकों प्राकृत रक्ष्गुणका विकार 
बताते हैं-- 

अर्थोध्य ब्रह्मसूत्राणाम । 

इस वचनके अनुसार सूत्रकार भगवान श्रीवेदव्यास- 
रचित श्रीमद्धागवत द्वों वेदान्तका भगवशद्योक्त अकृत्रिम 
भाष्य हे। इसमें-- 

कृष्णस्तु भगवान्‌ स्वयम्‌ # 

“कहकर भगवान्‌ शब्दसे श्रीकृष्ण ही प्रतिपादन कियें 
गये हैं, इन स्वयं भगवान्‌ श्रीकृष्णने गीताशाखत्रमें जड 
ओर जीवकों अपनी अपर ओर पराप्रकृति कहकर 
निरूपण किया है। प्रकृतिकी ही अन्य संज्ञा शक्ति है। 
दाक्तिका कार्य शक्तिमानसे प्रथक्‌ प्रतीत होता है, इसीसे 
दोनोंमें परस्पर प्रभेद हंता है और शाक्तिकी सत्ता 
दाक्तिमानसे प्रथक्‌ प्रतीत नहीं होती, इससे इन दोनोंमें 
परस्पर अभेद है। श्रीकृष्णेके साथ जगत्‌ और जीवका यह 
जो भेदाभेदसम्बन्ध है वह युगपत्‌ नित्य और सत्य है । 
इसका सामझस्प मानवचिन्ताकें अतीत है, इसीसे यह 
अचिन्त्यभेदाभेदवादके नामसे निर्देश किया गया है | 
यही श्रीक्रीकृष्णचेतन्य महाग्रभुका वेदान्तसद्धान्त है । 
इस सुसिद्धान्तके सम्बन्धमें परिब्राजकाचार्य श्रीपकाशानन्द 
सरख्तीकी उक्ति है-- 

जे! अन्यक्ता चाहत स्वमत स्थापन। 
शारूण० सरकाथे नहीं होय ज्ञापन ॥ 
मीमांसक कहे ईश्वर हे कर्म अग। 
सांख्य कहे जग होत प्रकृतिके संग ॥ 
न्‍्माय परमाणुसों ही विश्व होत मान । 
मायदादी निर्विशेष ज़्द्के हेतु जाने॥ 
परम कारण ईश कोई नहीं मंडे। 
स्वमत स्थापन हेतु परमत खड़े ॥ 
अत: कम दशनसों तत्त्व नहों ज्ञान 
महापुरु: जे कहें सेई सत्ममान ॥ 
श्रोकृष्णचतन्य वाणी अमृतकी धार | 
तिनके कहे वाक्य हैं सब तत्त्वसार ॥ 
तात्पय स्पष्ट है । 
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अचिन्त्य भेदाभेदवाद 


( लेखक---श्रीमद्दानामजत ब्रह्मचारी, फेलो शिकागो युनिवर्सियी ) 


श्रीशड्राचार्य तथा शीरामानुजाचा्ण प्रभ्तिने जिस 
प्रकार प्रत्यक्षरूपसे ब्रह्मसूत्नोपर भाष्य किया है। उस प्रकार 
श्रीजीवगोस्वामीने नहीं किया है; सम्मवतः इसी कारणसे 
वेदान्तके सुप्रसिद्ध आचायोंम॑ँ उनकी गणना नहीं होती । 
यदि यही कारण हो तो में समझता हूँ कि उन्हें हमलोंग 
जिस दृष्टेसे देखते हैँ वह दृष्टि सम्यक्‌ समीचीन नहीं 
है। कारण, श्रीजीवगोस्वामीने जो सूत्रोंपर प्रत्यक्षरूपसे 
भाष्य नहीं किया इसका कारण यद्द नहीं है कि उनका 
श्रीशडुर और रामानुजकी अपेक्षा सूत्रोंमें कुछ कम प्रवेश 
रद्दा हो बल्कि यह कारण है कि अपने पूर्ववर्ती बरेष्णव 
आचार्योंके अनुसार उन्होंने श्रीमद्धांगवतको ही ब्रह्मयूत्रोंका 
भाष्य माना था । 

गायत्री भाष्यसंस्थो 5सो वेदार्थपरियृंहित: । 

ओर इसी कारण उन्होंने अपना सारा ध्यान श्रीमद्धा- 
गवतकी ओर लछूगाया ओर उसपर बहुत ही गम्भीर और 
मौलिक भाष्य लिखा, जो “'क्रमसन्दर्भ” के नामसे प्रसिद्ध है । 
तथापि अपने 'षट्सन्दर्भ', विशेषतः 'भागवतसन्दर्भ”' और 
“धपरमात्मसन्दर्भ” में श्रीजीवर्गोस्वामीने वेदान्तके समस्त 
मुख्य सूत्रोंकी लेकर शड्डर और रामानुजके बीच समन्वय 
स्थापित करनेकी चेश की हैं| इसमे उन्होंने चतुराईसे 
दूसरोंके विचार लेकर या दूसरोंके विचारोंके अनुकूल अपने 
विचार बनाकर यह समन्वय साधा हो) यह बात नहीं; यहाँ 
उनकी मौलिक प्रतिभाने यह काम किया है कि इन दो 
महान आचार्योंकी गूढ़ातिगूढ़ विचारधाराओंको प्रकट करके 
उनका समन्वय करके विल्क्षण सिद्धताके साथ अपना वह 
परम सुरम्य मनोहर सिद्धान्त स्थापित किया है जो “अचिम्त्य 
भैदाभेदवाद' के नामसे प्रसिद्ध है । 

इसमें सन्देह नहों कि उन्होंने अपने पूर्ववर्ती ईश्वरवादी 
और अद्वेतवादी विचारकोंके प्रन्थोंसे बहुत सहायता ली पर 
इससे तो उनका गुण ही प्रकट हँ।ता है. हमारी उस दृष्टिका 
समर्थन नहीं होता जिस दृष्टिसे हम उन्हें देखते हैं ( अर्थात्‌ 
उनकी गणना आचायोंमें जो नहीं करते ) । तत्त्वदर्शीके 
नाते श्रीमच्छड्टराचार्यकी महत्ताकों जब हमलोग विचारते हूँ 
तो यद्द नहीं सोचा करते कि वे श्रीगौंडपादाचार्यके कितने 
कऋणी थे । किसी दाशैनिककी महत्ता मेरे विचारसे प्रधानतः 


* दो बारतोपर निभर करती है--एक, उसके प्रतिपाद्य विषय 


उसकी मोौलिकता, और दूसरी, विवेचनकी आलोचनात्मक 
बोली | यह कहनेमें को३ अत्युक्ति नहीं कि श्रीजीवगोस्वामी में ये 
दोनों बातें अनायास कोई भी देख सकता है। श्रीजीवगोस्वामी- 
की मौलिकतासे मेरा अभिप्राय यह नहीं है कि उन्होंने कोई 
अद्भुत ओर क्रान्तिकारी सिद्धान्त उपस्थित किया हो, बल्कि 
उनकी दी हुई कोई ऐसी चीज है जो उन्हींकी पवित्र 
तपस्याका परिणाम है | उनकी आलोचनात्मक हौलौसे भी 
मेरा यह अभिप्राय नहीं कि उन्होंने अपना सारा समय 
और शक्ति दूमरोंके विचारोंकी आलोचनामें ही छगायी हो, 
बल्कि उनका विषयववेचन पू्ण संयत, सम्यक्‌ समन्बित 
और पक्षपातरहित निर्णयकी गम्भीर श्ञान्तिसे ही स्वथा 
नियन्त्रित है | मैं तो यहातक कहनेकों तैयार हूँ कि श्रीजीब- 
गोस्वामी वेदान्तके वह आचार हैं जिन्होंने ३श्वरवाद और 
ब्रह्मवाद, अह्न और भगवान्‌, ज्ञान और भक्ति; विज्ञान 
और प्रेममें बड़ा ही मुन्दर समन्वय किया हे ओर यह 
समन्वय ताकिक दृष्टिसे भी सवंथा युक्तियुक्त है। जीबेश्वर 
भेदवादियोंकी तरद्द नहीं, बल्कि अभेदवादियोंकी तरद्द ही 
उन्होंने अभेदकी मदहत्ताक स्वीकार किया है, यहाँ हाड्डरक 
साथ उनका मिलाप हुआ है । परन्तु दूसरी तरफ उन्होंने 
डइड्रके विपरीत नित्य और अनित्यको संठम करके व्याव- 
दारिक अनुभूति ओर सान्‍्त विविधताकों भी स्वीकार किया 
है । अब आगेकी पंक्तियोंमें में नम्नतापूर्वक अपनी अयोग्यता- 
को समझते हुए. यह दिखानेकी चेष्टा करूंगा कि हमारे 


देशके वेदान्तविचारकी जो अनन्त मदह्ानिधि है उसमें श्री- 


जीवगोस्वामीने मुख्यतः किन-किन विचाररतोंकों छाकर 
रखा है । 

संसारके सभी दर्शनोंमें एक ओर अनेकका प्रश्न बड़ा 
ही जटिल है, वेदान्तदर्शनोंमें तो इसकी जटिकता और भी 
अधिक है। एकानेककी मीमांसा करते-करते शड्डुर एकमें, 
“४५कमेवा द्वितीयम में भिमजित हो गये। उनकी दृष्टिमें 
अभेद ही परमवस्तु है; वही एक है, ओर कोई दूसरा नहीं; 
यही नहीं, हम उसके विषयमें यद्द भी नहीं कह सकते कि 
वह है, क्‍योंकि है जो कुछ है सो ही तो वह है। आप यदद 
भी नहीं कद्द सकते कि वह चित्‌ ओर आनन्द है; क्योंकि 
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चित्‌ और आनन्द जो कुछ है सो द्दी तो वह है । वह 
निर्विशिष और लश्षणरद्दित है | क्योंकि सब विशेष और 
लक्षण सान्‍त होते हैं। सब भेद सत्यके अपलाप हैं। 
नामरूपात्मक प्रपश्चकी एक प्रकारकी क्षणभद्भुर गोण सत्ता 
श्रीमत्‌ शड्गुराचार्य मानते हैँ, परन्तु आध्यात्मिक दृष्टिसे 
प्रपश्नचका कोई अस्तित्व हो नहों है | रज्जुर्में सपक्री भ्रान्तिसे 
अभिक उसको सत्ता नहों हे | शड्ढगरके दशनके अनुसार एक 
और अनेककी यही स्थिति ओर सम्बन्ध है । रामानुज शड्डर- 
के इस विचारकी कड़ी समीक्षा करते हैँ । उनके विचारसे 
निर्विशिष अद्वेत केवछ भाव है। शह्॒रका यह केवल्य रामानुज- 
के विचारमें कुछ नहीं है। रामानुज कहते हूँ कि सतकी 
मम्रद्धि उसकी विविधता है। एकत्वका सौन्दर्य अनेकोके 
मामख्जस्थमे है। केवल्य गतिद्वीन है, मत हे ओर सत्‌ कदलाने- 
क्र भी योग्य नहीं । सत्‌ सविशेष है, जीवन दे, वह नानात्वमें 
रहता है | छाइड्स्‍के विचारमें नानात्व भ्रम है और एकमें 
वह आरोपित है; रामानुजके विचारमें, नानात्व ब्रह्मका 
विशेष है, नानात्व ही सतकी अनन्तपरिवर्तनरूप समृद्धि 
॥ | इस विशेषके कारणसे यद विशिष्टाद्देत कद्दाता है | 
श्रीजीवगोस्वामी इन दो आपाद्दिरोधी सिद्धान्तोंमे समन्वय 
दूँढ़ते दे । सच्ची अन्तच्ष्सि वे यद देखते हूँ कि यदि तुरीया- 
वम्था सत्य है ( और इसके सत्य होनेमे उन्हें कोई सन्देह 
नहीं है ) तब तो पूर्ण अभेद एक असंदिग्ध आध्यात्मिक 
तथ्य दे । फिर; मनुष्य प्राणीकी घार्मिक झुभेच्छा और प्रत्नत्ति- 
का यदि कुछ अर्थ है, यदि प्रेममय श्रीकृष्णको दूँढ़ना स्वयं 
ही कोई आनन्द है तब तो नानात्व मिथ्या नहीं हो सकता | 
रामानुजके व्यक्तित्वमें श्रीजीवगोस्वामी गम्भीर धमतत्त्व 
देखते हैं और शक्झुरके व्यक्तित्वमें गूढ़ तत्त्वज्ञान | उनके 
लिये इन दोनोंमेंसे कोई भी किसीसे कम सत नहीं है । 
शझ्रने धर्मोपासनाको शानपर उत्सग कर दिया हे और 
रामानुजने ज्ञानकों भक्ति; उपासना; कमपर उत्सर्ग किया है । 
' श्रीजीवगोस्वामी दोनोंकों समान रूपसे आवश्यक सिद्ध करते 
हैं । पर केसे ! यही तो देखने योग्य है और इसीमें उनका 
गाम्मी य॑ देख पड़ता है | 


सोना ओर काम करना, निः्सन्देह एक प्रकारसे दो 
परस्परविरोधो अवस्थाएं हैं | परन्तु फिर भी; हम सोते भी 
हैं और काम भी करते हैं । हमारे जीवनमें इनमेंसे कोई मी 
किसीसे कम सच नहों,कोई किसीसे कम आवश्यक नहीं । गददरी 
नींदमें हमारी क्रियात्मक शक्ति ताजा हो जाती है, जाग्रतमें 


हम उस दाक्तिका उपयोग करते और काम करते हैं, और 
जब थक जाते हूँ तों फिर शिथिल होकर गहरी नींद सो जाते 
हैं । प्राःःकाल ताजा होकर उठते और काममें रूग जाते 
हैँ | ये परस्परविरंधी अवस्थाएँ इमारे जीवनमें किस प्रकार 
समन्चित द्वोती हैँ ! केबछ समन्वित नहों, एक दूसरेसे क्‍या 
अच्छे ढंगसे सम्बद्ध होती हैं । ये अन्योन्याश्रित हैं, इसीसे 
एककी सम्भावना और उपये.गितामें दूसरी कारण है। यह 
क्योंकर सम्भव होता हे ! सम्भव ही क्यों, हमारे जीवनके 
लिये इनका होना अनिवायं है । इन अवस्थाओंका बारी- 
बारीसे आना-जाना जो हुआ करता है, यही तो जीवनका 
वास्तविक स्वरूप मालूम होता हे । अतः जीवन एवंचिय 
परिवरतन है, गति है, शक्ति है; यहीं श्रीजीवगोस्वामके 
हाथ वद कुंजी छगती है जिससे वे सम्पूर्ण रहस्यक्ा उद्घाटन 
करते हैं । 

ब्रह्मम॑ शक्ति होनी चाहिये | उत्तमें गति होनी चाहिये। 
वह निबिकार है, इसमें सन्देह नहीं; ठोक उऊसी प्रकार जैसे 
हम अपने सारे परिवर्तनोंके भीतर भी हम ही रहते हैं । 
ब्रह्म अचल है पर चल शक्तिके साथ | अवस्थान्तरका होना 
अर्थात्‌ गतिका होना उसका मूल स्वरूप हे। आनन्दके 
अतिरेकसे उसकी गति है और उसीके द्वारा वह अपनी 
दक्तियोंकों अनुभव करता है । यही ब्रह्मकी लीछा--प्रेममय 
प्रभुकी क्रीड़ा दें | 

ज्ञानकी परा अवस्थामें नानात्व अभेदके अचल मौनरमें 
विलीन हो जाते हैँ, परन्तु उस अवस्थामें भी अभेद अचल 
नहीं है, बल्कि उसमें गत्शीछता होती है । (एक 5ईं बहु 
स्याम्‌! ही आत्माकी मूल प्रकृति है। अनेकत्वकी पराक,छा- 
के द्वारा ही सत्ताकी पूर्णाका अनुभव होता है । यहां एक 
और अनेकका) शड्गरकी शाननिष्ठा और राम।नु जकी उपासना- 
निछ्ठाका, श्रीजीवर्गोस्ामीके तत्त्वज्ञानमें समन्वय ह।ता है । 


एक और अनेकका प्रश्न हमारे सामने एक ही रूपमें 
नहीं आता । कम-से-कम विचारकी तीन भूमिकाओंमें इस 
प्रदनसे हमारी मुठभेड़ होती है। मानसश!सत्र, ज्ञानशांस्तर 
और खसष्टिशात्वमें यह प्रश्न विभिन्न नाम घारण कर हमारे 
सामने आता है । परन्तु एक बात जो जीवगोस्वामी या 
रामानुजाचार्यके निरूपणमें ही नहीं प्रत्युत सारे बेदास्तमें 
अविरोधतया एक-सी ही है वह यह है कि विभिन्न सम्प्रदायेकि 
सभी आचार्योने इन तीनों ही प्रकारके विचार क्षेत्रोमें. प्रकृति- 
के तत्व एक-से ही माने हैं ओर इसलिये उनके सामनेकी 
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शुत्यियोंका स्वरूप भी एक-सा ही है । और इसलिये उनके 
इन तीनों ही प्रकारके विचारक्षेत्रॉमे इन गुत्यियोंका जो-जो 
समाधान किया जाता है वह भी एक-सा ही है| मानस- 
शार््रके क्षेत्रमे यह प्रभ ( एक और अनेकका ) जाग्रत और 
तुरीयके सम्बन्धका प्रभु है । शानशार्के क्षेत्रमें यह 
साक्षी चेतन्य ओर बाह्य जगतक़े सम्बन्धका प्रश्न है, 
सृश्शिाक्नक्रे क्षेत्रमें यह ब्रह्म और प्रकृतिके विकासक्रमका 
प्रभ है । आपाततः ये प्रश्न एक दूसरेसे बहुघा भिन्न प्रतीत 
होते हैं, परन्तु मूलतः हैं ये एक ही; इस बातकों शंकरसे 
बलदेवतक, वेदान्तके सभी आचाय बहुत ही अच्छी तरहसे 
जानते थे। वेदान्तकी यह एक खास यात है और इसीसे 
संसारके सब दरशशनोंमें वेदान्तका स्थान सबसे ऊँचा है | 


मानसशास्त्रके क्षेत्रमें इस बातकों श्रीशंकराचार्य इस 
प्रकार कहते हैं कि जाप्रत्‌, स्वप्न, सुषुसि और तुरीय ये चार 
अवस्थाएं अनुभवक्री विभिन्न भूमिकाएँ हैं | इनमें क्रमशः 
पूर्व अवस्थाका उत्तर अवस्थामें बाघ हो जाता है और 
अन्तमें केवल तुरीय अवस्था रह जाती है | पूव॑ अवस्था 
उत्तर अवस्थामें परिवर्तित नहीं होती न पूर्व अवस्थाका 
उत्तर अवस्थाके साथ समन्वय होता है, किन्तु उत्तर 
अवस्थामें पूर्व अवस्थाकी कोई सत्ता ही नहीं रहती, वह 
मिथ्या या अविद्याकृत समझी जाती और उसका सबंथा 
त्याग होता है। परन्तु जोबगोस्वामीके मतमें ये सब 
अवस्थाएँ एक ही क्रिया-सत्ताके अन्तर्गत हैं, और ये उसीके 
समय-समयपर होनेवाले रूपान्तर हैं, एक ही क्रिया-सत्ताके 
विभिन्न अनुभव हैं। जीवगोस्वामीकी इस बातकों मान 
लेनेसे ये अवस्थाएं निःसार नहीं होतीं; ससार हो जाती हैं 
और ब्रह्म शक्तिविशिष्ट द्वो जाता है । 


इसी बातकों शानशास्त्रके क्षेत्रमें आकर श्रीशंकराचार्य 
इस प्रकार कद्दते हैं कि अविद्याका कायक्षेत्र और विषयरूप 
बाह्य जगत्‌ दोनों ही एकाकार हैं। विषयरूप जो-जो कुछ है वह 
मिथ्या है; और इसलिये केवल विषयी अथौत्‌ साक्षी कूटस्थ 
चैतन्य ही सत्य है और विषयमात्रका अधिष्ठान है। 
श्रीरामानुजाचार्य श्रीशंकराचार्यके बिचारगत “कृटस्थ' को 
नहीं मानते । यहाँ श्रीजीवगोखामी कूटस्थ चैतन्य और 
बाह्य विषयके बीचमें शक्ति” को ले आते हैं और ब्ह्मकी 
शक्तिविशिष्ट करके कूटस्थ ब्रह्मके स्थानमें कतृत्रह्मका दर्शन 
कराते और समस्त बाह्य विषयभूत जगतफ़ों आत्मसर्जन- 
शील विधयी ब्रह्मके सजनक्रममें ले आते हैं । 


अब सश्शिल्के क्षेत्रमे यह सष्टिका प्रभ है। भी- 
इंकराचाय इसे “विवर्त' कहकर उड़ा देते हैं। उनके 
विचारमें, आत्मदृष्टसिसे न कभी कोई जगत्‌ था न दै न 
कभी होगा | ब्रह्म अखण्ड है; अभेय है | वह सदासे ही 
एक है, किसी समय भी उसमें कोई परिवर्तन नहीं हुआ । 
भीरामानुजाचायने यह “बिवत्तवाद! नहीं माना, अपना 
“परिणामवाद' निकाला और ब्रह्माण्डको ब्रह्मका द्वी रूपान्तर 
सिद्ध | किया जिसमें जीव और ग्रकृति ब्रह्मके विशेष या 
विशिष्ट रूप हुए । श्रीजीव गोस्वामी अन्य सब ईश्वरवादियोंके 
समान परिणाम अर्थात्‌ रूपान्तर या विकासका सिद्धान्त 
मानते हैं, पर साथ ही विवरत्तवादके रहस्यकों भी नहीं भुलाते 
और प्रकृतिकों ब्रह्मकी बहिरंगा शक्ति मानकर विवर्तेको भी 
विशिष्ट करके समन्वयकी रीतिसे प्रहण करते हें । 

इस बातका थोड़ा ओर विशदीकरण करना आवश्यक 
प्रतीत होता है। भ्रीरामानुजाचार्य प्रकृतिको ब्रह्मका विशेष 
मानते हैं। जीवगोस्वामी प्रकृतिकों इस प्रकार “विशेष! 
नहीं, प्रत्युत बहिरंगा शक्ति मानते हैँ । इस बदह्दिरंगा 
दक्तिका ब्रहसे साक्षात्सम्बन्ध नहीं है । यह बाह्य आवरण 
है, है आत्मचैतन्यके साथ सम्बद्ध ही पर ऐसे सम्बद्ध नहीं 
कि आत्मचेतन्यमें उससे कोई भी विकार उत्न्न होंता 
हो । इस बहिरंगा शक्तिकां विकास द्ोता है पर अक्षके 
परिणामके तौरपर नहीं | प्रकृतिके विकासका अह्मके साथ 
उतना ही सम्बन्ध है जितना कि शरीरके शानतंतुजालकी 
वृक््यनुदृत्ति-प्रवृत्तिका इमारी बुद्धिके साथ। यहाँ प्रकृतिकी 
सृष्टि और ब्रह्मके बीच प्रायः वेसा द्वी सम्बन्ध है जैसा कि 
श्रीश्ंकराचार्यक्रं विवर्तवाद्मं जगत्‌ और ब्रक्षके बीच है) 
परन्तु इसमें एक बात और है जो ईंइवरवादियोंकी और 
श्रीजीवगोस्वामी की विशेष बात है और वह यही कि प्रकृति 
जो सृष्टि करती है उसमें इक्षणद्वारा ब्रक्षकी अनुमते होती 
हैं जो श्रीशंकराचायके (अधिष्ठान' भें नहीं होती । 

जीव जो तटस्थ शक्ति है; और ब्रह्म, इन दोनोंके बीच 
श्रीजीवरगोस्वामी “विशिष्ट परिणाम” का कुछ वैसा ही सम्बन्ध 
देखते हैं जैसा कि सूथ और उसकी किरणंके बीच है। 
इसे में (विशिष्ट' इसलिये कद्दता हूँ कि यह परिणाम दूध- 
दहदीकाफसा नहीं हैं । प्रत्येक जीव एक स्फुलिज्ञ हे और 
सब जोव एक दूसरेसे खतन्त्र हैं । 

इस प्रकार श्रीजीवगोस्वामीनें विवर्त और परिणाम 
दोनोंके प्राह्मांश अहण किये हैं। जदोँ ब्रह्न ओर प्रकृतिके 
परस्पर सम्बन्धका प्रश्न आता है वहाँ वे विशिष्ट विवर्तके 
सिद्धान्तसे काम लेते हैं और जहाँ ब्रक्ष और जीवका विचार 
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करना होता है वहाँ विशिष्ट परिणामके सिद्धान्तका उपयोग 
करते ईँ । इस प्रकार वे इन सबका ही सामरस्पपूर्वक 
समन्वय सिद्ध करते हैं । 

यहाँ कोई यह शंका कर सकते हैँ कि यह पूर्ण सामरस्य 
है या सामरस्थकी अधूरी चेष्टा । हाँ, यदि श्रीजीवगोस्वामी 
अपने सिद्धान्तनिरूपणकों यहीं लाकर छोड़ देते तो अवश्य 
ही यद् अधूरा काम होता । पर उनके तत्त्वनिरूपणका यह 
केवल आरम्भ है। इसके बाद उन्होंने परासत्ता भानी है 
और वहाँ भी विवर्तत और परिणामके उन सब सिद्धाग्तोंकी 
छानबीन हुई है । वह सत्ता ब्र्मकी अम्तरंगा शक्ति है, 
उसकी भी एक झांकी इमलोग देख लें। 

यह तो हमलोग देख चुके कि श्रीजीवगोस्वामीने 
गतिशील शाक्तिविशिष्ट सदृब्॒ह्षयकी स्थितिके रूपान्तरोंके 
होनेकी बातसे किस प्रकार धम और उपासनाके साथ 
केवल्यकी स्थितिका समन्वय किया है । सूक्ष्म दृष्टि और गूढ़ 
अन्तशॉनसे तब वे यह भी देखते हैं कि इस सिद्धान्तसे यह 
बात भी सिद्ध होती है कि उपासना ही वह मार्ग है जिसका 
अन्त केवल्य या साथुज्यतामें होता है। पर इससे उपासना- 
मार्गकी यह सारी प्रेमसेवा सायुज्यतारूप साध्यकी साधना- 
मात्र ही रह जाती है। अपने परम प्रेमास्पद भगवानकों 
पानेकी भक्तकी यह सारी उत्कण्ठा, दूँढ़-खोज और 
प्रेममक्तिसेवाका मूल इतना ही रह जाता है कि यद्द सायुज्य- 
मुक्तिका केवल एक साधन है। तब तो; जो कोई इस 
अवस्थाको प्राप्त हो चुका हो उसके लिये मगवसत्प्रेमकी कोई 
बात व्यर्थ ही हो जाती है। पर श्रीजीवगोस्थामी उत्तम 
रीतिसे जानते हैं कि प्रेम, प्रेमसेवा आदि व्यर्थ नहीं हैं। 
निश्चय ही वे साधन हैं जबतक साध्य प्राप्त नहीं हुआ; पर 
साध्य प्राप्त होनेपर प्रेम या प्रेमसेवाका अन्त नहीं होता; 
हाँ, साधनरूपसे उनका अन्त होता है और उन्हें नया अर्थ 
प्राप्त होता है | श्रीजीवगोस्वामी इस बातकों जानते थे, 
क्योंकि उन्होंने अपनी आँखों उस कर्मी उपासक पुरुषको 
देखा था जिसे वे ब्रह्मका ही अवतार जानते थे। ये थे 
श्रीत्रीचेतन्यमद्प्रभु जो भक्त और मगवानके अमेदस्वरूप 
ये। उनमें श्रीजीवगोस्वामीने प्रेमका वह नया अथ देखा 
'जसका; अभेदको प्राप्त होनेपर, अन्त नहीं होता, बल्कि जो 
अभेदको प्राप्त होकर ही व्यक्त होना आरम्म होता है ! 

श्रीजीवगोस्वामीका यह निश्चय है कि अभेदस्वरूप 
चेतन्य कोई बस्तु है, क्‍योंकि भ्रीचैतन्यमहाप्रभु, उनके 
सामने इसके दृष्टान्त थे; पर उनका यह भी निश्चय है कि 
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अमभेद सनातनकी सत्ताको प्राप्त होनेका एक सोपानमभात्र 
है। साधनका १रयवसान कद्दा जानेबाला यह अभेद एक 
नये जीवनका प्रवेशद्वार है। सम्पूर्ण नानात्व जब ब्रक्षमें 
अभेदको प्राप्त होता है तब इस अभेदके जीवनकी गति- 
शीलता लेशमात्र भी इससे कम होती हो, ऐसी बात नहीं 
है। इस जीवनशक्तिमें एक नवीन भाव आता है; इसको 
नया अर्थ प्राप्त होता है। अभेदकी शान्ति एक नवीन 
दिशामें अग्रसर होती है और यहाँके अनुमवके आनन्द 
और माधुर्यकी बाढ़के साथ ऊपरसे और अधिक ऊपरकी 
ओर चलती है। यह मधुर आनन्दमुधासिन्धु अधिकाधिक 
बेगके साथ उमड़ पड़ता है, पर अन्तःस्थ शान्ति जो 
अचल है उसकी अचलता कहींसे भी खण्डित नहीं 
होती | तकंकी दृष्टिसे यह बदतोब्याषात-सा प्रतीत होता 
है, और इसीलिये भ्रीजीवगोस्वामी इसे अचिन्त्य कहते 
हईँ--यहद्द तर्कके परेकी वस्तु है। जिसके पास यह वस्लु 
है, बही इसे जानता है। वही यह जानता है कि अभेदसिद्धि- 
की गति कितनी प्रचण्ड होती है; पर संसारमें अन्य जितनी 
गतियाँ हैँ उनका तो कोई-न-कोई गन्तब्य स्थान है पर इस 
अचिन्त्य गतिका कोई गन्तव्य स्थान नहीं, क्‍योंकि प्रात्तव्य- 
की प्राप्ति तो यहाँ पूणे हो चुकी | पर तब यह गति है 
किसलिये ?! यह कौन कह सकता है कि किसलिये है! 
इमलोग जो कुछ कह सकते हैं वह तो इतना ही है कि 
ब्रद्यकी अन्तरंगा शक्ति इसमें कारण है । यह पूर्ण मुक्तिकी 
गति है। इसका गन्तब्य कुछ नहीं, फिर भी यह गतिमती 
है और व्यक्त होती है | यह पूर्णत्वका उद्रेक है; परमात्ति- 
की बाढ़ है, आनन्दकी उमड़ है--द्वरिपुरुष या युरुषो- 
त्तमकी लीला हे । 


इसे मैं परम परिणाम या सुूश्मातिसूक्ष्म रुपान्तर 
कहता हूँ | यह विकास्य-रहित विकास है। इसके मूलमें 
पूर्ण श्रुव शान्ति है; वह श्रोशंकरके कूटस्थ “अधिष्ठान' वत्‌ 
ज्यों-की-त्योँ बनी रहती हे ओर इसलिये यह संशोधित 
विवत्त है । अन्यान्य प्राकृत रूपान्तरोसे इस रूपान्तरका 
स्वरूप भिन्न है; क्योंकि यह रूपान्तर किसी असाधितका 
साधन नहीं है! सामान्य विवर्तवादसे यद्द भिन्न है; क्‍योंकि 
यद्दाँ जो नामरूप है वह अन्तःस्थ वस्तुकी अपेक्षा भी अधिक 
सत्य है, जैसे कोई विनोंदसे कहे कि यहाँ रज्जुकी अपेष्षा 
सप॑ ही अधिक सत्य है; और इसलिये जीवगोस्वामी इसे 
मायाकी नहीं बल्कि योगमायाकी यृष्टि कद्दते हैं। यहद्दी 
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अचिन्त्यानन्त सखुधासिन्धु श्रीकृष्णी अपनी अन्‍्तरंगा 
शक्ति राधा और गोपियोंके साथ अनन्तानन्दलीला है। यह 
सम्पूर्ण विश्वत्रह्माण्ड उसी मधुरातिमधुर प्रेमस्वरूपकी नित्य 
लीलाका प्रतिबिम्ब है | प्ृथ्वीका एक-एक अणु-रेणु इस 
आनन्दलीलामें सम्मिल्ति है और इसलिये सत्य है। प्रत्येक 
जीव ओर जीवका एक-एक अंग उस दिव्य माधुयके 
अनन्त प्रवाहनास्थका एक-एक आनन्दमय पात्र है। और 
सबसे बड़ी बात यद्द कि हर कोई अपना यह पात्र होना; 
इस अलोकिक रंगरभूमिक्रे रंगका अंग होना अपने इसी 
अब्प-से जीवनमें अनुभव कर सकता है, अभेद-प्राप्तिके लिये 
मृत्युतक प्रतीक्षा करते रहनेक्री उसे कोई आवश्यकता नहीं । 

इस तरहसे अब यह सिद्ध हुआ कि श्रीजीवगोस्वामीका 
यह सामरस्थपूर्ण समन्वय अधूय नहीं, पूर्ण है। इससे इसमें 
संसारकी ओर देखनेकी वह दृष्टि मिलती है जो उनके 
पूवंके आचार्योंके भाष्योंसे नहीं मिछती और जिससे ब्रह्म- 
सूत्रोंका यथार्थ भाव प्रकट होता है ! 
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अंगरेजी 'कल्याणकल्पतरु * के पिछले “बेदान्ताड़” के 
आरम्ममें (महामाव और रसराज' का एक तिरंगा चित्र 
'मूतिमान्‌ वेदान्त' के नामसे है | मैं यह कह सकता हूँ कि 
भ्रीजीवगोस्वामी की वेदान्तव्याख्यासे ही यह चित्र और इसका 
नामकरण जितना सार्थ होता है उतना अन्य भाष्यकारोंके 
भाष्योंसे नहीं होता चाहे वे भाष्यकार अन्य बातोंमें कितने 
भी मान्य हों | 

श्रीधंकर और श्रीरामानुज, विवत्ते और परिणाम इन 
दोनोंका यह विशिष्ट और फिर सुसंस्कृत समन्वय ही 
अचिम्त्य भेदाभेदबाद है । इसमें अभेद गणद्दीत है; भेद भी 
गृद्दीत है और दोनों द्दी भगवान्‌ श्रोकृष्णमें आकर अपने 
नियत स्थानपर विराजमान हैं | 

अमर श्रीजी बगो स्वामी की सुमधुर तत्वव्याख्याका सार- 
तत्व यही है जं। मैंने यहाँ अति नप्नतापूर्वक, इस अति संक्षिप्त 
दिग्दर्शनमात्ररूपमें उपस्थित किया है ! 

श्रीश्रीकृष्णापंणमस्नु 


मल 
शब्दाद्वेतवाद 


( लेखक-श्री ब० कुठम्ब शाम्री ) 


वेदोंमें तीन प्रकारका अदूतसद्धान्त माना गया है 
ओर आगे चलकर इन तीनोंकों विभिन्न दाशनिर्कोंने 
विकसित किया है। बुद्ध विज्ञानाइतके समर्थक थे 
और दछाड्डराचार्यने सत्ताद्वेतवादका स्थापन एवं शृंखलाबद्ध 
प्रतिपादन किया । भर्तृदरिन अपने प्रसद्ध ग्रन्थ 
धवाक्यपदीय में शब्दाद्वैतवादका प्रवर्तन किया । पहले 
दो अद्वेतवादोंकी भाँति जनताने इसे नहीं अपनाया; 
फलतः इसका लोप होना स्वाभाविक था । इस शब्दद्वितवाद- 
का ही दूसरा नाम स्फोटवाद वा प्रणववाद है । 


इस दशेनका इतिहास और विकास 


इस सिद्धान्तके बोज ऋग्वेद तथा अन्य संदिताओंके 
मन्त्रोंमिं पाये जाते हैं। इस निबन्धर्म यथावसर हम उनका 
उद्धरण करेंगे | उपनिषदोंमें ओंकारप्र्शास पायी जाती 
है और माण्ट्क्योपनिषद्म प्रणवोपसनाकी विस्तृत 
व्याख्या है-- 
(१ ) “प्रणव एवेकस्तिधासिव्यज्यत! 
(२ ) 'बाचमुद्गीयमुप/साद्किरे' 


इस दशनका संकेत पाणिनीय सूत्रोंम हैं; विशेषतः इस 
सूत्रमें, 'तदशिष्य संज्ञाप्रमाणत्वात्‌्! यह निर्धारण किया गया है 
कि शब्दव्यवह्दार अनादि और सनातन दै। अपने संस्कृतके 
व्याकरणग्रन्थ 'संग्रह” में; जो अब लम्य नहीं है, व्याब्ठि 
शब्दादतसद्धान्तका विचार बड़ी कुशलतासे करते हैं, और 
इस ग्रन्थसे उसके पीछे होनेवाले वयाकरण कात्यायन तथा 
पतञ्ञलि अपने भ्रन्थोंकी बहुत सामग्री लेते हैं। कात्यायनक्े 
वातिक, 'सिद्धे दब्दार्थसम्बन्धे! इत्यादिमेंइ्स वादके सभी 
मुख्य सिद्धान्त आ जाते हैं और वातिककी पूर्ण व्याख्या 
पतञ्जलिके महाभाष्यमें हुई हे । “स्फाट' शब्द सबसे पहले हमें 
महाभाष्यमें मिछिता हे--स्फोय्मात्रमादरश्रुतेलश्रुतिभंवर्ति! 
और “ध्वनि: स्फोटस्य शब्दानां ध्यनिस्तु खह लक्ष्यते! | और 
पहली बार इसकी परभापषा इस प्रसिद्ध वाक्‍्यमे हमें 
मिलती है- 

येनोशारितिन. सास्नाछारूगूलककुदखुरविषाणिनां 
सम्प्रस्ययो भवति स शाब्दः । 

भरतृहरि सर्वप्रथम दाशनिक थे जिन्होंने इस सिद्धान्तको 
अपने वाक्यपदीय-शअ्रक्षकाण्डर्मे शाजीय रूप दिया । भर्तृहरिके 
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पश्चात्‌ भतृमित्र हुए, जिनका स्फोटपर प्रन्थ 'स्फोटसिडि? 
आजकल लमभ्य है | इसके बाद इस सिद्धान्तका पूर्ण वर्णन 
एवं व्याख्या पुण्यराज और केयटके भाष्यों तथा नागेशके 
उद्योतरम मिलता है | नागेश सन्नहृवी शताब्दीमें हुए. थे।ये 
शब्दाद्वैतके कट्टर प्रतिपादक हैं, इसका सर्वाज्ञीण प्रतिपादन 
ये अपनी मञ्जषामें करते हैं। 
शब्दादतवाद 

ददनशास्त्रके प्रत्येक विद्यार्थीकों यह भलीभाँति विदित 
हे कि सब दृश्य पदार्थ कल्पना अथवा साधारण भापामे 
विचारोंकी प्रतिब्छाया वा प्रतिबिम्ब हैं। यह सम्पूर्ण 
बाह्य जगत्‌ सत्‌ नहीं-अवास्तविक है। टीक यही मत 
उपनिषदोंका भी है-- 


वाचारम्भणं विकारों नामघेय मझत्तिकेध्पेव सत्यम । 
और-- 

अस्ति भाति प्रिय रूप नाम चेत्यंशपत्चकम | 

आये शन्र्य बह्मरूप॑ जगद्ग पं ततो दयम्‌ ॥ 
अब यह मानकर हम आगे बढ़ेंगे। यदि हम इसे 
दाशंनिक भापाम कहना चाहे तो ये विचार अथवा 
अथ वेयाकरणशब्दावलीके व्यापक भावार्थर्में शब्दसे अलग 
नहीं किये जा सकते हैं; (विचार नहीं ते। भाषा नहीं, 
भाषा नहीं तो विचार नहीं ।? इस सिद्धान्तकों प्रायः सभी 
भाषाविशानी मानते हैं | और शब्दादेतऊके पोषक वेयाकरण 
कुछ परियतनके साथ इस मतकों स्वीकार करत दें | जो भी 
हो, भर्तृहरिका स्पष्ट कथन है कि विचार और भाषा अभिन्न 
हूं तथा वे अन्ततोंगत्वा एक हैं अर्थात्‌ वे एक ही वस्तु; 
शब्दकी, वेयाकरणोंके अनुसार, दो अभिव्यक्तियाँ हैं । 
यह प्रमुख मनोवैज्ञानिक समस्याओंमेस एक बड़ी समस्या है 
जिसने प्राचीन तथा अर्वाचीन भाषाविज्ञानियोंके मस्तिष्कको 
चकरमें डाल रक्‍्खा था। और हमारे भाषाविज्ञानी दाशनिक 
भर्तृद्वरि दोनों मतों, “भाषा विचारकी पूर्ववर्ती दै तथा विचार 
भाषाका'--को प्रदर्शत करते हुए. उपयुक्त निष्कर्षपर 
पहुँचते हैं 'एकस्वैवात्मना भेदों शब्दार्थावध्रथकृस्थितों” 
इस प्रकार हम ऐसे ख्ानपर पहुँचते हं जहाँसे, कई एक 
आधुनिक भाषाविज्ञानियोंके साथ, हमें विश्वास करना पड़ता 
है और हम विश्वास करते हैं कि संसार शब्दका कोष या 
भाण्डार है ( इस उपमाकों अधिक नहीं बढ़ाना चाहिये ) | 
भतृहरि इससे आगे जाकरपर्याप्त युक्तिसे घोषित करते हैं कि 
शब्दके बिना कोई बोध ही नहीं, क्‍योंकि दोनों अविभेद्य हैं । 
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यही नहीं, शब्दके अभावमें ज्ञानका स्यंग्रकाशत्व ही 
रप्त हो जाता है-- 


वागूपता चेदुस्करामेदवयोधस्थ शाश्रती । 
न प्रकाशः प्रकाश्येत सा हि प्रत्यवमशिनी ॥ 


इस शब्दके अभावमें हमारी सारी क्रियाएँ बंद हो 
जायंगी और हमारी अवस्था पत्थर और काटसे अच्छी न 
रहेगी-- 

पतदुस्क्रान्ती विसंज्ञोअ्य दृश्यते कुड्यकाष्टचत्‌ ।! 

इृदमन्चं तमः हृत्ख जायेत भुवनन्रयम । 

यदि शब्दाह्मय ज्योतिरासंपघार न दीप्यते ॥ 

( दण्टी ) 

भतृहरिका कथन है कि एक बच्चा भी, जन्मते ही; 
अपनेकी व्यक्त कर्नेके लिये शब्दकी शरण लेता है-- 

इतिकतंब्यता लोके सर्वा शब्दब्यपाश्रया । 

यां पूर्वाहितर्सप्कारो बालो5पि प्रतिपच्चते ॥ 

जब कि आधुनिक भाषाविज्ञानी केवल इस विचारसे 
सन्तोष कर लेते हैं कि शब्दकी उत्पत्ति, जब वक्ता परस्पर 
भावकरा आदान-प्रदान करना चाहता है, उसकी स्वरप्रणाली- 
के नियमनसे होती है, भतृहारि मनकी आन्तरिक क्रियामें 
प्रवेश करके घोषित करते है कि हमारी वागिन्द्रियोंका प्रथम 
समायोग; श्वासका निष्क्रम ओर अंगोंका सश्लालन भी 
तभी होता है जब पूव॑ संस्कारोंसे बच्चेक्ो शब्दकी स्मृति होती 
है | इससे व यह प्रतिपादन करते हैं कि शब्दब्यवहार नित्य 
एवं अनादि है, क्योंकि यदि ऐसा न हो तो बच्चा अपनेको 
व्यक्त करनेके लिये शब्दकी शरण न ले । इस प्रकार 
भर्तृहरि सिद्ध करते हैँ कि शब्द सर्वव्यापक और नित्य है । 
किन्तु इतना ही नहीं ! भारतीय वेयाकरण और आगे बढ़- 
कर कहते हैं कि प्रत्येक वर्तमान वस्तु शब्दद्वारा व्यक्त की 
जा सकती है; इसके विरुद्ध कोई भी वस्तु जो झब्दद्वारा 
व्यक्त नहीं की जा सकती है अविद्यमान है ( यद्वतंते तद्दश- 
पदेद्यं यज्न व्यपदिश्यते तन्नास्ति) | शब्दकी शक्ति अव्याख्येय 
है, क्योंकि यह शब्द ही है जो हमें, क्षणमात्रह्दीके लिये 
सही, दाशविधाण और आकाशकुसुमकी अभिरव्याक्त करा 
देता है; यर्वाप ये पदार्थ सबंथा असत्य हैं-- 

अत्यन्तमतथाभूते निमित्ते . श्रुत्युपाश्रये । 

दृ्यतेबछ/तचक्रादी वबस्त्वाकारनिरूपणा ॥ 

इस प्रकार वेयाकरणोंकि अनुसार शब्दका आधिपत्य 
स्थापित करके हमें देखना चाहिये कि हमारे प्रतिदिनके 
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व्यवहारके शब्दोंमें, और नामरूपात्मक जगवके अतिरिक्त, 
कौन-सी शक्ति है, और क्यों हमें भूमण्डलपर स्फोट-जेसे 
पदाथंको स्वीकार करना चाहिये ! 


शब्दसे ही हमें ज्ञान दोता है| इस प्रकार उदाहरणार्थ, 
'मौ? शब्द “गौ? पदाथंका बोध कराता है । अब हमें इस 
प्रश्नपर विचार करना है--इस 'गौ' शब्दमें क्‍या है जो 
हमें गौ” पदार्थका शान कराता है ! क्‍या ध्वनिंसे ही ऐसा 
होता है ? और यदि ऐसा हे तो क्‍या अन्तिम, प्रथम अथवा 
मध्यम ध्वनिसे होता है ? क्योंकि यह शब्द तीन ध्वनियोंसे 
बना है-- ग+औ+अह । हम यह नहीं कह सकते कि 
इनमेंसे कोई भी अकेल्य उस पदार्थका ग्रहण कराता है, 
क्योंकि ऐसा माननेपर अन्य ध्वनिर्योँ व्यथ होंगी; हमें इस 
एक ध्वनिसे अर्थकी प्राप्ति हो जाती है । न तो हम यहो 
कह सकते हैं कि ये तीनों ध्वनियाँ मिलकर बोध कराती हैं, 
क्योंकि नेयायिकोंके अनुसार यह स्वीकृत सिद्धान्त है कि 
दइब्द अधिक-से-अधिक दो क्षणसे ज्यादा नहीं ठददर सकते । 
ऐसा माननेपर प्रथम ध्वनि अन्तिम ध्वनिक्रे उच्चारणतक नष्ट 
हो जायगी ( इन ध्वनियोंक्रे उच्चारणमें कुछ अभ्यम्तरकाल 
मानना ही पड़ेगा) और इसलिये इन ध्वनि्योंकी एकता 
हमें नहीं मिलेगी । अतएबं नेयायिकोंका यह कथन है कि 
अन्तिम ध्वनिकी अनुभूति दो शाब्दोंकी अनुभूतिसे उत्पन्न 
संस्कारके साथ अर्थकों प्रकट करती है। अब उपयुक्त 
कठिनाई तो दूर हो जाती है, परन्तु हमारे मागमें एक दूसरी 
कठिनाई आ उपस्थित होती हे । वेैयाकरण और आधुनिक 
भाषाविज्ञानी इस कथनमें एकमत हैं कि वाक्य ही भाषाकी 
इकाई दे और इससें हमें एक विधान करनेके लिये प्रतिज्ञा- 
ओऑकी एकता द्ोनी चाहिये । दूसरे झन्दोंमें वाचकताके 
अधिष्ठानमें अवश्यमेव एकता होनी चाहिये, जिसको हम 
दो विभिन्न पदार्थों--अर्थात्‌ (१) अन्तिम वर्ण (२) पूर्वध्बनि- 
का संस्कार--में नहीं पा सकते | इस तरह नेयायिकोंका 
सिद्धान्त सदोष सिद्ध होता है | इमें देखना है कि मीमांसक 
इस विषयपर क्‍या कहते हैं। 


मीमांसकोंके अनुसार वर्ण नित्य हैं और ध्यनिसे व्यक्त 
होते हैं। अर्थप्रत्यायकत्वप्रक्रिया तो नेयायिकों-जेसी है; 
किन्तु वर्णोंकी ऐक्यानुभूतिमें हमें कोई कठिनाई नहीं 
मालूम होती, कारण कि सभी वण नित्य हैं; फिर भी यह 
आपत्ति होती है कि इन वर्णोंक्री अनुभूति क्षणिक है और 
इस दद्मामें उन सबोकी एकता शक्य नहीं है। इसलिये इन 


# अविद्यया स॒त्युं तीर्वाँ विद्ययाउस्तमइनुते # 





सभी कठिनाइयोंको दूर करनेके लिये बेयाकरणने स्फोटकों 
वाचकताका अधिष्ठान माना और इस सिद्धान्तको &खला- 
बद्ध किया | यह स्फोट विभिन्न शब्दों ओर अर्थोर्मे व्यक्त 
दोता है | यही स्फोटवाद है | 


सार 


उपयुक्त विवेचनका उपसंद्ार करते हुए, हमें यह मानना 
पड़ेगा कि यह संसार अर्थोंसे बना है और इस प्रकार वास्तविक 
नहीं है ! यह शब्द ही है जो हमें अर्थशान देता है, और 
हम कद नहीं सकते कि जो ध्यान हमारे मुँहसे निकलती है; 
वह वाचकताका अधिष्ठान है। मीमांसक और नैयायिक 
दोनों वाचक्रताके अधिष्ठानकी सनन्‍्तोपजनक व्याख्या करनेमें 
असफल रहे; इसलिये वेयाकरणोंके अनुसार इन सबका एक 
नित्य आधार मानना पड़ता है, और यह आधार प्रणव है, 
जिसकी सारा विश्व अभिव्यक्ति है । 


यह शब्द-तत्त्व विश्वका कारण है, और इसकी एकता 
शाहर अद्वेतके ब्रह्मसे की जाती है। केवल शुद्ध ब्रह्मके 
बदले शब्दब्नह्मका प्रयोग करते हैं । इस प्रकार वर्तमानसे 
प्रारम्भ करके उसके उद्गमका पता लगाते हुए, हम उपयुक्त 
निष्कर्षपर पहुँचे हैं । कोई नहीं कह सकता है कि यह सब 
शब्दजाल और अप्रामाणिक कल्पना है, क्योंकि वेद भी 
इसी तत्त्वका प्रतिपादन करते हैं क्रि इस विश्वका शब्द ही 
कारण है--- 


वागेवार्थ पश्यति वाग्बवीति 

वागेवार्थ सन्निष्ठित सन्‍्तनोति । 
वाचैव विश्व यहुरूप निवयद्ध॑ 

तदेतदेक प्रधिभज्योपभुछक्ते ॥ 
और-- 
वागेव विश्वा भुवनानि जले 

वाच इत्सवंमस्त मस्य च। 
यहाँ श्रुति कह रही है कि विश्व शब्दसे विकसित हुआ। 

शाझ्ुरके पद-- 

सुबर्णोज्ायमानस्य सुवर्णत्य॑ हि. निश्चितम्‌ । 
अह्णो जायमानस्य बहात्य॑ च॒ सुनिश्चितम्‌ ॥ 


--से निष्कर्ष निकालना पढ़ता है कि यह विश्व नाम- 
रूपात्मकके अतिरिक्त और कुछ नहीं है । 
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थोड़े परिवर्ततके साथ सभी सम्प्रदायके विचास्कोंने 
दब्दाद्वंतके सिद्धान्तको स्वीकार किया है। बेदेकि अपौरुषेयत्व- 
की व्याख्याके लिये, मीमांसकॉके द्वारा ऐसा मानना अनिवाय 
है; किन्तु वे यह प्रतिशा करके सन्‍्तोष कर लेते हैं कि शब्द 
ओर वर्ण एक ही हैं, जो नित्य हैं | यहाँतक कि शह्भूराचार्य 
भी यहद्द मानते हैं कि संसारकी रचना शब्दसे हुई है, जो 
उसके अनुसार, उपादानकारण है--- 


न थेद दाब्दप्रभवत्य अह्मप्रभवत्ववदुपादानकारणस्वाभि- 
आयेण । ' “ चिकीितमसर्थमनुतिष्ठंस्तस्य वाचक शब्दं पूर्व 
स्ट॒त्वा पश्चात्‌ तमर्थमनुतिष्टतीति सर्वेषां नः प्रत्यक्षमेतत । 
तथा प्रजापतेरपि ख्रष्दुः सृष्टेः प्राग वैदिकाः शब्दा मनसि 
भ्रादुबभूवुः पश्चात्‌ तदनुगतानर्थान्‌ ससर्जति गम्यते । 

( जह्ययूत्र १ । ३ । २८ ) 


यह ध्यान देनेकी बात है कि शड्भराचार्यंका शब्द स्फोंट 
नहीं अपितु मीमांसकोंका वण है--- 


“वर्णो एवं तु न शब्द इति भगवानुपवर्ष:। “ * * 'स्फोट- 
चादिनस्तु दष्टिहानिरद ष्रकस्पनाओ |! 


वे और भी कहते हैं-- 
“निस्येभ्यः शब्देभ्यो देवादिव्यक्तीनां प्रभव इस्य- 
विरुदम ।! 


ऋषियोने वाकको उत्पन्न नहीं किया, किन्तु जो बाक 
पहलेसे वर्तमान थी उसीको प्राप्त किया | विश्वनिर्माण 
करनेवाले शब्दके इस स्वरूपकी व्याख्या भ्तृहरिने अपने 
चाक्यपदी यमें इस प्रकार की है-- 


अनादिनिधवर्न ब्रह्म शब्दतर्तव यदक्षरम्‌ । 
विवतंते5थंभावेन प्रक्रिया जगतो यतः ॥ 
अव्याहता कला यस्य कालशक्तिमुपाश्चिताः । 
जन्मादयों विकाराः: पढसावा भेद॒स्थ योनयः ॥ 
एकस्य. सवंबीजस्य यस्य चेयमनेकधा । 
भोक्तुभोक्तत्यरूपेण भोगरूपेण च स्थिति: ॥ 
यह ध्यान देनेकी बात है कि विश्व शब्दब्रह्मका विवर्त 
है, परिणाम नहीं, और आरम्मवादका तो इसमें बिल्कुल 
समावेश ही नहीं है। शब्द और अ्थंके बींचमें नित्य 
सम्बन्ध है- 


' 4णण ७ ही 2३७०० >पा, हर, 
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सम्बन्धस्य न कर्तास्सि शबदानां छोकवेदयोः । 
शब्देरे व हि शब्दानां सम्भन्धः स्थात कृत: कयम्‌।.“*« 
( व्यादि, संग्रह ) 


शब्दब्रक्षकी अनुभूति कैसे हो सकती है, अब इस 
प्रशनका उत्तर देना है। उत्तर देनेके पहले यह जानना 
आवश्यक है कि शब्दके चार रूप हैं-- 


वाक्परिमिता पदानि 
तानि विदुश्लाह्मणा ये मनीषिणः । 
गुहा त्रीणि निहिता नेड्भयन्ति 
तुरीय॑ वाचों मनुष्या यदल्ति॥ 
( ऋग्वेद १ | १६४ । १० ) 


ये चार रूप परा; पश्यन्ती, मध्यमा और बेखरी हैं । 
इनमेंसे परा मूलाधारमे है, पश्यन्ती नाभिमें, मध्यमा दृदया- 
काशमें और जो हम सुनते अथवा बोलते हैं वह बेखरी है । 
प्रथम तीन तो अतिप्राकृतशक्तिवाले योगियोंकों ही मालूम 
हैं। जिस किसीको वाक्‌ दर्शन देना चाहती है, वही उसको 
जान सकता है-- 


चर्वारि 


उत त्वः पश्यक्ष ददश वाच- 

मुत त्वः अण्वन्‌ू न ऋणोस्येनास्‌ । 
उतो स्वस्मे तन्‍्व॑ विसस्ते 

जायेव पत्य उशत्ी सुवासाः ॥ 


नागेशने अपनी मञ्जपामें इन सबकी विशद व्याख्या 
की हैं। में अपने पाठकके ध्यानको अधिक समयतक रोक 
रखना नहीं चाहता। पुण्यराजद्वारा अपने भाष्यमें उद्घ्रत 
कुछ शलोकोंको नीचे देकर लेख समाप्त करता हूँ । 


प्राणवृत्तिमतिक्रान्ते वाचस्तर्वे व्यवस्थितः । 
क्रमसंह्ाारयोगेन संहत्यात्मानमास्मनि # 
वाचः संस्कारमाधाय वाचः स्थाने निवेश्य उ। 
विभज्य बन्धनान्यस्थाः कृत्वा तां छिन्नवन्धनाम्‌ ॥ 
ज्योतिरान्तरमासाध् छिन्नप्रन्थिपरिग्रहम्‌ । 
परेण ज्योतिषैक॒त्व॑ छिक्वा प्रस्थीन्‌ भ्रपथ्यते ॥ 


शब्दअह्मकी अनुभूतिमें प्रणवोपासन ( 'नेदिष्ठं अह्मणी 
यदोझ्आार इति! 9 योग ओर शुद्ध भाषण सहायक हैं। 
शब्दका यही दर्शन है । 


क स्थिदृस्या: परम जगाम । 
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श्रीरामानन्दाचायकृत श्रीआनन्दभाष्य 


( लेखक--पं० श्री वेष्णवदासजी त्रिवेदी न्यायरत्' 'वेदान्ततीथ! ) 


अटकसे कटक्रतक और सेतुसे सिताचलपयन्त पूर्ण 
प्रतिष्ठापूत्रक विस्तृत श्रीसम्प्रदायके प्रधानाचायं यतिसावभौम 
जगद्ुरु १००८ भीरामानन्दाचार्यर्जा महाराजका नाम 
पूण प्रभासे विभासित भगवान्‌ मास्करके समान यद्ञःसमुदाय- 
से संसारम देदीप्यमान है । और अनन्तकालके लिये इसा 
प्रकार देदीप्यमान रहेगा । इसका मुख्य कारण है उनका 
अलोकिक और निर्देतुक धमप्रेम । उक्त आचार्यबयने 
निर्दोष बदिक वेष्णवध्ंके संरक्षणक्रे लिये अपूर्व प्रयत् 
किया है । नाना चमत्कारोंसे अलडक्ृत इनका 
परम पवित्र जीवनवृत्तान्त विस्तृतरूपसे श्रीवाल्मीकि- 
संहिता, श्रीरामानन्ददिग्विजय और तत्त्वप्रकाशिका ( स्वामी 
श्रीरतरुवराचायंक्त.. श्रीआनन्दमाधष्यभूमिका ) इत्यादि 
ग्रन्थोंमें सुशोमित है । इन्होंने लोकोपकारके लिये श्रीवैष्णव- 
मताब्जमास्कर इत्यादि अनेक ग्रन्थरत्ञोंका सम्पादन किया दे । 

त्रिविधतापपूर्ण संसारदावानछसे संतत मुमुक्षु जीवोकि 
ऊद्धारकी दृष्टिसे जगद्दुरु श्रीरामानन्दाचार्यजीने प्रस्थानत्रयी 
अर्थात्‌ अह्मसूत्र, उपनिपद्‌ ओर गीतापर भाष्य किये हैं। 
वेदान्तदशनक्रा श्रीआनन्दभाष्य उनमेंसे अन्यतम है। 
श्रीआनन्दमाप्य प्रसन्नगम्मीर हैं । इसकी भाषा प्रमादमयी 
है। इसका आदिसे अन्ततक अच्छी प्रकार परिशील्न 
करनेसे भाष्यकारका अनुपम पाण्डित्य बिज्ञात होता दे । 


आनन्दभाष्य'ं नाम होनेका कारण 

भगवान्‌ भाष्यकारने ही इस भाष्यरतज्ञका नाम 'आनन्द- 
भाष्य” रकबा है। इसका कारण साम्प्रदायिक रदवस्थ- 
वत्ताआऔँसे इस प्रकार सुना जाता है कि जिस पदार्थका जो। 
सारभूत गुण होता है उस नामसे भी उस पदाथका व्यपदेद्य 
हे।ता है | इसमें “तद्गुणसारत्वात्त तद्द बपददाः प्राशवत्‌ (बअह्मसूज 
२।३।३० ) यह सूत्र प्रमाण है| ब्क्षका सारभूत गुण 
आनन्द हैं । इसलिये ब्रक्ष आनन्दपदसे भी व्यपदिष्ट होता 
है | ऐसा माननसे ही-- 


आनन्दो बढ़ा ब्यजानात । 


आनन्दादेव सल्विमानि भूतानि जा।यन्ते । आनन्देन 
जातानि जोवन्ति । आनन्द प्रस्यभिसंविशन्ति | 


इध्यादि श्रुतियाँ संगत दोती हैं । इसीलिये आनन्दपद- 


वाच्प ब्रह्मके नामसे ही इस भाष्यको भगवान भाष्यकारने 
प्रसिद्ध किया । 


आनन्द भाष्यका मत 
भगवान भाष्यकारने विशिष्टद्वेतमतको ही ब्रह्ममीमांसा- 
भिमत माना हैं| क्योंकि विशिष्टद्वेतमत ही श्रुति) स्मृति, 
इतिहास और पुराणसे समञ्जस होता है। तथा युक्तियुक्त 
भी यहीं सिद्धान्त है । इसीलिये आचायपादने कहा है कि-- 
एव्ज्ाखिलश्रुतिस्सतीतिहा सपुराणसाम अ स्यादुपषपत्ति- 
बलाख विशिष्टादतमेवास्य ब्रह्ममीमांसाशाखस्य विषयो न तु 


केवलाई तम्‌ । (आनन्द० १ । १। १५) 
विद्वष्ट४त शब्दका अर्थ इस प्रकार है-- 
विशिष्च्च विशिष्त्ष विशिष्ट, विशिष्टयोरदह तं 
विशिष्टाद तम्‌ । 
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प्रथम विशिष्ट दब्दसे सूश्मचिदनिद्विशिष्ट ब्रह्म अर्थात्‌ 
कारणब्रह्मका प्रहण होता है और द्वितीय विशिश्शब्दस 
स्थूलचिदनिद्विश्यिष्ट अर्थात्‌ कार्यत्रझ्का प्रहण ह।ता हैं। 
तथा च विशिष्टाद्वतका अर्थ हुआ कार्य और कारणदब्रह्मकी 
एकता अथान्‌ अभेद। इस विपयके। भाष्यकारनें-- - 

तदनन्यत्वमारम्भणशब्दादि्भ्यः | (ब्० सू० २। १।१४ ) 

सूत्रके भाष्यमं अच्छी प्रकार्स समझाया दें । तथव 
उत्त विययका विस्तृतरूपर्भ शझ्ला-समाधान मेंने खनिर्मित 
(विदिष्टद्वितपरिष्फार! नामक ग्रन्थमें किया है । अतः विशेष 
जिज्ञासुआंकी उसमें देखना चाहिये | 

आनन्दभाष्पमें ब्रह्मशब्दवाच्य कौन है ! 

भगवान भाध्यकारने ब्रह्मशब्दवाच्य मगवान्‌ श्रीरामको 
माना है । अब में श्रीआनन्दभाष्यक उक्तविपयक भागको 
सामने रखता हँ-- 

ग्रह्दशव्द्शअ मद्दापुरुषादिपदवेदनीयनिरम्तनिखिल- 
दोषमनवधिकातिशयासंख्येयकल्याणगुणगर्णं.._ भगवन्स 
श्रीराममाह । सामान्यवाचकानां पदानां विशेषे पयंव- 
सानात्‌ । ( आनन्दभाष्य १ । १ । १) 

एवश . सर्वश्सवंशक्तिमज्गस्कारणनिशुंणसशु णादि- 
पद॒वाच्य श्रीरामतत्त्व॑ तदेव जगस्‍्कारणं बक्षेस्युच्यते5 
नेन सूशन्नण । (आनन्द ० १ ।१4२) 


# शओीरामानन्दाचायकूत श्रीआनन्द्भाष्य +* 
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आगे चलकर और भी अभी कहा है-- 

तक्त समन्वयात्‌ । (हूण सू० १।११४) 

इति सूश्रेणापि तस्मिक्नेव जगत्कारणे सर्वार्सा सगुण- 
निर्गुणारथकेन प्रतीयमानानां श्रुतीनां समनन्‍्वयप्रदर्श नेन तस्यै- 
कस्यैवाक्षरस्थ अह्यास्मसदादिसामान्यपद्बोध्यस्य श्री रामादि- 
विशेषपद्वाध्यस्य दिव्यगुणवर्वेन प्राकृतहेयगुणरह्दवितत्वेन 
व सगुणत्वनिगुंगत्वज्ञापनादिति न क्रापि गुणशुन्यस्वं 
निर्विशेषश्ज्ञेति मनन्‍्तव्यम्‌ । (आनन्द ० १ ।१।२) 

इसी प्रकार आगे भी कद्दा है कि “उन्हीं सगुण ब्रह्म 
भीरामके निरवच्छिन्न ध्यानाभ्यासवाले शताधिक सुषुम्ना 
नाड़ी द्वारा शरीरसे निकलकर अचिंरादि (उत्तरायण ) मागसे 
ब्रह्मलाकमं गये हुए अनन्य भक्तकी मुक्ति प्रतिपादित की 
गयी है ।! (आ० भा० १ | १। २) 


आनन्दभाष्य तथा सशुण-निगुण त्क्म 

भगवान भाष्यक्रार जगद्गुरु श्रीरामानन्दाचायजीने एक 
ही ब्रह्मकों सगुण ओर निगुंण दोनों माना है ! यद्यपि ऐसा 
कहनेमें प्रथम विरे।ध प्रतीत होता हें परन्तु उनके अथंयाटब- 
की देखकर फिर यही विरोध विरोधाभासरूपमें दिखायी दता 
है । उन्होंने ऐसी बुड्धिमानीसे अथ किया है कि तदनुसार 
विचार करनेपर लेशमात्र भी विरोध नहीं आता । उन्होंने 
पनिगुंण' शब्दका अर्थ किया है कि-- 

निर्गंता निकृष्टाः सच््वादयः प्राकृता शुणा यस्मात्त- 
ल्िगुं णमिति व्युस्पत्तेनिक्ृष्टगुणराहित्यमेव निगुणस्वम्‌ । 

(आ० भा० १ । १4२) 

निकृष्ट प्राकृत गु्णोसे जो रहित हो उसे निर्भुण कहते 
हूं ! आचाययवर्यने खक्थनमें प्रमाण दिया है-- 

ससस्‍्वादयो न सम्तीशे यत्र च प्राकृता गुगा: | 

स शुद्धः सर्वशुद्धेभ्यः पुमानाद्यः असीदतु || 


( वि० पु० ) 
योध्सौ निगुंणः प्रोक्तः शास््रेपु जगदीशवरः | 
प्राकृतैद्टे यसर्वाच्य गुण ही नस्वमुच्यते ॥ 

( प० पु० ) 


अगर भाष्यकार ऐसा अर्थ न करके निुण दब्दका 
गुणात्यन्ताभावविशिष्ट अर्थात्‌ सर्वथा गुणसे रहित अर्थ करते 
तो उक्त पुराणवचनों तथा-- 
परास्य शक्तिविविधेव अ्रूयते 
स्वाभाषिकी ज्ञानबलक्रिया च। 


की 
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इत्यादि श्रुतिशतका विशैध आता ओर योक्तिक बाघ 
भी द्दोता । इसलिये भाष्यकारीय अर्थ हो समीचीन है | 
ऐसा माननेमें (निगुणं निप्क्रियं” इत्यादि श्रुतियोंका विरेघ 
भी नहीं हं.ता । 

पसगुण' शब्दका अथ करते हुए आचाय चरणीने कहा 
है कि-- 

दिव्यगुणवरश्वेन च सगुणत्वसित्युभयथैकस्येदव अहयणो 
निर्देश हति न किब्विदनुपपञन्मम्‌। (आ० भा०१।१।२) 

अथांत्‌ दिव्य गुणोंसे भगवानका सगुणत्व भी सिद्ध 
हो जाता है। आगे चलकर भी कहा है कि--- 

किल्न श्रीरामस्य जगत्कारणस्ववादिन्यः काश्रन श्रुतय:ः 
सफुट कारणस्वरूपत्य तस्य साकारत्व॑ सगुणव्वमक्षरब्रक्षणो 
जगत्कारणस्ववादिन्यश्च काश्वन  श्रुतयस्तस्याक्षरस्य- 
निराकारस्व॑ निगुणत्वश्चाहुरित्युभयत्राविरोधार्थ स एवार्थ- 
स्तान्त्रिकेरड्जीकत्तव्यः । अन्यथा परस्परविरोधे व्याह- 
तत्वादप्रामाण्यमेव निष्यथ्ेत ॥ 

आगे भी इसी सूतज्रके भाष्यमें लिखा हैं कि-- 

श्रीरामादिषिशेषपदवाच्यस्थ दिव्यगुणवरवेन प्राकृत- 
हेयगुणरह्ितत्वेन च सगुणत्वनिगु णसवज्ञापनादिति नं 
कापि बरह्मणो गुणश्ून्यत्व निविशेषत्वद्धेति सन्‍्तव्यम्‌ । 

इसी प्रकार आगे भी कहा है-- 

एवश्चास्याः शारीरकब्रह्ममीमांसाया उपक्रमोप- 
संहारयोत्र ह्मण: शेपित्वसगुणव्वादिगप्रतिपादकतया तन्मध्य- 
भूतानामपि सूत्राणां संदंशपतितन्यायेन तस्प्रतिपादकध्व- 
मेवेति मन्तव्यम्‌ । (आ० भा० १।१। २) 

इस प्रकारसे भाष्यकारने सम्पूर्ण वेदान्तदशनकों सगुण 
ब्रह्मप्रतिपादक ही माना है | 


आनन्दभाष्यमें सद्योम्क्त्यमाव 

आनन्दभाध्यकार जगदगुरु श्री रामानन्दाचाय जीने सच्चे।- 
मुक्ति नहीं मानी है । 

तदोको5ग्रज्वलनं तत्प्रकाशितद्वारो विधासामथ्थात्‌ 
तच्छेषावगमात्‌ तच्छेषगत्यनुस्मतियोगाशथ हादानुग्रृहीतः 
शताधिकया । ( ४।२। १६ ) 

इस सूत्रके भाष्यमें भाष्यकारने बतछाया है कि विद्या- 
साम्थ्यात॒का अर्थ है विद्यासामथ्यंसे अर्थात्‌ परमात्मेपासन- 
रूप विद्यासामध्यंसे और परमात्माके शेषुत्वके अनुसन्धानसे 
यह जीवात्मा ईश्वरसे अनुग्ह्ीत होता है। इसीका निर्देश 
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# अविश्यया रुृत्यु तीत्याँ विद्ययाउस्तमइजुते # 





भह/रनइन्‍्मा-रदारनयान्‍न्‍ 


जन्माद्घिकरणमें भी किया है कि सगशुण ब्रह्म श्रीरामके 
निरवच्छिन्न ध्यानाभ्यासवाले शताधिक ( एक सौ एकवीं ) 
सुषुज्ना ना्ढीद्वारा शरीरसे मिकलकर अचिरादि मार्गसे ब्रह्म- 
लोकको प्राप्त हुए अनन्य भक्तकी मुक्ति प्रतिपादित की गयी 
है । विद्यासामथ्योत्‌ यहाँपर विद्यापदसे जिसकी पूर्व॑में 
(अथॉत्‌ मरणसे प्रथम ) आवृत्ति की गयी है उसी बक्ष- 
निदिध्यासनरूप परमात्मचिन्तनपदवाच्य विद्याका प्रहण है। 
यही यूत्रकारका माग है | ऐसा कहकर फिर उन्होंने स्पष्ट 


कहा है कि-- 
एतेन शानिनः सथोमुक्तेरभावो5पि ब्यक्तो भवति । 


इससे 'शानीको सद्योमुक्तिका अभाव है? अर्थात्‌ शानी- 
को सद्योमुक्ति नहीं होती है | यह सिद्धान्त भी ब्यक्त हो 
जाता है। आगे चलकर पुनः भाष्यकारने देवयानपथसे 
ब्रह्मशानीकी गति है ऐसा हेतु बतलाते हुए--- 
अचिरादिमागंण अद्यझछोकगमनत्वज्ञपनात सद्यो न 
मुक्ति हविदामपि तु देवयानक्रमेणवेति सिद्धान्त: । 
इस प्रकार एवकारसे सद्येमुक्त्यमावकों ही दृढ़ किया 
है। तदनन्तर इसी विधभयकी शंका करके तत्समाधानद्वारा 
स्वपक्षकों दृढ़ करते हैं | 
शंका-अथ मर्त्यॉइछतो भवस्यत्र अह्म समझ्रुते। 
(बृह० ४ । ४ | ७ ) 
इस श्रुतिकि कथनसे जेसे घटके फूट जानेपर घटा- 
चच्छिन्नाकाश महाकाशके साथ एकताकों प्राप्त होता है, उसी 
प्रकार अशान और अज्ञानप्रयुक्त कमंबन्धके उच्छेद होनेपर 
बिमुक्त सबंकाम यद्दीपर जद्दों मोगसमाप्ति होती है वहींपर 
ब्रह्मेक्य होता है। अनचरादिमार्गसे उसकी गति नहीं होती 
*ै | इसलिये सद्योमुक्ति सिद्ध होती ही है । 
समाथाुन-उक्त प्रकारकी शंकाका समाधान भाष्यकार 
निम्न प्रकारसे करते हैं--- 
यो3्कामो निष्काम आघकाम आश्मकामो न तस्य प्राणा 
उरक्रामन्सि ब्रह्म सन्‌ अह्मप्येति (बृ० ४ ।४।६ ) 
शछोको भवति स चायम्‌--- 
यदा सर्वे प्रमुच्यन्ते कामा येउस्य हृदि स्थिताः । 
अथ मत्योज्टूतो सवत्यश्न अहय समझते ॥ 
( बरृ० ४ । ४ | ७ ) 
इत्यादि शरुत और कछोक दोनोंका “न तस्थ प्राणा 
उल्कामन्ति! इस .माध्यन्दिनीय श्रुतिकि कथनवलसे प्राणो- 
र्कान्तिका प्रतिषेघ अर्थ माननेसे सर्व उपपन्न हो जाता है | 
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इसलिये यहींपर लय होनेकी कल्पना अन्याययुक्त है। 
क्योंकि इस कल्पनामें श्रुति-स्मृतिका विरोध होता है । 

प्ह्म सन्‌ ब््माप्येति! इस श्रुतिके 'अक्ष सन! का अर्थ है 
(ब्रह्म सदर: सन! नहों तो “ब्रक्ष सन” इस प्रकार कहकर फिर 
ब्रह्ममें ब्रह्माप्यय ( अप्ययस्छय ) कद्दना व्यर्थ होगा | क्योंकि 
अपनेमें ही अपना लय होना युक्तियुक्त नहीं है । यदि 
सद्योमुक्तिका सिद्धान्त मानकर ब्रह्मरूपता दी श्रुतिकों अभीष्ट 


दीती तो श्रुति इस प्रकार कहती कि-- 

न तस्य प्राणा उस्क्रामन्सि किन्तु सावश्रिक यह 
तद्पतामासादयति । 

इसलिये सद्योमुक्ति मानना ठीक नहीं है। इसीलिये 
भाष्यकारने अन्तमें कहां है कि-- 

इति न केनापि प्रमाणेन सद्योम्क्ति:ः सिद्धुपतीति 
मनीषिभिविभावनीयम्‌ | (आ० भा० १। १।२) 


अथांत्‌ किसी भी प्रमाणसे सद्योमुक्ति सिद्ध नहीं हो 
सकती है यद बुद्धिमानोंको विचार करना चाहिये । 

अब में विस्तारभयसे संक्षेप ही आचार्यपादके माने 
हुए, श्रीमदानन्दभाष्यके सिद्धान्तोका नामनिर्देशमात्र करता 
हूँ । 

जगदगुरु श्रीरामानन्दाचार्यजीने अनन्य भक्तिकों ही 
मोक्षका अव्यवदितोपाय माना है । प्रपत्तिकों भी मोशक्षद्देतु 
माना है। कर्मको भक्तिका अंग माना है; जगतका 
अभिन्न निमित्तोपादान कारण ब्क्षकों ही माना है । 
जीवोंका परस्पर भेद तथा नानात्व माना है | तथैव 
जीवॉका स्वरूपतः अणुत्व, कत्तु त्व, भोक्तुत्व, ज्ञातृत्व और 
नित्यत्व इत्यादि माना है । जीवोंका ब्रह्मसे भेद माना दै। 
विद्योपकारिका वर्णाअमव्यवस्थाको स्वीकार किया है । 
विवरत्तवादका असकूद्‌ ग्रत्याख्यान किया है । नारद- 
पाशरात्रका कार्त्स्यन प्रामाण्य स्वीकार किया है । 
निर्विशेष ब्रह्मरवादका अनेकों स्थलॉपर निरास करके 
सबिदोष ब्रह्मका प्रतिपादन किया है । जगन्मिथ्यात्व तथा 
भावरूष  अनिवंचनीय अविदाका खण्डन किया है। 
सत्ख्यातिवादकों स्वीकार किया है | तथैव आचार्यपादने 
बदौंका अपौरुषेयत्व स्वीकार किया है । 


आनन्दमाष्य और उसकी व्याख्याएँ 
अब हमारे श्रीरामानन्दीय वैष्णब महानुमाव समयक्री 
जागतिके साथ कुछ-कुछ जागृत होने लगे हैं। अतः बहुत-रे 
प्राचीन साम्प्रदायिक ग्रन्थोका पुराने पुस्तकालयोमेंसे अन्वेष 


+* लम्च और वेदास्त * 
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किया गया है । डक्॒पूर ( डाकोर-गुजरात ) के दाऊजी 
मठमें मैंने औआनन्दमाष्यका सुर्दुम व्याज्यान देखा है। 
इस व्याख्यानके कत्तो आचायवय श्री १०८ श्रीटीलाचार्यजी 

महाराज हैं । और इस सुरद्युमव्याख्यानकी व्याख्या 
सुखुममझरी नामकी देखी है । इसके कर्ता जगत्मसिद्ध 
आचारयंवर्य श्री १०८ श्रीमज्जलदासजी महाराज हैं। दोनों 
ग्रन्थ संस्कृतमें उत्तम पारिष्कारिक भाषामें हैं । 


.#० २०३ जहर ५ भ.ह फेक ७ामग ७ 
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अब में अपने लेखको अधिक विस्तृत न करके यहींपर 
समाप्त करता हैं। और विद्ददर्ग तथा भीरामानन्दौय 
सम्प्रदायके महानुभावोंसे प्राथना करता हूँ कि वे ऐसे भव्य 
और पक्षपातयूत्य यथार्थ शानसम्पादक भ्रीआनन्दभाष्य- 
ग्रन्थका खूब प्रचार तथा पुनः-पुनः परिशीलन करे । क्योंकि 
ऐसा करनेमें अपना और जगत दोनोंका कल्याण समाया 
हुआ हे ।# 


सर ००० ००४धयायदबाक) ५ नॉकलएआ०७००- लाल 


तन्त्र ओर वेदान्त 


(ठेखक-अीचिन्तादरण चक्रवर्ती काव्यतीर्थ, एम० ९० ) 


भिन्न-भिन्न तन्‍त्रोंके भिन्न-भिन्न दर्शन हैं | तन्त्रके 
पाँच मुख्य सम्प्रदायोंके पाँच विभिन्न दशनोंका उल्लेख तो 
मिलता ही है । दुःखकी बात इतनी है कि इन सब दर्शनोके 
निरूपणका साहित्य नहीं मिल रहा है, मिला है केवल 
काश्मीरके दोवोंका । तान्त्रिक दरश्शनंक्रि सम्बन्धर्म 
अनुसन्धानके उपक्रमके तौरपर इस निबन्धर्म उन सब बातौं- 
का संग्रह करनेका विचार है जो तन्त्रभनन्धोंमे तथा अन्य 
प्रन्थोंमें यत्र-तत्र बिखरी हुई पड़ी हैं और जिनसे यह पता 
लगता है कि तन्‍्त्रोंका वेदान्तके साथ क्या या कैसा सम्बन्ध 
है तथा जिनसे तान्त्रक दशनोंपर भी सामान्यरूपसे 
प्रकाश पड़ता है । 


यह बात ध्यानमें रहे कि कुछ तन्त्र-सम्पदायोंके सिद्धान्त 
वदान्तके सिद्धान्तोंसे भिन्न हैं और कुछ ऐसे हैं जो वेदान्त- 
का अनुगमन करते हैं। तन्त्रविषयक जो तत्त्वशान है वह 
सामान्यतः वेदान्तके विरुद्ध ही माना जाता है। यह कहते 
हैं कि तन्त्रका सिद्धान्त है परिणामवाद' ( विकासवाद ) 
जा बेदान्त-प्रतिपादित विवत्तब्राद'! के विर्द्ध हे । 
इसी प्रकार वेदान्ती जहाँ तीन अबथा--जाग्रत्‌, ख्न ओर 
सुषुत्ति--तथा तीन ही कृत्य-संष्टि, स्थिति और संहार--- 


मानते हैं वहाँ तान्त्रिक तुरीय और तुरीयातीत ये दो 
अवस्थाएँ (अर्थात्‌ कुछ पाँच) और तिरोधान और अनुग्रह 
ये दो कृत्य और (अथोत्‌ कुछ ५ ) मानते हैं । 


कुछ  तन्त्रन्सम्प्रदार्योकि सिद्धान्तीका बेदास्तसूत्रींमें 
(२॥२। ७-८ ) सप्रमाण खण्डन किया गया है। इन 
सूत्नोंके माध्यकारोंने इन प्रसंगोंमे इन तन्त्र-सम्प्रदायोंके उन 
सिद्धान्तोंका उल्लेख किया है जो वेदान्त-सिद्धान्तके विरुद्ध 
हैं।ये जो दो विभिन्न विभाग हैं इनके सम्बन्धमें शेंव 
भाष्यकारोंका यह मत है कि इनका हेतु वेष्णवों और 
पाश्चरात्रोंके मुल सिद्धान्तोंका खण्डन करना है और 
वैष्णव भाष्यकारोंका यद्द मत है कि ये शैेवों और शाक्तोंके 
मतोका खण्डन करते हैं। मृगेन्द्र तन्त्र (२ | १० ) बेदान्त- 
दशनका ही खण्डन करता है । दक्षिणके सिद्धास्त- 
तन्‍्त्र वेदान्त-विरोधी ही देखनेमे आये | ये अद्वैत वेदान्तके 
सिद्धान्तोंका खण्डन करते हैं. । 


तन्त्रके कुछ सम्पदायोके सिद्धान्त न्‍्याय-वैशेषिक या 
सांड्यद्शनके तो अनुकूल थे, पर वेदान्तसे उनका कोई मठ 
नहीं मिलता । न्याय और वैशेषिकद्शन स्पष्ट ही शैवागर्मोकि 
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+ कुछ सम्ओ्रान्त महालुभावोंका यद दृढ़ मत है कि आनन्दभाध्य श्रीरामानन्द स्वामीद्वारा रचित नहीं है। किन्हों आधुनिक 


सब्जनने किसी कारणवश इसे रचकर श्रीरामानन्द स्वामीके नामसे प्रचारित कर दिया दे | वे लोग इस मतके समर्थनर्मे प्राण भी देते 
हैं। परन्तु हम इस विषयमे सर्वथा अनभिश्ष हैं; हम नहीं कह सकते कि श्समें कौन-सी बात सत्य है और न “कल्याण” इस विवादमें 


पड़ना ही चाहता है। यह लेख इसीलिये इस टिप्पणीसहित छापा गया है। -सम्पादक 


१-शैवशाक्ततौरगणेशवैप्णबनास्तिकमतप्रतिपादकानि षदद्शेनानि सन्ति | 
( देवीभागबत-नीठकण्टसाष्य ) 


२-एस० यूयेनारायण शासत्री--श्रीकण्ठकृत ' शिवादैत ३० ३ 
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साथ सम्बद्ध हैं ।' श्रीमच्छंकराचायके किसी अनुयायीद्वारा 
लिखित “अद्दैतमझरी” ग्रन्थमें तथा ब्रजनाथ भट्टकृत 
भमरीच्षिका' ग्रन्थमें वेदान्तसूत्रोकों (२।२॥। ७) इन 
आगमोका खण्डन बताया है | 'सतशासत्र” की टीकामें 
की-संगने लिखा है कि न्यायके सोलह प्रकार महेश्वरके 
उपासकोंद्वारा कथित हुए हैं । 

कुछ छोगोंका यह प्रयत्ञ है कि तन्त्रोक्रे साथ अथवा 
कम-से-कम शेवागमौके साथ सांख्यदशनका सम्बन्ध 
स्थापित किया जाये, इसका कारण यही मालत्यूम होता है कि 
दोनोंमें कुछ तत्त्त एक ही हैं | 'सौन्दयलद्दरी' पर लक्ष्मी घर- 
की जो टीका है उसमें यह दिखानेका भी प्रयत्न किया गया है 
कि तन्त्रोंके ५१ या ३६ तत्त्व बे ही हैं जो सांख्यके २० तत्त्व हैं | 

इसके विपरीत कुछ ऐसी बातें हैँ जिनसे यह स्पष्ट द्वो 
जाता है कि कम-से-क्रम कुछ तन्‍्त्र तो निश्चितरूपसे वेदान्तके 
ही मागपर हैं। तन्त्रोंके मुख्य-मुख्य सम्प्रदायोंमें बेदान्तसूत्रों- 
पर अपने-अपने भाधष्य हैं और इन भाध्योंमें इन सत्रोंका 
अथ अपने अपने सम्प्रदायके अनुसार छगाया गया है | इन 
भाष्योंमें वेष्मम और दोव भाष्य सुप्रसिद्ध हैं और शाक्त 
भाष्यका, कहते हैं कि लोप हो गया है । अकूटागमतन्त्रमे 
यह स्पष्ट मिर्देश हे कि वेदान्तका अध्ययन तन्‍्त्रोपासकके 


# अविदया सु॒त्युं तीत्वों विद्यया5स्तमइसुते # 





प्रधान कतंव्योमेंसे एक कतंव्य है। शक्ति अथोत्‌ परमेश्वरीको 
अधिष्ठात्‌ वा अधिष्ठित मायोपाधिविशिष्ट परत्रह्म दी कद्दा 
गया है। यह परमेश्वरी शक्ति ही वेदान्तका परम ध्येय और 
परमधाम कद्दी गयी है | जगत्‌के मायिक स्वरूपका भी यत्र 
तत्र प्रसड्भानुसार वेदान्तियोंके ठंगसे ही वर्गन किया गया है | 


वेदान्तकका जो परम ध्येय है सानतका अनन्तके 
साथ मिल जाना--जीवात्माका परमात्मासे युक्त होकर 
एक हों जाना, उसकी सिद्धिमें तम्त्रोपासना भी एक 
व्यावहारिक साधनका काम देती है | इस उपासनाके 
जो अंग हैं--भूतसिद्धि और विभिन्न प्रकारके न्‍्यास--उनका 
लक्ष्य यही सिद्धि है । उपासककों उपासनाके समय अपने 
दशरीरकों भगवतीका आसन मानना पड़ता है। उपासनाकी 
जो और भी श्रेष्ठ प्रक्रिव है जिसे अन्तयांग कहते हैं; 
उसमें शरीरकों भगवतीका आसन बनानेका क्रम ओर भी 
अधिक उन्नत होता है। यहाँ उपासकका इतना ही साधन 
नहीं है कि वह भगवतीके साथ केवल अपना ही तादात्म्य 
करे प्रत्युत पूजनकरी जितनी सामग्री है उसमें भी उस तादात्म्य- 
को ले आवे | इस प्रकार यह देखनेमें आता है कि सम्प्रदाय- 
के व्योरेमें अनेक विभेदोंक हं,ते हुए भी तन्त्रोंका ध्येय तो 
वही था जो वेदान्तका है ! 


“ज्बः८““3»% »(0९..२०० 


आत्माकों रथका स्वामी जाने; शरीरकों रथ जाने; बुद्धिको सारथी जाने; मनको बागडोर जाने, इन्द्रियोंकों घोड़े 
कहते हैँ ओर विषयोंक्रो मार्ग कहते दें | विवेकरी पुरुष इन्द्रिय और मनसे युक्त आत्माकों भोक्ता कहते हैं । 


( कठ ० है । ३-४ 


"थम 


) 





१-नेयायिकशासन शवामाख्यायते वेज्ञेषिकदशनन्व पाशुपतमिति | ( श्रीकुमारकृत “तत्त्वप्रकाशिका? ४।३ ) 


२-कीयकृत इंडियन लाजिक ऐेंड एटामिउम ( न्याय और वैशेषिक ) अध्याय १०; 


गन्‍थ ग्र० २९५ । 


चीनसे प्राप्त डिंगनागपू्व॑ बौद्धन्याय- 


र-अन्यथाख्यामुपाश्रित्य सांख्यवच्छिक्शासनम्‌ ( श्रोकुमारक्ृत तत्त्प्रकाशिका ४। ३ ); सांख्यमतेषु चतुः्षष्टितन्त्रादिषु 


मृगेन्द्र-तन्त्रपर भट्ट नारायणकी टीका २। १० ) 


देग्या मायाविशिष्टनद्वारूपत्वात क्चिन्मायोपसर्जनजहारूपत्वेन वर्णन कचिंद अक्षोपसजेनमायारूपत्वेन वर्णनम्‌ | 


( देवीभागवत नीककण्ठकृत भाष्य ) 


वेदान्त-शिक्षाकी कुछ बातें 


( रेखक--श्रीडाबटर एम० एच० सय्यद एम० ए०, पी-एच० डी०, डी० लिट ) 


(१) 
यह सच ही कहा गया हे कि देश और काल भ्रम हैं । 
जिसे अपनी बाह्य सत्ताका बोध है उसके लिये काल को£ 
वस्तु नहीं है। हमलोंग अभी स्थितवी और समबुद्वि 
क्यों नहीं हैं, इसका कारण यही है कि अनित्य पदार्थोके 
पीछे दोड़ रहे हें | चिरचश्लचल ओर मायामरीचिकावत्‌ 
जा प्राकृत दृदय है उससे उत्पन्न हानेवाली कब्पनापरम्परा 
ही कालबुद्धिका कारण हैे। जब यह कब्पनापरम्परा या 
मन-बुद्धिकी संकल्पविकव्पात्मक वृत्ति शान्त या निरुद्ध हों 
जाती है तब काछ कोई पदाथ नहीं रह जाता | 
(२) 
एकमेवाद्धितीय सनातन परख्रह्म सर्वव्यापकर है और 
विश्वके बाह्य स्थूल्खरूपसे अधिक शक्तिमान्‌ और मद्दान्‌ हैं 
इसलिये अध्यात्मवृत्तिके मनुष्यके लिय्रे पावन-अपावनकरा 
को भेद नहीं है | सामान्य संसारी मनुष्यकी अपेक्षा उसमे 
वह बुद्धिशक्ति अधिक होंती है जिससे वह जिस किसी 
वस्तक संसगमें आता है उसके श्रेयःस्थरूपका अनुमव कर 
लता है | उसके लिये सुख और आनन्दकी सामग्री बढहत 
अधिक हैं । किसी पदाथके स्थूल स्वरूपसे ऐसे मनुष्यकरी 
आखोंपर पद्टी नहीं बंध जाती | हमारे चारों तरफ जो 
ख-दारिद्रत्॑ ओर छेंश दिखायी द रहे है उसका कारण 
हैं। बहुत-से छाग पाथिव ( वेषयिक ) सुखापभागमें कूद पड़ते 
हूं ऑर अपने सच्चिदानन्दस्वरूपका भूल जाते हूँ । वे अपने- 
आपको विप्रयस्वरूप बना लेते है ओर किसी-न-किसी विषय- 
में ही सुबापमाग, सुरक्षितता और शान्ति द्ूढ़ा करते हैं 
जो वहाँ है ही नहीं | विपर्योसे सुख चाहना आकाशकुसुमके 
अनुसन्धानमें लगना है। इसलिये यह व्यथका प्रयास छोड़ 
देना चाहिये। 
(३) 


जो छोग निदृत्तिमागंपर चल रहे हं और सदाके लिये 
अन्तरात्माकी ओर चलनेका निश्रय कर चुके हैं उन्हें स्वात्मना 
अपनी सब शरक्तियोंकों सदाचारकी वृद्धि ओर आध्यात्मिक 
जीवनके निरन्तर अमभ्यासमें लगा देना चाहिये । 

बहुत कालसे हमलछोग वैषयिक जीवनसे अभ्यस्त हैं, 
इसलिये उतना द्वी काल हमें अध्यात्ममागंपर चलते रहना 
डदोगा तवब॒ जाकर हमलोंग अपने लक्ष्यकों प्रात्त करेंगे । 
अपने इस कायकी महत्ताकों तथा उच्च आध्यात्मिक जीवनके 


वास्तविक स्वरूपको अच्छी तरह समझ-बूझ लेनेके बाद 
अपने इस प्रयासमें कहीं चूकनेपर भी इसमें एक क्षणके 
लिये भी दतोत्साह न होना चाहिये। जो कोई भी प्रयत्न 
हम इस मार्ग करते है वह निश्चितरूपसे इमें अम्तिम विजय- 
की ओर ही छे जाता है । 
हमलोगोंकी जो कार्य करना होगा वह द्विविध है 
एक तो आत्मग्राप्तिका अध्यवसायपूण निरन्तर सन्निष्ठापूवक 
अभ्यास; ओर दूसरा सेवा । स्वाथरहित सेवासे हमलोग 
उन्नत होंगे, सबके अंदर हमारी जो णएकात्मता है उसे 
अनुभव करनेमें इससे मदद मिलेगी; पर केबल इतना ही 
नहीं, इससे हम पूवकमंजनित ऋणसे मुक्त होंगे ओर तभी 
हम अपने गन्तव्य स्थान अर्थात्‌ मोक्षक्रों प्राप्त करनेके 
अधिकारी होंगे । 
(४) 


वेदान्तकों दष्टसिसे विकास ( ०९०]४४०१ ) का क्‍या 
अथ होता है ? सबके अंदर आत्मा तो एक ही है। बह 
अक्षर, सर्बंगत, स्थाणु, सनातन, अज और अविनाशोी है; 
वद्द सदा ही पूण हैं | तब वह चीज क्या है जिसका विकास 
होता है! 

कभी-कभी आत्मा जो कुछ अनात्म है उसके साथ 
अपना तादाध्म्य कर लेता है। ओर जब वह मायिक रूपके 
अन्तस्तलसे बाहर निकलने लगता है तब कहते हैं कि यह 
विकसित होता है और नाना रूपोंकी आश्रयंमयी विविध- 
तासे क्रमशः ऊपर प्रकट होता है | 

(५) 

मानवजाति एक है; मनुष्योंके विचार और उच्चाभिलाष 
समानरूपसे एक दूसरेके साथ आबडद्ध हैं । ये इतने 
परस्पर मिले-जुले हैं कि इनकी क्रिया-प्रतिक्रिया एक दूसरे- 
पर सदा दी हुआ करती है, ओर इससे जीवमात्रका जीव- 
मात्रसे नाता साबित द्वोता है। उदाहरणस्वरूप यह कह 
सकते हैं कि कवियोंकी यूझें, विशानके सत्यानुसन्‍्धान और 
प्राचीन तथा नवीन भाषाओं और बोलियोंका एक दूसरेपर 
प्रभाव; ये सब बातें ऐसी हैं जिनसे यह जाहिर होता हे कि 
मनुष्य सब एक ही जातिके हैं और यह भी सूचित होता है 
कि शायद क्रिसी समय सब मनुष्य परस्परकों भाई-माई 
माननेकी स्थितिको प्रास होंगे | 


२८० 


# अविद्यया झुत्युं तीत्यों विचया5मुतमदइलुसे # 





(६) 

भारतीय तल्ववेत्ताओंके विचारमें, तस्वश्ञानकां उद्देश्य 
दुःखका अन्त करना है । प्रत्येक भौतिक विषय दुःख देने- 
वाला और परिणाममें अनित्य है। दुःख, शोक, आधषि-व्याधि 
और दौमांग्यकी एकमात्र सर्वोत्तम ओषधि ज्ञान है, वह 
शान जिससे जन्म ओर मृत्युकी समझनेकी सूइ्म आध्यात्मिक 
अन्तदंधि प्राप्त होती दे | सब प्रकारके दुःख, शोक और 
थातनाओंका शिकार होनेवाले मनुष्यकों आध्यात्मिक अन्त- 
इंष्टिका अभ्यास करना चाहिये, इसीसे बद सकुशल दुःख- 
स!|गरकों पार कर जायगा | 

आध्यात्मिक संस्कारोंसे सुसंस्कृत मनुष्य अति कठिन 
और कष्टप्रद अवस्थाओंम भी शान्त, स्थिर और उदासीन 
रहता है। प्रत्येक प्रकारके दुःखकों बह आगमापायी समझता 
है और किसी भी प्रकारकी अनिष्ट अवस्थासे अपने 
आपको विचलित नहीं होने देता । 

ज्यों-ज्यों उसकी आध्यात्मिक उन्नति होती है त्यों- 
त्यों बह अनुभव करने लगता है कि अपना अन्तस्तम 
आत्मा ही नित्य सनातन आत्मा है और यह अस्थिचभमांसमय 
पिण्ड अनित्य, मरणशील और इसलिये अवास्तवरूप है । 
इस विचारके साथ बंद शान्तिमें ही स्थिरतासे निवास 
करता है| 

(७) 


'स्तन्त्रता' दी आधुनिक जगव्‌की सबंसामान्य पुकार है । 
लोग सब प्रकारके संयमों और प्रतिबन्धोंसे बेरोक स्वतन्त्रता 
चाहते हैं जिसमें बे अपने सामाजिक और राजनीतिक 
मामलोंमें जो चाहें कर सके और जसा चाह अपनी व्यापा- 
रिक और राजनीतिक संस्थाओंकी बना सके । पश्चिमके 
उन्नतिशील सभ्य राष्ट्रोनो इस समय इतनी बेयक्तिक, 
सामाजिक, धार्मिक और राजनीतिक खतम्त्रता प्राप्त कर ली है 
कि उनके पूर्वपुरुषोंको नसीब नहीं थी; और फिर भी अन्य 
प्रकारसे वे अभी बद्ध दी हूँ । वास्तविक आन्तरिक खतन्‍त्रता 
उन्हें नाममात्रकों भी नहीं है। खतनन्‍्त्रता बास्तबमें जो कुछ हे 
उसके विचारसे तो वे परतन्त्रताकी &ंखलाओंसे ही बंधे हैं। 

मनुष्य तो अपने भाग्यका विधाता कहा जाता है; पर 
हालत यह है कि अभी उसकी समझमें यही नहीं आता है 
कि उसने स्वेच्छासे अपने आपको इतने बन्धनों और प्रति- 
बन्धनोंसे बाँध रकक्‍खा है। सच तो यह है कि मनुष्य अपनी 
वासनाओं और मनोवेगोंका दास बना हुआ है, प्रत्येक 
मोहक यदा्थ जो सामने आता है उसीका शिकार हो रहा है, 
क्रोध उसे फाड़ रहा है, भय बेर रहा है और सब प्रकारकी 





रे 


आद्या-अपेक्षा उसका पीछा कर रही है । ऐसा मनुष्य भला: 
स्वतन्त्र केसे कह्टा जा सकता है ! | 

सश्वी खतनन्‍्त्रता यह है कि मनुष्य अपनी हीन तथा कुत्सित 
वासना, भय और मनोविकारसे मुक्त हो । यथार्थमें स्वतन्त्र . 
मनुष्य वही है जिसने अपने विचारों, बासनाओं और मनों- 
भाषोंक्ो जीता हे और जो अपने शरीर और मनकों वश्षमें . 
रखकर ऐसे चलाता है जैसे कोई घोड़ेको चलाता है । 
ईंथ्यों, देष, घगा; भय आदि जितनी भी दुर्डत्तियाँ हैं 
उनसे मुक्त होनेका यक्ष मनुप्यकों करना चाहिये । सुस्त 
ओर दुःखमें उसे स्थिर और सम रहना सीखना चाहिये और 
जय-पराजय, लराभ-हानिकों सम करके लेना चाहिये । 
मनुष्य तभी स्वतन्त्र कहाने थोग्य होता है जब वह बाह्य 
स्प्शोसे विचलित नहीं होता और इष्टानिष्ट सब परिस्थिति- 
यॉमे स्थिर और शान्त रहता है । 

(८) 

भारतीय तत्बज्ञानमें सष्टिकी समस्याका एक ऐसा 
विषय है जिसपर बड़ा विवाद है| इस सिद्धान्तके विरोधी 
यह कहते हैं कि कुछ नहींसे कुछ नहीं उत्पन्न हों सकता। 
यदि इस विश्वको किसी महान्‌ पुरुषने निर्माण किया हो तो 
उस महान्‌ पुरुषको भी उससे बड़े किसी महान्‌ पुरुपने 
निर्मोण किया होगा और फिर उसको भी किसी औरने 
निर्माण किया होगा। इस परम्पराका कोई अन्त नहीं है 
और इसलिये मूल कारणकी सर्वाज्भपूणता और वास्तविक 
मद्तत्ता सन्दिग्ध हो जाती है । परिणामवादी यह कहते हैं 
कि विश्व अपनी सत्तासे है; इसे कभी किसीने निर्मांग नहीं 
किया । यह प्रादुर्भाव या प्राकव्य है उसी एकमेवाद्धितीय 
सत्ताका जो नित्य, सनातन, पुराण और अज है । 

जैसे सूर्यकी उध्णता समुद्रके जछकों वाष्प बनाकर 
ऊपर चढ़ाती है और वह भाफ मेघ बनकर वर्षाके रूपमें 
पृथ्वीपर बरसतती है और जलूखोत बनकर समुद्रकों लौट 
जाती है, वेसे ही यद्द सम्पूण विश्व अपने नानाबिध नाम- 
रूपों और प्राणियोंके साथ भगवन्मानससे प्रकट होता और 
फिर उसीमें लीन हो जाता हे । 

वृक्ष-वनस्पत्यादि उद्धिज भूमिसे उत्पन्न होते हैं, 
धात्वादि खानिज खानों ओर पहाड़ी चद्टानोंसे खोदकर 
निकाले जाते हूँ और फिर जब वे जी ट्ोकर झर जाते हैं 
तब भूमि उन्हें अपने अंदर मिला लेती है; बेसे ही उस 
एकसे ये अनेक प्रकट होते ६ और कुछ काल बाद वे 
अपने मूल तत्त्वमें घुल-मिल जाते हें | 





बकी रूपा 
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मनुष्यका पोषण और जोवन पश्चुकी सहायता और 
बनस्पतिके खाद्यसे है। विकासके सामान्य क्रममें खनिज जातिंके 
रूपॉकी आवदयकता वनस्पतियोंके पोषणके लिये होती है 
और वनस्पतियोंकी आवश्यकता पशुओंके पोषणके लिये 
होती है | इसी प्रकारसे भनुष्यके पोषणकरे लिये वानस्पत्य भक्ष्य 
और पाहव सहायता आवश्यक हे। जब किसी मनुष्यका 
शव दरीरके मिन्न-भिन्न तत्तोमें प्रथक्‌-पएथक्‌ हो जाता है तब 
उससे इन तत्त्वोंका योग ( जोड़ ) बढ़ जाता है। इस प्रकार 
विकासका सम्पूर्ण क्रम परस्पर आदान-प्रदान और प्रेमपर 
निर्मर करता है | यथार्थमें किसी भी पदार्थमें या किसी भी 
रूपमें कोई घट-बढ़ नहीं होती | जड ओर चेतन जिनके 
मिलनसे यह सारा बाह्य जगत्‌ प्रकट होता है; ये दानों 
ही अविनाशी हैं, यह बात निश्मन्देह प्रमाणित हो चुकी 
है। जड भी चेतनसे ही उद्मन्न होता है। वेतन हीं 
अनेकविध जडरूपसे प्रकट होकर भी चेतन ही रहता है | 

(९) 

विश्वके कारण या हेतुसम्बन्धी जिशासाका समुचित 

समाधान “लीला' सिद्धान्तसे ही होता है। यह बाह्य जगत्‌ 
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भागवत द्ञक्तिका प्राकव्य है। यथायमें यह मगवानकी 
लीला या क्रीडा हे। इसमें देखते-देखते यही देखनेमें आता 
है कि न किसीकों कोई चीज मिली न किसीकी कोई चीज 
खोयी, एक खेल हो गया । श्रीभगवान्‌ विश्वके सबंगत 
जीवनाधार हैं; उत्थान या पतनके ऊपर उदासीन हैं ! 
उनमें कई परिवर्तन नहीं होता | जो लोग पूर्णकाम या 
सिद्ध पुरुष कहते हैं वे वे हो हैं जो जडकी बद्धताकों पार 
कर गये ६ ओर उसकी बहकानेवाली ब्रत्तियोंकों अपने 
वशमें कर चुके हें | उनके अस्तरात्मामें कोई वृद्धि हुई 
हों, ऐसी बात नहीं हे | अन्तरात्म सदा ही अच्छे-बुरेके 
परे शान्‍्त और मुस्थिर रहता है। जेसे किसी विशाल 
समुद्र॒में बुद्ब्ुदोंका उठना और गिरना होता हे या तरज्ञोंका 
उठना और बहना होता है अथवा जल्घाराओंका बड़ी 
तेजीसे चलना होता है और फिर भी समुद्र ज्यों-का-त्यों 
रहता है; वेसे ही परअक्ष जो कि हमारे आत्माओंका आत्मा 
है, सदा ही अविकार्य है । (उसे ठुम अधिनाशी जानो! 
श्रीकृष्ण कद्दते हैं, (जिससे यह सारा तना हुआ है, उस 
अव्ययका विनाश तो कोई कर ही नहीं सकता ।” 


-.->$6६--- 


आपडमे 


एक समय कुरुदेशमें ओलोंकी बड़ी वर्षा होनेसे और 
उगते हुए अन्नका नाश हो जानेसे भयानक अकाल पड़ 
गया । अकालसे पीड़ित नर-नारी अज्ञके अभावसे देश 
छोड़कर मागने लगे | इसीलिये चक्रके पुत्र उपस्तिने भी 
अपनी अप्राप्षयीवना पक्षी आठिकीकों साथ लेकर देश 
छोड़ दिया और भटकते-मटकते दोनों एक मद्यवतोंके 
ग्राममें पहुँचे ! भूखके मारे उस समय उपस्ति मरणासन्न 
दशाको प्राप्त हो रहा था। उसने एक महावतकी उबले 
हुए, उड़दके दाने खाते देखा और उसके पास जाकर कुछ 
उड़द देनेकी कहदा। महावतने कद्दा--मैं इस बरतने रक्खे 
हुए. जो उद्द खा रहा हूँ इन जूठे उड़दोंके सिवा मेरे 
पास और उड़द नहीं है तब मैं त॒म्हें कहाँसे दूँ !” मददावत- 
की बात सुनकर उपस्तिने कहा--'मुझे इनमेंसे ही कुछ 
दे दो |? तब महावतने उनमेंसे थोड़े-से उड़द उपस्तिकों दें 
दिये और जल सामने रखकर कहा कि लो; इनको खाकर 
जल पी छो |? इसपर उषस्तिने कहा--“भाई ! मैं यह जल 
पी दूँगा तो मुझे दुसरेकी जू ठन खानेका दोष लगेगा ।' 

मद्ावतने|अचरजसे पूछा, “तो क्या तुमने जे। उड़द 
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मुझसे लिये हैं, ये जूठे नहीं हैं, फिर जूठे जलहीमें कौन- 
सा दोष है द 

उषस्तिने उत्तर दया--“भाई ! यदि मैं यह उड़द 
नहीं खाता तो मेरे प्राण नहीं रहते ( प्राण-संकटमें आपद्धर्म 
समझकर ही में उड़द खा रहा हूं ) अब जल तो मेरी 
इच्छानुसार भुझे दूसरी जगह भी मिकत जायगा। यदि 
उड़दकी तरद् मैं तुम्दारा जूंठा जल भी पी छू तब तो 
वह स्वेच्छाचार दी द्ोगा । आपद्धर्म नहीं रहेगा | इसलिये 
मैं तुम्हाया जल नहीं पीऊँगा।” इतना कहकर उपषस्तिने 
कुछ उड़द खा लिये और शेष अपनी स्त्रीकों दे दिये | 
ब्राह्मणीकों पहले ही कुछ खानेके मिल गया था। इसलिये 
पतिके दिये हुए, जूठे उड़द उसने खाये नहीं, अपने पास 
रख लिये ! 

दूमरे दिन प्रातःकाल उपसितिने प्रातःझृत्य करनेके बाद 
अपनी खरीसे कहा-क्या करू; मुझे जरा-सा भी अन्न 
कहसे खानेकी मिल जाय तो मैं अपना निवाद होने छायंक 
कुछ धन प्राप्त कर सकता हूँ, यहंसि समीप ही एक णजा 
यज्ञ कर रहा है; वह ऋत्विकके काममें मेरा भी वरण 
कर छेगा ।' 


शरे८२ 
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यह सुनकर स्लीने कहा--'मेरे पास कलके बचे हुए. 
कुछ उड़द हैं, लीजिये, इन्हें खाकर यशमें शीघ्र चले 
जाइये ।* भूखसे अशक्त हुए उपस्तिने उड़द खा लिये 
ओर कुछ स्वस्थ होकर वह राजाके यश्में चले गये | वहाँ 
जाफर बे आस्तावमें (स्वुतिके स्थानमें ) स्तुति करनेवाले 
उद्गाताओंके पास जाकर बैठ गये और स्वुति करनेवालौकी 
भूल देखकर उनसे बेले---हे प्रस्तोता ! आप जिन देवताकी 
स्तुति करते हैं वे देव कौन हैं?! आप यदि अधिष्ठाताको 
जाने बिना उनकी स्तुति करेंगे तो याद रखिये;। आपका 
मस्तक नीचे गिर पड़ेगा” इसी प्रकार उद्बातासे कहा कि 
"है उद्गीथकी स्तुति करनेवाले | यदि आप उद्गबीथमागके 
देवताकों जाने बिना उनका उद्गबान करेंगे तो आपका मस्तक 
नीचे गिर पड़ेगा। तदनन्तर उन्होंने प्रतिहारका गान 
करनेवालेकी ओर भी मुड़कर कद्दा कि हे प्रतिद्दारा गान 
करनेवाले प्रतिहतों ! यदि आप देवताको बिना जाने उसका 
प्रतिहवार करेंगे तो आपका मस्तक नीचे गिर जायगा ।! 
यह सुनकर स्तोता। उद्गराता और प्रतिहतों आदि सब 
ऋत्विजूगण मस्तक गमिरनेके डरसे अपने-अपने कमंको 
छोड़कर चुप होकर बेठ गये | 
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राजाने अपने ऋत्विजोंकी यह दशा देखकर कद्दा कि 
"है भमगवन्‌ ! आप कौन हैं; में आपका परिचय जानना 
चाहता हूँ।” उपस्तिने कह्ा--'राजन्‌ ! मैं चक्रका पुत्र 
उषस्ति हूँ ।” राजाने कहा--“ओहो ! भगवन्‌ ! उषस्ति 
आप ही हैं ! मैंने आपके बहुत-से गुण सुने हैं। इसीलिये 
मैंने ऋत्विजके कामके लिये आपकी बहुत खोज की थी 
परन्तु आपके न मिलनेपर मुझे दूसरे ऋत्विजू बरण करने 
पड़े। अब मेरे सौभाग्यसे आप पधारे हैं तो हे भगवन ! 
ऋत्विज-सम्बन्धी समस्त कर्म आप ही करनेकी कृपा कीजिये |” 

उषस्तिने कह्ा--“बहुत अच्छा ! परन्तु इन ऋत्विजों- 
को हटाना नहीं, मेरी आशानुसार ये ऋत्विजूगण अपना- 
अपना कर्म करें । ओर दक्षिणा भी जो इन्हें दी जाय, 
उतनी ही मुझे देना ।” (न तो मैं इन लोगाको निकालना 
चाहता हूँ, और न दक्षिणामें अधिक घन लेकर इनका 
अपमान करना चाहता हूँ। मेरी देख-रेखमें ये सब कर्म 
करते रहेंगे ) तदनन्तर प्रस्तोता, उद्गराता आदि समस्त 
ऋत्विजोंने उधस्तिके पास जाकर विनयपूर्वक उनसे पूछ- 
पूछकर सब बातें जान लीं और उषस्तिने उन लोगोंकों सब 
समझाकर उनके द्वारा राजाका यश मलीमाँति पूर्ण करवाया । 


अगिदेवकी ऋपा 


कमजछ़ाका पुत्र उपकोसल सत्यक्राम जाबालके पास 
जाकर उनका शिषध्यत्व स्वीकार कर रहने गा | उसने पूरे 
बारह वर्षतक गुरुके अभ्नियोंक्री सेवा की | गुरुने अपने दूसरे 
दिष्य ब्रह्म चारियोंका समावर्तन ( बेदाध्ययन पूर्ण करवा ) कर 
उन्हें घर जानेकी आशा दी; परन्तु उपकोसलको आज्ञा 
नहीं दी | 

उपकोसलके मनमें कुछ विषाद दो गया; यद्द देखकर 
गुरू-पत्षीके मनमें दया उपजी । उसने स्वामीसे कहा, “इस 
ब्रह्मचारीने ब्रक्षचर्यके नियमोंका पालन किया है और 
श्रद्धापूजंक विद्याष्ययन किया है और आपके अभियोंकी 
भलीमाति सेवा की हे, अतएव इसका समावर्तन करके 
इसकी कामना पूर्ण कीजिये। नहीं तो ये अमर आपको 
उलाहना देंगे ।” सत्यकामने बात सुनी-अनसुनी कर दी 
और वह बिना ही कुछ कहे यात्राक्रे लिये घस्से चले गये । 

उपकोसलको इससे बहुत दुःख हुआ ! वह सानसिक 
व्याधियोंसे दुखी हो गया और अज्ञ छोड़कर अनशन ब्रत 
करने छगा । स्नेहमयी गुरुपकीने कहां--हे ब्रह्मचारी ! 


तू भोजन कर ! किसलिये भोजन नहीं करता है ?” उसने 
कहां---मेरे मनमें अनेकों कामनाए हैं, में अनेक प्रकारके 
मानसिक दुःखोंसे ग्रस्त हूँ; अतः में कुछ भी नहीं खा 
सकू गा ।' गुरुपकी चुप हो गयीं । 

अग्मियोंने विचार किया कि “इस तपस्वी ब्रह्मचारीने मन 
लगाकर हमारी बहुत ही सेवा की है, अतएवं इसकी 
कामनाको हमलोग पूर्ण करें ।” यह विचारकर अग्नियोंने 
उसे अलग-अलग ब्रह्मविद्याका यथोचित उपदेश किया ! 
उपदेशके अनन्तर सब्र अभ्ियोंने मिलकर उससे कहा-- 
“हे सौम्य उपकोसछ | हमने तुशको अपम्नि तथा आत्माका 
यथार्थ उपदेश दिया है, अब तेरे आचार्य आकर तुझे इस 
विद्यके फलका उपदेश देंगे ।? 


कुछ दिनों बाद शुरु यात्रासे लोढ आये, उन्होंने 
शिष्यकोीं पुकारा--“उपकोसल !! उसने कद्दा (भगवन [? 


उपकोसलका मुख ब्रक्षतेजसे देदीप्यमान हो रहा था; 
उसकी समस्त इन्द्रियों सात्त्िक प्रकाशको प्राप्त थीं, यह 


# ब्रह्म शानसवरूप हैँ * 








देखकर आवचायेने हर्षमें भरकर पूछा--“बेटा उपकोसल ! 
तेरा मुख अह्मज्ञानियोंकी तरह चमक रहां है; बता, तुझकों 
किसने ब्रक्षका उपदेश किया !” किसी मनुष्यसे उपकोसलको 
उपदेश नहीं मिला था इससे उसने स्पष्ट न कहकर सांकेतिक 
भाषामें कह्दा--“भगवन्‌ ! आपके बिना मुझे कोन उपदेश 
करता १ यह अग्रियोँ पहले मानों और प्रकारके-से थे, 
अब आपको देखकर मानो डर-से रहे हैं।” संकेतका अर्थ 
समझकर आचायेने कहां-वत्स ! अग्रियोंने तुझे क्‍या 
उपदेश किया ! उपकोसलने अग्मियोंसे जो कुछ प्राप्त किया 
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था; सब कद्द सुनाया। सुनकर गुर बोले--“वत्स | इन 
अम्रियोंने तो तुझे लोकसम्बन्धी दही उपदेश किया है। मैं. 
तुझको उस पूर्ण ब्रह्चका उपदेश करू गा; जिसका साक्षात्‌ 
हो जानेपर जैसे कमलके पत्तेपर जलका स्पर्श नहीं होता; 
वेसे ही उसपर पापका स्पर्श नहीं हो सकता ।? दिब्यने कहा- 
“मगवन्‌ ) आप उपदेश करें |! 

इसके बाद आचायेने उपकोसलको ब्रह्मका रहस्यमय 
सम्पूर्ण उपदेश किया । और उसका समावर्तन करके उसे 
घर जानेकी आज्ञा दी। 


“96% 
बह्म ज्ञानस्वरूप हें 


( लेखक-काशीनिवासी स्वामी श्रीविवेकानन्दजी ) 


अद्वित ब्क्ष ज्ञानस्वरूप हैं । उनके उस ज्ञानका विकास 
ब्रह्मसे अभिन्नरूपा ब्रह्मशक्ति महामायाके विलासद्वारा उस 
महामायाकी अवस्थाओंके अनुसार हुआ करता है। सूरयके 
प्रकाशका कोई रंग नहीं है; जिन प्राकृतिक पदार्थोर्मे होकर 
वह प्रकाश आता है, उन पदार्थोके रंगके अनुसार उसका 
रंग दिखायी देता है | इससे सिद्ध हुआ कि प्रकाशका कोई 
रंग नहों है; परदार्थोक्ा रंग ही प्रकाशके रंगके रूपमें 
भासमान द्ोता है! ब्रह्म ज्ञानस्वरूप हें ओर अद्वेत हैं। 
महामायाके विलासके समयके उसके क्रमोन्नत सोपानीकि 
अनुसार ज्ञानका विकास दिखायी देता है| थे शानखवरूप 
अखण्ड ब्रह्मके शानके सोपान नहीं हूँ, अभिन्नरूपा ब्रह्म- 
शक्ति महामायाके सोपान हैं जो ब्रह्मके श्ञानके सोपान- 
रूप प्रतीयमान दोते हैँ । अखण्डके खण्ड नहीं हो सकते | 
प्राकृतिक अवस्थाओंके कारण ब्रह्मशानके खण्ड दिखायी 
देते हैं । 

प्राकृतिक सोपान चहुदंश हैं। महामायाके दो रूप हैं, 
विद्या और अविद्या | तमःप्रधान अविद्या क॒द्बाती है ओर 
सत्त्वप्रधान विद्या है । तमःप्रधान सात सोपानोंकी अधिष्ठातृ- 
देवी अविदधा है और सत्तप्रधान सात सोपानोंकरी अधिष्ठातृ- 
देबी विद्या है । प्रकृतिके कमोन्नत सोपानोंके अनुसार सात 
अशानभूमियाँ और सात शानभूमियाँ हैं । प्रथम अशानभूमि- 
में शञानका जितना क्रमशः विकास होता है उसके निद्शनरूप 
उद्धिज जीवॉका अन्तः्करण है। यद्यपि वहाँ पद्च कोरषोंका पूर्ण 
विकास नहीं हुआ है केवल अज्नमय कोषका द्वी विकास 
हुआ है; तर्थाप उस्निज जीवमें अन्य कोष भी विद्यमान 


हैं। प्रथम और द्वितीय अशानभूमियोंका विकास स्वेदज 
जीवोमें होता है। प्रथम, द्वितीय और तृतीय अज्ञान- 
भूमियोंका विकास अण्डज जीवॉम होता है | प्रथम, द्वितीय; 
तृतीय और चतुर्थ अशानभूमियोंका विकास मनुष्येतर 
जरायुज जीवोंमें होता है। प्रथम, द्वितीय, तृतीय, चतुर्थ और 
पश्चम अज्ञानभूमियोंका विकास अनारय॑ मनुष्य जीवोंमें होता 
है । स्मरण रहे कि इन पाँच अज्ञानभूमियोंके विकासके साथ- 
ही-साथ अश्नमय; प्राणमय, मनो मय, विशानमय और आनन्द 
मय कोषोंका क्रमशः पूर्ण विकास भी हो जाता है। मनुष्य 
अपने पिण्डका अधीश्वर हों जाता है अतः उसमें उसकी 
क्रमोन्नतिके अनुसार क्रमशः अन्तिम तीन अज्ञानभूमयौके 
विकासकी पूर्णता होती है | प्रथम अवख्थामें पश्चम अज्ञान- 
भूमिके विकासकी पूर्णता द्ोती दै। द्वितीय अवस्थामें 
पष्ठ अशानभूमिके विकासकी पूर्णता ईं.ती हे और तृतीय 
अवस्थामें स्तम अशञानभूमिकरे विकासकी पूर्णता होती है । ये 
तीनों आयेतर जातिके मनुष्योंकी अवस्थाएं हैं । वे देहात्म- 
वादी आदि नास्तिक मतोंके होते हैँ | आये जातिके मनुष्यों 
जन्म तभी द्ोता हे जब इन तमःप्रधान सात अशान- 
भूमियोंको जो एक प्रकारसे क्रमोन्नत ज्ञानभूमियाँ ही हैं, 
अतिक्रमण कर लेता है । उसी समयसे उसमें सत्तरप्रधान 
प्रथम शानभूमिका विकास प्रारम्भ हो जाता है। यही 
न्‍्यायदर्शनकी भूमि है। यहदींसे आश्तकदशनोंकी ज्ञान- 
भूमियोंका प्रारम्म होता है | दूसरी वैशेषिकदशनकी भूमे है । 
तीसरी योगदर्शनकी भूमि है। चौथी सांख्यदर्शनकी भूमि 
है फचर्द; कमेमीशांसदशनकी भूमि दे छठी देवी- 
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मीमांसादशेनकी भूमि है । सातवीं ब्ह्ममीमांसादर्शन 
( वेदान्त ) की भूमि है। उस भूमिकों पार करनेपर जीव 
खरूपमें स्थित हो जाता दे । वह त्रिगुगातीत अवस्था है; 
अतः वहाँ प्रकृतिके विलाससम्बन्धीय आवरणके न रहनेसे 
ब्रह्मांशवत्‌ प्रतीयमान जीवकी सत्ता ही नहीं रहती है । 
ब्रप्मसत्ता अद्वैत है, उसमें अंशवत्‌ प्रतीयमान जीव शभ्रमसे 
प्रतीत होता था । ब्रह्मसत्ताका जो ज्ञानस्वरूप है वह वही 
गुणातीत अवस्था है | इसका अथ यह न समझा जाय कि 
जीव त्रिगुणोंसे अलग हो जाता है और यह भी न समझा 
जाय कि जीव पहले ब्रह्म न था और उस समय ब्रह्म हों 
जाता है | यह सब कुछ नहीं दोता । त्रिगुगात्मिका प्रकृतिके 
उस अंशकी ऊध्वंगति समाप्त होनेसे वह प्रकृतिका अंश भी 
प्रकृतिस्थ हो जाता है | पृथक प्रतीयमान नहीं होता और 
ब्रह्मांशवत्‌ प्रतीयमान जीव भी स्वस्वरूपमें स्थित हो जाता 
है, प्थक्‌ प्रतीयमान नहीं होता । चिज्डग्रन्थिके कारण 
ब्रह्मांशवत्‌ प्रतीयमान जीव, लित्त-सा दिखायी देता था, 
चिजडग्रन्थिके खुल जानेसे लिप्त-ता भी दिखायी नहीं देता 
ओर अंशरूप भी दिखायी नहीं देता | उस समय प्रकृतिका 
जो अंश स्वभावतः सत्तकी ओर परिणामी हुआ था वह 
भी चिजडग्रन्थिके खुल जानेसे प्रकृतिस्थ हो जाता है | 
इतनी लीला करके प्रकृति फिर अपने खरूपमें आ जाती 
है अथोंत्‌ ब्रह्ममें जेसे पहले अभिन्नरूपसे स्थित थी वैसे ही अब 
भी स्थित है । बीचकी अवस्था उसकी नहीं रहती है। यद्यपि 
जीवभाव ब्रह्म और ब्रह्मशक्ति महामायासे प्रथकृभाव नहीं 
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है तथापि प्रतिपांदन करनेके रूपमें कहद्दा जा सकता है कि 
उस समय प्रकृतिके अंशवत्‌ प्रतीयमान प्रकृत्यंश मूल प्रकृति- 
में लय हो जाता दै और ब्रह्मांशबत्‌ प्रतीयमान जीब ब्रक्षमें 
लय हो जाता है। होता-हवाता कुछ नहीं, वर्णन करनेके 
रूपभें उक्त रूपसे कहां गया है| अखण्ड वस्तुका खण्ड 
नदीं हों सकता, अभिन्न वस्तु भिन्न नहीं हो सकती । न 
जीव ब्रह्मका अंश है और न अविद्या मूलप्रकृतिका अंश 
है। दोनों ही अभिन्न हैं। एककी एकके बिना स्थिति नहीं 
दिखायी दे सकती अविद्याकों हमने मूलप्रकृतिका अंश होना 
स्वीकार नहीं किया, इसकां कारण यह है कि अवबिद्या तमः- 
प्रधान होनेपर भी सत्तव और रजकी भी स्वल्परूपमें स्थिति 
उसमें है अतः अविया मूलप्रकृतिका टुकड़ा नहीं है अवस्था- 
न्तरमात्र है। लयावस्थाकी मूलप्रकति ओर सष्टिसमयको 
सत्वोन्मुखिनी अविद्याकी अवस्था ये दोनों एक ह्टी हैं । 
स्थिति-अवश्थामें ही ये अपनी ऊध्यमुग्चिनी गतिके कारण 
पृथक्‌-प्रथक्‌ प्रतीयमान होती हैं। अखण्डरूप और ज्ञान- 
स्वरूप ब्रह्मके क्रमशः अनेक रूप दिखानेवाली अतक्य नाठक- 
नटी महामाया ही है। ज्ञानके उन क्रमोन्नत रूपोंका वर्णन 
ही हमन इस लेखमें करनेकी यथामति चेष्टा की है। 
सनातनधमके दशनशाखत्र ही उन रूपोंकरा दशन करानेमें 
समर्थ हैं अतः अन्तमें ज्ञानप्रचारकक सकल नित्य ऋषियोंका 
प्रणाम करके इस लेखकों समाप्त करता हूँ । ओं तत्सत्‌ । 


तस्म ज्ञानात्मन नम$ 


“बट 02<६20९..०-- 


आत्मविस्मरण 


अपुनपो आपुन ही विसरयों । 

जेसे खान काँच-मंदिरमें, भ्रमि-श्रमि भूसि मरथों ॥ 
हरि सोरभ रगनामि बसतु है, द्रुम तन सूँघि मरयों। 
ज्यों सपनेमें रंक भूप भयो, तसकरि अरि पकरयो ॥ 
ज्यों केहरि अ्रतिबिब देखिके, आपुन कृप परयों। 
ऐसे गज लखि फटिक-सिलामें, दसननि जाइ अरदयो॥ 
मरकट मूठि छाँडे नदिं दीनी, घर-घर हर फिरयों | 
सूरदास नलिनीको सुघटा, कद्दि कौने जकरथों॥ 


-“चरदासजी 


आम कु:०- ० बाबक | “कक आाााइआ 


ब्रह्मवेता 


( लेखक--अक्षीभूत पूज्यपाद महात्मा श्री १०८ श्रोमक्नशुराम शर्मा आचाय॑ ) 


दुःखरहित आनंदघन, जानो ब्द्चस्वरूप । 
मंपन भमतः छोड़कर, बने दृश्यके मूष॥ 
सत्र पूर्णरूपसे व्यास, तीनों का्छोमें विद्यमान तथा सब 
प्राणियों और पदार्थोके स्रूपभूत ब्र्मको जो महापुरुष 
पवित्र; एकाग्र ओर वेदान्तसंस्कारसे युक्त अन्तःकरणसे, सब 
प्रकारके संशय और विपयेयसे रहित होकर अभेदमभावसे 
स्पष्ट अनुभव करते हैं वे महापुरुप ब्रह्मवेत्ता, ब्ह्मवित्‌, बश्म- 
जानी, ब्रह्मदर्शी, ब्रह्मानुमवी आदि नामोॉंसे शाम्रोंमे अभिषित 
होते हैं | 
अचल श्रद्धा और अचल उत्साहके साथ जो विवेकादि 
साधनसे युक्त अधिकारी पुरुष अपने श्रीसद्गुरु ओर सत्‌- 
शार्तरोके आज्ञानुसार पेय; दृढ़ता ओर सावधानीपूर्वक सतत 
प्रयज्ष करता है वही अधिकारी अह्मशानके भूत और वतेमान 
प्रतिबन्धकोंकीं पूर्णरूपसे दूर कर ब््मवेत्ता हो सकता है | जो 
इस प्रकार आचरण करता हुआ सर्वदा सत्यनिष्ठा और 
सदाग्रहयुक्त जाग्नतिका सेवन नहीं करता, बह कभी अह्मवेत्ता 
नहीं हो सकता | 


आलहलूमसी, प्रमादी; दीधंसूजी, कर्तंव्याकतेव्य-विवेकसे 
हीन, मन्दबुद्धि, असित आहारी; अति निद्रा, व्यवद्दार- 
परमा थमें अनियमपूर्वक रहनेवाला परदोषदर्शनमें चतुर और 
स्वदोपदशनमें मूढ़, परनिन्‍न्दक, अश्रद्धाल ( साक्त्विक श्रद्धासे 
दीन )) असहनशील, चश्चलचित्त; यत्र-तत्र निरर्थक भयभीत 
रहनेवाला; साधारण-से प्रतिकूल प्रसज्चके प्राप्त होनेपर खेद 
करनेवाला; रजोंगुणकी बृद्धिसे भ्रामक चित्तवाला, तमोगुणकी 
बृद्धिसे विमूढ़ चित्तवाछा; चमत्कारकों ज्ञानका अज्ञ मानकर 
चमत्कारकी बातोंके कहने-सुनने तथा चमत्कारके वणनोंके 
बाँचनेमें कालक्षेप करनेवाला, निरन्तर बीती हुई बातोंकी 
चिन्तामें लगा रहनेबाला, स्वधरमंका यथायोग्य अनुष्ठान न कर 
परधमका निरथक द्वेप करनेबाला, वेयं और सावधानीसे 
क्तव्यानुष्ठान किये बिना ही शीघ्र शानी या सिद्ध होनेकी 
लालसा रखनेवाला, कुताऊिक; दुव्यसनोंमें बा रहनेवाला, 
देहादिमें आत्मबुद्धि और जगत्‌में सत्यबुद्धि रखनेवाला; 
प्रमादमं समय व्यतीत करनेवाला, परमात्मा सदूगुरुओर 
सत्‌ शात्नकी यथायोग्य मक्ति न करनेवाला, किसी प्रकारकी 
नयी बात सुनकर आश्र्याग्वित दोनेवाला; वाणीफे निम्रहसे 


रहित; नेत्रकों वशमें न रखनेबाला, कानको निग्नहमें न 
रखनेवाला, अपने सद्गुरुकी आश्ासे उत्साह और सावधानीसे 
न चलनेवाला, उच्छु्डूल स्वभावषवाला; चाहे जैसी पुरतकें 
पढ़ने ओर परचर्चा सुननेमें रच रखनेवाला, शरीरपर केवल 
कापायवन्त्र धारणकर अपनेकों कृताथ माननेबाला; कामके 
बशमें रहनेवाला, क्रोध और ईष्यॉके द्वारा अपने अन्तःकरण 
ओर बाणीकों अनुतस्त करनेवाछा, दृश्य पदार्थोंमें तृष्णा 
रखनेवाला, धनादिका अभिमान रखनेवाला, स्थूल शरीरमें 
प्रथिवी आदि भूततोोकोी समान करनेकी अभ्रान्तिमें कालक्षेप 
करनेवाला, जिस किसीसे इंष्या रखनेवाला, दम्भी, विवेक- 
वरशग्य-शमादि पट्‌ सम्पत्ति और मुमुझ्तुता प्रभति चार 
साधनोंसे हीन, वेदान्तका विधिवत्‌ श्रवण न करनेवाला; 
वेदान्तवाक्योंका विधिवत्‌ मनन न करनेवाला, और ब्रह्मका 
विधिवत्‌ निदिध्यासन न करनेवाल्ग जो पुरुष सदाप्रहपूर्वक 
अपने अन्तःकरणकी अपानत्रताकों दूर नहीं करता है वह 
कव्पान्तमें भी ब्रह्मवेत्ता नहीं हों सकता; वर्तमान जन्मकी तो 
बात ही क्‍या १ जिसके हृदयमें इसी जन्ममें अह्मवेत्ता होकर 
कृतार्थ होनेकी इच्छा हो उसे उपयुक्त दोषोंको तथा दृदयकी 
अपात्रताको दूर करनेके लिये अत्यन्त पेय, सावधानता, दढ़ता 
और उत्साहसे युक्त होकर सतत प्रयक्ञ करना चाहिये । 


जो तोतेकी रट और ग्रामोफोनके रेकडंकी भाँति केवल 
वेदान्तकी बातें करना जानते हैं, किन्तु उन वेदान्तकी बातोंके 
अनुसार अपना आचरण कैसे बनाना चाहिये; तथा कैसे 
अनुभव करना चाहिये यह नहीं जानते, विवेकके द्वारा 
वेदान्तकों जीवनमें पूरा-पूरा नहीं उतारते, वे विवेकादि 
साधनसे हीन तथा बकह्यानुभवसे हीन होनेके कारण कदापि 
ब्रह्मवेत्ता नहीं हैं, यह बात सुस्पष्ट ही है | 


जिसने निष्काम कर्मोके द्वारा, अपने गुरुकी आशाके 
द्वार, और अपने ग्राप्त व्यवहारोंको निर्दोधपू्वक करके 
अपने अन्तःकरणकों मलिन विचारोंसे रहित और 
पविन्न किया है; जिसने अपने झुद्ध साक्ष्विक इष्टदेवके 
पूजन, स्मरण ओर ध्यानके द्वारा अपने अन्तःकरणकी 
चञ्चछताको अधिकांशमें दूर किया है; जिसने विवेक) वेराग्य, 
शमादि षट्सम्पत्ति; मुमुक्षुता इन चार ब्रह्मशानके साधनों- 
को यथासामथ्य प्राप्त किया है; जिसने अपने ब्रद्मवेसा 
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सद्युरुके पास यथाविधि ब्रक्षका उपदेश सुना है; जिसने उस 
उपदेशको पवित्र और एकान्तदेशमें बैठकर यथायोग्य मनन 
कर उसे दृढ़ किया है, और जिसने अपने सद्शुरुके उपदेशा- 
नुसार ब्रह्मका विचार और ध्यान आदरपूवंक दी्घ काल्तक 
किया है वही मनुष्य ब्रह्मवेत्ता हो सकता है | ऐसा अधिकार 
प्रात किये बिना कोई भी मनुष्य बअ्ह्मवेत्ता नहीं हो सकता ! 


जो सत्ता (अधिकार ) द्रव्य या विद्याके मदसे मत्त 
होनेके कारण श्रोत्रिय ब्र्मननिष्ठ और परम कारुणिक सद्गुरु- 
के शरण जाकर उनसे ब्रह्मका उपदेश नहीं प्रात करता, उसे 
ब्रह्मका ज्ञान नहीं हो सकता । जो अपने अन्तःकरणमें रहने- 
वाले दोषोंकों शत्रुके अन्तःकरणमें रहनेवाले दोषोंके समान 
सूक्ष्म दृष्टिसे नहीं देख सकता, तथा उन दोषोंकी परित्याग 
करनेका प्रयक्ष नहीं करता, बल्कि अपने दुष्ट खभावका ही 
गुलाम बनकर रहता है वह ब्रह्मका ज्ञान प्रात्तकर भाग्यशाली 
नहीं हो सकता | 

जिस प्रकार नेत्रके साफ रहे बिना मनुष्य सूक्ष्म पदा्थ- 
को ठीक-ठीक नहीं देख सकता; उसी प्रकार अपने अन्तः- 
करणकी शुद्धिके बिना अपनेको जिज्ञासु माननेवाला मनुष्य 
दुविशेय ब्रह्मको संशय-विपयेयसे रहित स्पष्टरूपसे अनुमव 
नहीं कर सकता | अन्तःकरणकी पूण शुद्धिके बिना सबके 
अधिष्ठानभूत अक्षकों कोई भी मनुष्य कभी साक्षात्कार नहीं 
कर सकता; अतः विवेकी मनुष्यकों सवंदा अपने अन्तः- 
करणकी शुद्धिका प्रयक्ष करना चाहिये | 

जिस मनुष्यको ब्रह्मवेत्ता बननेकी शुभ इच्छा हो उसे 
शार्र्रोंके अनुसार, सद्गुर॒ुक उपदेशके अनुसार चलनेका 
प्रयक्ष करना चाहिये; और जबतक ब्रह्मकी उपलब्धि न हो 
जाय तबतक तनिक भी ऊबना नहीं चाहिये । 

ब्रह्मवेत्ताके द्ृदयमें अनुभूत स्वाभाविक परमानन्द किसी 
अशानी जीवको महापुण्यके फलस्वरूप प्राप्त हुए ब्रह्माके 
पदसे अनुभूत उत्तम विषयके सुखसे भी अनन्तगुणा श्रेष्ठ है । 

अम्यान्य प्राणी इस परमानन्दके लेशके द्वारा अपने 
जीवनके हेठुभूत सुलका अनुभव करते हैं । यही कारण है 
कि जो युरुष ब्रह्मके महान्‌ पदमें भी दोष देखता हुआ 
उससे विरक्त होता है वही परमानन्दरूप ब्रह्मका अभेदभावसे 
अनुभव करनेका सौभाग्य प्रात कर सकता है, ऐसा मोक्ष- 
शास्त्र कहते हैं । 

ब्रह्म असझ्भ, अक्रिय; व्यापक, परम पवित्र, अभोक्ता, 
सबदुःखरहित, सब्र विषयोंकी तृष्णासे रहित और परमा- 
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नन्दरूप है | सब संशय और विपयंयसे रहित होकर अक्षवेत्ता 
इस प्रकारके ब्रह्मको अपना वास्तविक स्वरूप अनुभव करता 
है। यह अनुभव उसके अन्तःकरणकी दुर्बछतासे उत्पन्न 
श्रान्तिमूलक नहीं होता, बल्कि लोकिक प्रत्यक्षादि प्रमाणोंसे 
उत्पन्न निश्चान्त मनुष्यके सुस्पष्ट व्यावहारिक अनुभवसे भी 
अधिक सुस्पष्ट वास्तविक अनुभवरूप द्वोता है। जिस प्रकार 
कोई सोया हुआ मनुष्य अपने व्यावह्मरिक स्वरूपको तथा 
जगतूमें प्रतीत होनेवाले व्यावहारिक जगत्‌कों भूलकर सप्न- 
में श्रान्तिसि अपने प्रातिभासिक खरूपको तथा प्रातिभासिक 
जगत्‌कों अनुभव करता है, और पीछे जब कोई मनुष्य 
उसका हाथ पकड़कर स्वप्स जगा देता हे तब वह 
स्वप्में प्रतीत हुए अपने प्रातिभासिक खरूपकों तथा तत्कालीन 
प्रतीत प्रातिभासिक जगत्‌कों मिथ्या समझकर अपने 
व्यावद्वारिक खरूपमें तथा जाग्रतमें प्रतीत व्यावद्धारिक जगत्‌- 
में सत्यत्वका अनुभव करता हे, उसी प्रकार अशानके द्वारा 
पुरुष अपने वास्तविक स्वरूपक। भूलकर अपने व्यावद्वारिक 
सखरूपकों और जाग्रतमें प्रतित व्यावद्यारिक जगत्‌कों सत्य- 
रूपमें अनुभव करता है, और पीछे जब उसके महापुण्य- 
का उदय होता है और कोई श्रोत्रिय ब्रहझ्मनिष्ठ महापुरुष 
उसे उस अशानरूप स्वप्से श्ञानोपदेशके द्वारा जगाता है 
तब उसको अपने वास्तविक ब्रह्मस्तरूपमें और जगतके 
वास्तविक ब्रह्मस्वरूपमें सत्यका निश्चय होता है, और जाप्रत्‌- 
में प्रतित अपने व्यावहारिक स्॒रूपम तथा जाग्रतमें प्रतीत 
व्यावद्वारिक जगतमें उसे मिथ्यात्वका निश्चय हो जाता है । 
जब स्वम्के विषयोंकी अपेक्षा जेसे जाग्रतके विषयोंमें अधिक 
सत्य द्टिगत होता है; तब जाग्रतके विधर्यकी अपेक्षा तुरीय- 
के अकल्पित विधयको अधिक सत्य समझना ही चाहिये | 


शानका करण विशुद्ध होता हे तमी उससे दोनेवाला 
ज्ञान भी विश्वद्ध द्वोता है; यह स्वतःसिद्ध बात है। जब 
अन्तःकरणरूप ज्ञानके करणमें तमं।गुणकी अधिकता होती 
है तब उसके मलिन इहोनेके कारण उसमें जडता और 
अविवेक बढ़ जाते हैं, इस प्रकारके अन्त+्करणद्वारा जो 
ज्ञान होता है; वह मलिन और अविश्युद्ध होता है; अन्तः- 
करणरूप शानके करणमे जब रजोगुणकी अधिकता होती 
है तब वह स्पृद्टा और अस्थिरतारूप दोषसे युक्त हो जाता 
है; और उस अन्तः्करणके द्वारा जो ज्ञान द्वोता है वह भी 
सदोष और अविश्वुद्ध होता है, यह सुस्पष्ट है। अन्तःकरण- 
रूप शानके करणमें जब सत्त्वगुणकी अधिकता होती है; तब 
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वह प्रायः निमेल होता हे। ऐसे अन्तःकरणद्वारा जो शान 
होता है वह प्रायः विश्युद्ध हेता है। और अन्तः्करणरूप 
शानका करण जब शुद्ध सत्त्वगुणयुक्त ( रजोगुण और तमो- 
गुणके धर्मोसे अस्पृष्ट सत्त्गगुणयुक्त ) होता है, तब अन्तः- 
करण विश्युद्ध होता है और उसके द्वारा द्वोनेवाला शान भी 
विशुद्ध होता है। शानके सम्बन्धमें ऐसा नियम होनेके 
कारण रजोगुण और तमोगुणके विकाससे अन्तःकरणमे जो 
शान उत्पन्न होता है, वह निश्चय ही श्रान्त होता है और 
शुद्ध सत्वसे अन्तःकरणमें उत्पन्न होनेवाला ज्ञान भ्रान्तिरूप 
नहीं, बल्कि सत्यरूप होता है, यह निश्चय है। अन्तः- 
करणमें जब शुद्ध सत््वगुगकी स्थिरता होती है, तब ब्रह्ममावना 
या निदिध्यासन करनेवाले मनुष्यके अन्तःकरणमें ब्रह्मशान- 
का आविभाव होता है, अतः वह ज्ञान परम सत्यरूप माना 
जाता है, भ्रान्तिरूप नहीं भाना जाता | 


ब्रह्मानुभवके द्वारा अनुभूत,शब्दादि विषयोसे रहित,परमा- 
नन्‍्द मनकी दुबंलताक़े द्वारा न उत्पन्न होनेके कारण भ्रान्त 
और अनित्य नहीं होता, बढ्करि मनक्ी सबलतासे उत्पन्न होने- 
के कारण परम सत्यरूप और नित्य होता है । उत्पत्ति-विनाश- 
धर्मवाले क्षणभर्ुुर विषयोंक्रे साथ उन विषयोंकी प्रासिके 
लिये क्षुब्ध हुई इन्द्रियोंका सम्बन्ध होनेके कारण अन्तःकरण- 
की क्षणिक खिरताके द्वारा थोड़े समयके लिये जो कृत्रिम 
आनन्द उत्पन्न होता है, वह परमानन्दरूपमें स्थित अद्यक 
साथ झुद्ध सत्वगुणयाली अन्तःकरणकी वृत्तिके सम्बन्धसे 
अनुभूत स्वाभाविक परमानन्दके समान केसे दी सकता है ! 
इस परम सत्यरूप परमानन्दका अनुभव जब झुद्ध सत्त्गुण- 
बाली अन्तःकरणकी बृत्तिकों हं।ता है तब मनुष्यके अनादि- 
कालके परिताप सदाके लिये दूर हो जाते हैं और वह परमा- 
ननन्‍्दरूप होकर परम शान्ति ओर परम तृप्ति प्राप्त करता है । 


बिनाशक सामग्रीके अभावमें ब्रह्न अविनाशी अथवा 
अनन्त है अर्थात्‌ अवधि और विनाशसे रद्दित हैं; अतएब 
जो पुरुष अपनी शुद्ध सत्त्वगुणवाली अन्तःकरणकी बृत्तिके 
द्वारा अभेदभावसे उस ब्रह्मका अनुभव करता है वह पुरुष 
भी अविनाशीभावकों प्रातकर अपने भीतर माने हुए 
कश्पित मरणधर्म तथा उसके भयसे सदाके लिये मुक्त हो 
जाता है । 


जिस प्रकार एक बढ़े ओर स्वच्छ दपंणमें उसके समीप 


स्थित किसी महानगरका प्रतित्रिम्न प्रतीत होता है उसी प्रकार 
निरतिशय; व्यापक और चिदाकाइरूप ब्झ्षमें दृष्टाको अपने 
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अन्तःकरणमे रहनेवाली अनात्मपदार्थोकी वासनाओँके 
अनुकूल जगत्‌ अर्थात्‌ प्राणियाँ, जडपदार्थों और क्रियाआँ- 
की प्रतीति होती है । जिसके अन्तःकरणमें अनात्मपदार्थोंकी 
वासनाएं बढ़ी होती हैं, उसको यह जगत्रूप प्रतिबिम्ब 
सत्य प्रतीत होता है; जिसके अन्तःकरणमें अनात्मपदार्थोंकी 
वासनाएं कम होती हैं, उसको यह जगत्रूप प्रतिबिम्ब 
अनिवेचनीय अर्थात्‌ वर्तमानकालमें दिखलायी देता हुआ 
भी ज्ञानकालमें मिथ्या प्रतीत होता है। और जिस प्रकार 
अम्तःकरणमें आत्माके अनुभवके द्वारा अनात्मपदार्थोकी 
वासनाए नष्ट हो जाती हैं उसी प्रकार यह जगद्रूप 
प्रतिबिम्ब मिथ्या प्रतीत होता है । ब्रल्मवेत्ताक अन्तःकरणमें 
आत्माका सुस्पष्ट साक्षात्कार होनेसे यह जगत मिथ्या प्रतीत 
होता है, यह बात उपयुक्त प्रतिपादनसे स्पष्ट हो जाती है । 

जिस प्रकार निर्मल दर्पणमें प्रतिबिम्बित प्राणियों, 
पदार्थों और क्रियाआँका उस दपणमें प्रवेश नहीं होता; 
जिस प्रकार निमेल आकाशमें आभासित गन्धवनगर अ्थात्‌ 
उसमें प्रतीत होनेवाले प्राणी, पदार्थ और क्रियाएँ. उसमें 
प्रविष्ट नहीं होतीं; और जिस प्रकार सिनेमाके निर्मल परदेमे 
आभासित प्राणी, पदार्थ और क्रियाएं. उस परदेमें प्रविष्ट 
नहीं होतीं उसी प्रकार चिदाकाशरूप ब्रह्ममें मनुध्यके 
अन्त+करणकी जाग्रत्‌ अवस्था प्रतीत प्राणी, पदार्थ और 
क्रियाएं. भी प्रविष्ट नहीं हो सकतीं, यह विश्युद् और अति- 
सूक्ष्म बुद्धिवाले बक्षवेत्ताकों अनुभूत होता हें । बल्कि जिस 
प्रकार वायु बड़े-बड़े इक्षोंकी हिला देता है, परन्तु उस 
वृक्षका अधिष्ठानरूप आकाश तनिक भी नहीं हिलुता, उसी 
प्रकार प्रारब्धकर्मके द्वारा शरीरादि क्रियाएं, द्वोती हैं, परन्तु 
उसमें रहनेवाला आत्मा तनिक भी क्रियाशील नहीं होता, 
यह बात भी ब्रह्मवेत्ताको अनुभूत होती है । 

जिस प्रकार धटरूप उपाधिके मिथ्यात्वका दृढ़ निश्चय 
होनेपर उसके अंदरके आकाश--घधटाकाश वा महाकाशके 
साथ सर्वदा वास्तविक अमेद होता है, उसी प्रकार अन्त+- 
करणरूप उपाधिके मिथ्यात्वका सुदृढ़ निश्चय होनेके बाद 
अम्तःकरणमें चेतन आत्माका ब्रह्कके साथ सर्वेदा बास्तविक 
अभेद ब्रह्मवेत्ताकी (संशय-विपर्यय-रद्वित) अनुभूत होता हे । 


जिस प्रकार किसी मनुष्यके घरके समीप एक बृक्ष 
उगता है; बढ़ता है ओर समयपर नष्ट हो जाता है, परन्तु 
उस मनुष्यका उसके साथ कोई भी सम्बन्ध नहीं रहता; 
उसी प्रकार अपने स्थूछ शरीर ओर उसको क्रियाओंका, 
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द्विविध इन्द्रियों और उनकी कियाओंका; अन्तःकरण और 
उसकी क्रियाओंका, प्राण और उसकी क्रियाआँका, अविद्याका 
अंश और उसकी क्रियाओंका मुझ ब्रह्मस्वरूपके साथ लेश 
भी सम्बन्ध नहीं है--ऐसा त्रह्मवेत्ताको स्पष्ट अनुमव होता है। 

जिस प्रकार मृुगजलके वास्तविक स्वरूपको जाननेवाले 
मनुष्य उसको अन्य मनुष्यके समान देखते हुए, भी जलरूप 
नहीं देखते हैं, बल्कि उसे सूर्यकी किरणोंके रूपमें देखते 
हैं; उसी प्रकार संसारके वास्तविक स्वरूपको जाननेवाले 
ब्रह्मवेत्ता संसारकको अन्य मनुष्यके समान व्युत्यानकालमें 
देखते हुए भी उस रूपमें सत्य नहीं देखते, बल्कि उसे 
सश्चिदानन्द ब्रह्कके रूपमें देखते हैं। संसारका मिथ्यात्व 
सुस्पष्ट होनेपर ब्रह्मवेत्ताको अपने या अन्य मनुष्योंके प्रारब्ध- 
कमंसे जो पू्बंबत्‌ जगतूकी प्रतीति द्वोती है, उसमें 
बाधितानुबृत्ति कारण कही जाती दे । 

जबतंक सूर्यकी किरणें रहती हैं तबतक देखनेवाले 
मनुष्यको क्षारमयी भूमिपर पड़ी हुई सूयकी किरणोमें 
मिश्या जलकी प्रतीति होतो है, उसी प्रकार ब्रह्मवेत्ताकों 
अपने अथवा अपने सम्पकंमें आये हुए या आनेबाले 
मनुष्योंके प्रारब्धकमके शेष रहनेके कारण संसारके अधिष्ठान- 
रूप ब्रह्ममें नाम, रूप ओर क्रियासे युक्त भिथ्या रुंसारकी 
प्रतीति बक्षरूप अधिष्ठानके शानके साथ होती है । 

जिस प्रकार राजाका बेश धारणकर रंगभूमिसम आने- 
वाला पात्र अपने सम्पर्कमें आये हुए. अन्य पात्रोंके साथ 
अथवा स्वयं अपने साथ भी जो व्यवहार करता है बह 
कृत्रिम आस्था रखकर करता है अथोत्‌ कल्पित समझकर 
करता है; उसी प्रकार दूसरे अज्ञानी पुरुषोंको इस पृथ्वी 
देहादिसे युक्त प्रतीत करते हुए, असंग ब्रक्षवेत्ता भी अपने 
सम्प्कमें आनेवाले मनुष्योंके साथके व्यवहारकों तथा 
अन्योंको प्रतीत होनेवाले अपने शरीरादि व्यवद्दारको भी 
कल्पित समझकर करता है | 

जैसे किसी स्थिर जलवाले जलाशयके तीरपर खड़ा 
कोई समझदार मनुष्य उस जलमें दिखलायी देते अपने 
स्थूल शरीरके अधि आकारको सश्चा नहीं मानता; परस्तु 
उस जलाशयके तीरपर स्थित अपने सीधे स्थूछ दारीरकों 
सत्य मानता है; उसी प्रकार ब्रह्मवेत्ता अपने या अन्य 
मनुष्योंके प्रारब्धकर्मसे प्रतित होनेवाले अपने स्थूलछ शरीरा- 
दिको अपना वास्तविक स्वरूप नहीं मानता, बल्कि ब्रह्मको 
ही अपना वास्तविक स्वरूप मानता है। 

अन्तरात्मासे अभिन्न ब्रह्मकी अपना वास्तविक स्वरूप 
अनुभव करनेवाले ब्रह्मवेत्ता अविद्या, काम, कर्म और 
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कमके सुख-दुः्खरूप फर्ोके वशवर्ती नहीं होते। बल्कि 
इनसे स्बंदा; सब प्रकार निर्लेप ओर स्वतन्त्र रहते हैं । 

कल्पित दृश्यको सत्य माननेवाले अविवेकी मनुष्य 
निरन्तर किसी-न-किसी प्रकारके दुःखका न्यूनाधिक अनुभव 
करते रहते हैं, और अनेकों बार अपनेको धिकारते हैं, 
परन्तु बाह्य दृष्टिके द्वारा प्रतीत सारे दृश्योंको मिथ्या समझने- 
वाले ब्रह्मबेत्ता अपने अन्तःकरणकों तथा उसके सुख-ढुःखादि 
धर्मोकों अपने ब्रह्मस्वरूपसे भिन्न और मिथ्या अनुभव करते 
हैं, इसीसे वह अनुकूल विषयकी प्राप्तिमें ह४ और प्रतिकूल 
विषयकी प्राप्तिमें खेदके वश नहीं होते बल्कि स्बंदा दोनॉमें 
समभावापत्र अथोत्‌ प्रसन्न रहते हैं । 

स्वप्त; मनोराज्य, इन्द्रजल और अभ्रान्तिके पदार्थोंके 
समान जाग्रतमें प्रतीत होनेवाले इस जगत्‌कों प्रारब्धकर्मके 
द्वारा उत्पन्न बराह्यदष्टिद्धारा देखते हुए भी असंग ब्रष्ववेत्ता 
उसमें दृढ़ राग नहीं रखते । स्वप्न ओर मनोराज्यादिके 
प्राणियों और पदार्थों तथा जाग्रतमें प्रतीत प्राणियों ओर 
पदार्थोर्म कोई भी वास्तविक अन्तर नहीं, ऐसा जानकर 
ब्रह्मवेत्ता जगतमें प्रतीत होनेवाले सब प्राणियों और पदार्थों 
में सत्यत्वकी बुद्धि नहीं रखते, बल्कि उन सबको कल्पित 
समझते हैं ) 

ब्रक्षवेत्ता सारे श्श्यप्रपश्चकों उसके विवरत्तोपादान- 
कारणरूपमें अर्थात्‌ ब्रक्मरूपमें देखते हैं, अथात्‌ दृष्टिपात 
करते ही प्रत्येक प्राणी और पदार्थोके व्यावद्दारिक शानके 
साथ ही उनके कि्वत्तीपादानकारणरूप ब्रह्मका भी उन्हें 
स्फुरण हो जाता है । 

जगतमें प्रतीत होनेवाले व्यावहारिक भोक्ता और 
भोग्यको ब्ह्मवेत्ता मिश्या समझते हैं, इससे उनको अनुकूल 
प्राणियों और पदार्थोंके वियोगसै, और प्रतिकूल प्राणियों 
और पदार्थोके संयोगसे अपने असंग, अद्वय और परमा- 
नन्दरूपके दुःखातीत स्वरूपमें इन्द्र और दुशखका अनुभव 
नहीं होता । 

भयड्गर माने जानेवाले भव ( संसार ) की आत्यन्तिक 
निवृत्तिकि लिये भवकी ( महंश्वरकी या महेश्वरसे 
अभिन्न अपन अक्षोपदंष्टा सदूगुरुकी ) अत्यन्त आदरपूर्वक 
आराधना कर उनकी अगाध कृपाके द्वारा और अपने 
अन्तःकरणकी अन्तमुंखी दत्तिके द्वारा अपने ब्रह्मस्वरूपका 
यथाथे अनुमव किये हुए कइतार्थ वे ब्रह्मवत्ता केवल हृदय; 
ब्रक्षरन्ञ, देवप्रतिमा; अभि अथबा तीथेमें ही नहीं, सर्वत्र ही 
( उत्तमाघम सब प्राणियों और पदार्थोंमें ) सश्चिदानन्दरूप 
बह्ाका ही अनुभव करते हैं । 


शश्य्य्ः्स्ल्स्स्य्ल्ल्लःःःसःःःसससससससआसससस रईस अरस:::ओससससडओओ:र:अनननक्रककलमनलकानननननक कान बनना न धान नर न रन न ना न धार न 5 न 95939 मन न न _भ ५० न कननन 5 क्कब५9 >> भा 9५ ५५95० 5 भानवनकन्‍न्‍ न» 5» ५-७ नब कब» न ५»न 4» 5» 5 कर भबन्‍भननन" वर शी १ हीच.रीि २९. ९. बकरी १ह किलर की फजमीचनी जज ४. फज करी अ०मी भरी ये ,/२१ ५ अपना ५. अनेकनी केदार अर #९...#ग./गऐ/#१ पियनी हरी १० कर ९५ + कक पे. 


+# अहययजेसा # 










जिस अविद्याल्प अलोकिक दृढ़ रज्जुके द्वारा बेंघा 
हुआ यह जीवरूपी पद्म इस विश्वर्में सदा भ्रमण करता 
रहता है, और उस रखज्जुसे मुक्त होनेपर अपने स्वरूपमें 
स्थिर होता है, वद अविद्यारूप अलौकिक €दढ रख्जु ब्रह्म- 
वेत्ताको कहीं भी प्रतीत नहीं होती । 

अपने समर्थ सद्शुरुके ब्रह्मोपदेशरूप अलौकिक भमृत- 
का परम आदरपूर्बक पानकर जिसने देवलोकके अम्ृतका 
अनादर किया है, ऐसे ब्रह्मवेत्ताको ब्रह्मरूप निर्मल ज्ञान 
तथा उससे अभेदता प्राप्त होनेके कारण इदलोंक, परलोक;, 
ज्ञानप्राप्ति अथबा मोक्षप्राप्तेकि लिये कोई भी कर्त्तव्य 
अवशिष्ट नहीं रह जाता । 

परमानन्दरूप अद्वय ब्रह्मका उपदेश करनेवाले शास्त्र; 
ब्रह्मोपदेश सदूगुरु, अद्वितीय ब्रह्मशन और ब्रह्मानन्दकी 
अलोकिकताके विचारसे चकित दुआ अज्मबेत्ता निरन्तर अपने 
प्रमानन्दस्वरूपमें रमण करता है | 

वस्तुतः सब प्रकारके कतंब्योंसे निबृत्त द्ोकर ब्यवहारमें 
जिसने अपने चित्तमें अज्ञानियोंक्रो ज्ञान प्रदान करना अपना 
कर्तन्य आरोपित किया है; इस प्रकारका कृतकृत्य ब्रह्मवेत्ता 
अपने भन्तःकरणकी बाह्य दृष्टिके द्वार जब विश्वकोी देखता 
है तब मुमुक्षु पुरुषोंको इस प्रकार सदुपदेश देता है-- 

“हे सज्ञनों | आप पहले सुख ओर दुश्खके वास्तविक 
स्वरूपको समझें; तब सुख और दुःखके कारणोंका सुह्ष्म- 
दृष्टिसे बिचार करें । सबको सुख चाहिये--निर्दोष तथा 
पूर्ण सुख मिलना चाहिये, दुःखका लेश भी न होना 
चाहिये । आप ब्राक्षण हों या किसी दूसरे वर्णके हों, अथवा 
बणहीन हाँ, ब्रह्मचारी हों या किसी अन्य आश्रमक्रे हों, 
स्त्री दो या पुरुष हों--कोई भी हों, आपको खुख चाहिये, 
दुःख नहीं चाहिये । यह बात उसी प्रकार सत्य है जैसे एक 
और एक मिलकर दो होते हैं ।' े 

“हे सुखाभिलाषी पुरुषों ! आप सुखकी इच्छा करते हैँ 
और दुःखकी इच्छा नहीं करते; परन्तु शोककी बात है कि 
आपमेंसे अधिकांश, जिन उपाबोंके द्वारा वास्तविक सुख्रकी 
प्राप्त होती है उनका आदरपूवंक सेवन नहीं करते, और 
जिन उपायोंसे अवश्य दुःखकी प्राप्ति होती है उनका सेवन 
करनेसे बाज नहीं आते |” 

सुख आपके अन्तःकरणमें है, बाहरी अनुकूल जान 
पड़नेवाले पदार्थोमें सत्य सुख नहीं हे | बाइरी इच्छित 
पदार्थोंकी प्राप्ति और उपमोगके द्वारा थोड़ी देरके लिये 
अन्तःकरणमें सुखका अनुभव होता है, परन्तु पीछे न्यूनाधिक 
रूपमें दुःखका अनुभव दोने लगता है । इस प्रकार अनुकूल 
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पदार्थकी प्राप्ति या उपभोगके द्वारा मनुष्यकों स्थायी सुख 
नहीं मिलता यह बात सबके अनुभवसिद्ध है । यदि बाहरी 
सब पदार्थोंकी तृष्णाका त्याग किया जाय तो बाहरी पदार्थों 
के चिन्तनके द्वारा उत्पन्न होनेवाली मनुष्यके चित्तकी 
चश्चलताका शमन हो जाय ओर चित्तको स्थिरता प्राप्त हो 
जाय । चित्तको ख्थिरताके द्वारा विक्षेपका अभाव होनेके 
कारण पुरुषकों उपशम सुखकी प्राप्ति होती है और पश्चात्‌ 
उसे परमानन्दरूप ब्रह्मका अनुभव द्वोता है। यदि मनुप्यको 
निर्दोष, निरवधि, नित्य और स्वतन्त्र सुखकी चाह हो तो 
उस सुखको दृश्य विषयोंमें नहीं ढूँढ़ना चाहिये, बल्कि अपने 
अन्तःकरणमें ही, किसी सम सद्गुरुके शरण होकर, विधि- 
पूबंक खोजना चाहिये। आलक्य और अभ्रद्धाका त्याग 
कर इसके लिये विधिवत्‌ प्रयक्ष करो ओर सुख प्राप्त करो |” 

ऐसा परम पूज्य, प्रातःस्मरणीय, वन्दनीय और विश्वका 
श्रेष्ठ अलझ्डगररूप बह्वेत्ता, देहादि जड पदार्थोंमें अहंताबुद्धि 
न रखनेवाला, किसी भी दृश्य पदाथमें ममता न रखनेबाला, 
सब दृश्य पदार्थोमें विडसित अपने आत्माकोी और अपने 
आत्मामें कल्पित सब पदार्थोकी देखनेवाला; निर्मम और 
निमेल चित्तवाला, उदार कर्मेन्द्रियों और ज्ञानेन्द्रियोंको 
निषिद्ध कर्मोंसे सबंथा रोक रखनेवाला, अन्तरात््मासे अभिन्न 
ब्रक्षस्वरूपमें अपने चित्तको तथा अपनी इन्द्रियोंकों सुस्थिर 
रखनेवाला, सुदृढ़ निश्चयवाला, प्रारब्धसे प्राप्त होनेवाले 
आहार-विहारमें सन्‍्तीष रखनेवाला, किसीसे द्वेप न करने- 
वाला, किसी भी प्राणीको किसी प्रकारसे उद्विम न करनेवाला। 
अगाघ दयासे पूर्ण हृदय, वाणी ओर नेत्रवाला, किसीका 
अद्वित चिन्तन न करके प्रिय और सत्य बोलनेवाला, क्षमाका 
मद्दासमुद्र, सहनशौल अथांत्‌ प्रतिकूल प्राणी अथवा प्रतिकूल 
प्रसज्ञकी प्रासिमं तनिक भी उद्विम न होनेवाला; प्राप्त 
व्यवहारमें मानापमान, सुख-दुःख, स्तुति-निन्दा, भूख-प्यास 
तथा अन्य अनुकूल-प्रतिकूल प्रसज्जोमें इ्ष-खेदयुक्त न दंकर 
अपने दददयकों शीतल, श्ञान्त रखनेवाला, किसीकी निन्दा न 
करनेवाला, कर्मेन्द्रियोंमे अनुचित चापल्य न रखनेत्राला, 
कोमल हृदयवाला, प्रतापी, ऊपरसे व्यवद्टार्के लिये रागाभास 
तथा द्वेषाभासका व्यवहार रखते हुए. भी हृदयमें आकराश- 
जैता अति पवित्र रनेवाला, नम्न अर्थात्‌ विद्याधनादिके 
अभिमानसे रदित, सरल खभाववाला, दम्भरहित, इहलोक 
तथा परलोकके सब सुख््नोंमे उदासीन रइनेवालछ।, दृश्यके 
बाधके द्वारा दृश्यकी वासनासे रहित, प्रारब्धक्रमंवश्न प्राप्त 
हुए सुख-दुःखको मिथ्या समझ सबंदा प्रसन्न रहनेवाला, 
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जाग्रत्‌ अवस्थामें भो सुषुसिके समान विक्षेपरद्ित मन रखने- 
की श्षक्तिवाला, अपनेको अक्रिय, असन्ज, परम पवित्र, दुःख- 
रहित और परमानन्दरूप अनुभव करनेवाला, किसी भी 
प्राणीसे ईंध्यों न करनेवाला, मैं ओर व्‌; शुमाशुम तथा ऊच- 
नीच हृत्यादि संसारके सब विकल्पोंसे रहित चित्तवाला, 
निष्काम कर्म करनेवाला, शुभाशुभ कर्मोकी आदरपूजक सेवा 
न करनेवाल, सब पदार्थोकी विवर्तोपादान कारणरूपमें-- 
ब्रह्मरूपमें देखनेवाला, किसी प्रकारकी चिन्ता न करनेवाला, 
बाहरी अनुकूल-प्रतिकूल पदार्थों तथा प्रसड्धोंका एवं अन्त३- 
करणमें आभासित सुख-दुःख-मोहाकार बृत्तियोंका द्रष्टा, 
अन्तःकरणकों आत्मामिमुख रखनेकी शक्तिवाला तथा 
प्राकृत मनुष्योंके समूहमें सम्मानमें प्रीतिरह्ित होनेके कारण 
विवेकी पुरुषोंमें सवंथा सदा धन्यवादका पात्र माना जाता है। 
जिसका चित्त परम सुख और परम शानके महासागररूप 
परबह्षमें लीन रहता है, ऐसा ब्रह्मवेत्ता अपने लौकिक कुछको 
पवित्र करनेवाला, अपने स्थूछ शरीरके अपने माता-पिताकों 
अपनी अुूलुत स्थितिके द्वारा परम सम्तोष प्रदान करनेवाला; 
और अपने निवास तथा श्रमणके द्वारा इस प्रथिवीको पवित्र 
करनेवाला होता हे । 


अर. 
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जहाँ दुःखकी गन्ध भी नहीं है, अपविश्रताका नाम भी 
नहीं सुना जाता, जहाँ माया और भायाके कारयरूप पदार्थों 
का अत्यन्त अभाव होनेके कारण सबंदा सर्वोत्तम एकान्त 
स्थान है । जहाँ जड़ता आदि तमोगुणका धर्म नहीं, जहाँ 
चनब्बलता आदि रजोगुणका भर्म नहीं, गहाँ सुखाभिमानादि 
मलिन सत्त्वगुणका घमे नहीं, जहाँ केवल चैतन्य और उपाधि- 
रहित स्वाभाविक आनन्द ही है, जहाँ भेद या द्वेत नहीं, 
जहाँ आकराशकों भी स्थूछतर गिना जाता है, जहाँ किसी 
प्रकारके शरीरकी सत्ता नहीं; जहाँ परम निश्चकता और परम 
गम्मीरता फेल रही है, जहाँ अन्धकार नहीं, जहाँ तेजका 
अधिकरण कोई भी पदाथ नहीं है, और जो स्थल परम गुद्य 
हे जिसका बाणीद्वारा निरूपणण नहीं हो सकता ऐसे 
स्थानमें, जितका चित्त अधिष्ठानमें निमजित हो गया है वह 
ब्रह्मवेत्ता अमेदभावसे निवास करता है । 

जो अपनेको मुमुक्षु मानता हो उसको अपने जीवनकी 
क्षणभरछुरताका निश्चयकर अपने दृदयमें अवस्थित बिश्वास 
( श्रद्धा ) के अनुसार वत्तमान जन्ममें बह्मवेत्ता होनेके लिये 
जहाँतक हो सके शीघ्र ही अधिकाधिक प्रयक्ष करना चादिये | 
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अवतार-्तत्त 


प्र०-अवता रका क्‍या अर्थ है! मैंने सुना है कि जो महात्मा 
पुरुष देवीसम्पच्तिको प्रासकर उच्च स्थितिपर पहुँच 
नाते हैं, वद्दी आगे चलकर भगवानके अवतार माने 
जाते हैं, क्या यह ठीक है ! 

उ०-नहीं; उच्च स्थितिपर पहुँचना तो आरोहण कह्दाता है, 
वह तो ऊपर चढ़ना है। अवतारका अथ तो है उच्च 
सथानसे नीवेकी ओर उतरना--अवतरण । जो लोग 
चढ़नेको उतरना कहते हैं वे तो अवतारका अर्थ ही 
नहीं समझते । 

प्र०-अच्छा, इस उब्च और नीचका क्या अर्थ है, जब कि 
यह कहां जाता है कि सभी छोक उस एकमात्र 
जगतव्पसबिनी प्रकृति माताके गोदके बच्चे हैं, तब उनमें 
ऊचध्ये और अघः यानी उच्च और नीच लोकका 
मानना क्‍या अर्थ रखता है 

3०-अवश्य ही सभी लोक प्रकृति माताके गोदके बच्चे हैं, 
परन्तु उसमें जबतक विषमता नहीं होती, जबतक 
परमात्माके संकल्पसे चेतनका संयोग प्राप्तकर वह 


गर्मभधारिणी नहीं होती, तबतक एक भी बच्चा नहीं हो 
सकता । प्रकृतिके परम साम्यभावमें ऊँच-नीचका कोई 
भी विभाग नहीं है, परन्तु जैसे मॉके बहुत-से बच्चोंमें 
छोटे-बड़े, बुद्धिमान-मुखे, घनी-निधन होते हैं, इसी 
प्रकार प्रकृतिकी गोदमें खेलनेवाले इन लोकॉमें भी 
उशच्च-नीचका विभाग स्वाभाविक है। अवश्य दी यह 
परमार्थदश्सि ऐसा ही नहीं है (न रूपमस्येह 
तथोपलभ्यते |!” पर सृष्टि द्ोती ही है विषमतामें | 
विषमतामें उश्च-नीच है ही। अतएव कारणजगतके 
अन्तगत जो सच्त्वप्रधान लोक हैं, साघारणतया उन्हीं 
लोकॉसे नीचेकी ओर अवतरण होता है | 

प्र०-क्या इस मत्यछोकमें ही अवतार होता है और किसीमें 
नहीं होता ! 

उ०-होता क्‍यों नहीं? स्वगोदि छोकोंमें मी अबतार होता है; 
परन्तु इतना याद रखना चाहिये कि यह होगा अपने 
लोककी अपेक्षा निम्नसरके छोकमें ही | तभी उसका 
अबतार नाम सार्थक है | 





२९१ 
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ध्र०-भगवानका अवतार होता है या अन्य किसी देवताका 
भी द्वोता है ! 

उ०-कारणजगत्‌के सत्तमय लोकोंमें निवास करनेवाली 
किसी भी शक्तिका अवतार हो सकता है। महापुरुष- 
गण भी; जो कारणजगतमें पहुँचे हुए हैं, भगवदिच्छा- 
से समय-समयपर अवतरण करते हैं । 


प्र०«-यह तो सब मायिक लोकोंसे होनेवाले अवतार हुए । 
क्योंकि कारणजगत्‌ भी तो मायामें ही है। क्‍या कोई 
नित्य मायातीत भगवद्धाम भी है, और क्‍या वहाँसे 
भी अवतार होते हैं ? 


उ ०-भगवानके दिव्यधाम भी हैं। जिनमें मायिक सूर्य- 
चन्द्रमाका प्रकाश नहीं है, वहाँ सब कुछ भगवत्स्वरूप 
है, भगवस्पकाशसे ही वे प्रकाशित हैं, वहाँसे भी 
भगवानका और भगवत्स्वरूप कारक पुरुषोंके अवतार 
होते हैं | 

श्र०-भगवान तो नित्य शुद्धचुद्धमुक्तस्वमाव हैं, वे विशाना- 
नन्दघन नित्य निविकार निराकार हैं, उनमें धाम और 
देहकी कल्पना कयोंकर हो सकती हे ! 

3०-ऐसी बात नहीं है | नित्य झुडबुद्धमुक्तस्वभाव 
विशानानन्द्धन नित्य निरविकार निराकार ब्रह्म भी 
भगवानका स्व-रूप ही है। उसमें धाम या देहकी कोई 
कल्पना नहीं हो सकती । उस आलोचनातात अव्यक्त 
निरज्ञन निराकारका अवतार नहीं होता | अवतार 
होता है उस आनन्दमय विज्ञानानन्दघन निविकार समग्र 
भगवानका, जिसका एक स्वरूप निराकार ब्रह्म है! इसीसे 
गीतामें स्वयं मगवान्‌ श्रीकृष्णने अपनेको बक्षक्ी प्रतिष्ठा 
बतलाया है | “ब्रह्मणो हि प्रतिष्ठाहम्‌ ।” ( १४ । २७ ) 
ये सबंमंय और सर्वातीत समग्ररूप भगवान्‌ सगुण 
साकार भी हैं और सगुण निराकार भी हैं तथा दोनोंसे 
अतीत भी | 

प्र०-जों अवतार होता है उसे तो जन्म लेना पड़ता है, 
उसका देहपात भी होता है, उसे सुख-दुःख भी होते 
हैं। तथा कर्म मी करने ही पड़ते हैं, उनका फल भी 
उसे भोगना ही पढ़ता है| भगवानमें यदि ये सारी 
बाते होती हैं तब हम अविद्याश्रस्त जीयोंमें और उन 
सश्चिदानन्दघन भगवानमें अन्तर ही क्या रद्द गया 


ड०-यदि ऐसी ही बात होती तो जीवॉमं और भगवान 
कोई अन्तर नहीं रहइता। आत्मदृष्टे या भगवद्दृष्टिसे 
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कोई अन्तर है भी नहीं, परन्तु वह विषय दूसरा है 
इसलिये यहाँ उसकी आलोचना नहीं की जाती। * 
बात यह है कि हमारे जन्ममें हमारे पूर्नक्ृंत कर्म कारण 
हैं, अद्ृष्टकी प्रेरशासे जगन्नियन्ताके नियमानुसार 
हमें बाध्य होकर निश्चित योनिमें जन्म धारण करना 
पड़ता है। हम अदृष्टके अनुसार कर्मफलरूप सुख- 

दुःख भोगते हैं, आसक्ति ओर अहंकारसे युक्त हुए 

नवीन कम करते हैं, पाह्चममौतिक देह छोड़कर-- 

मरकर सूक्ष्म शरीरके साथ अन्य गतिमें चले जाते हैं, 

परन्तु भगवानके अवत्तारमें ऐसी बात एक भी नहीं 

है। उनके अदृष्ट नहीं है, बे किसी अदृष्की प्रेरणासे 

बाध्य होकर जन्म नहीं लेते | कतृत्थाभिमान न होनेसे 
वे कोई नया कर्म नहीं करते । हमलोगाँकी तरह उनके 
जन्म और मृत्यु भी नहीं होते | जीवॉंके क्याणाथे वे 
संसारमें उसी भाँति अबतीर्ण होते हैं, जेसे कोई 
चक्रवर्ती सम्नाद अपने सम्राद-पदपर प्रतिष्ठित रहता 
हुआ ही छोटे बच्चोके साथ खेलने और खेल-ही-खेलमें 
उनके दुःखोंको मिटाकर उन्हें सुख पहुँचाने तथा 
सन्‍्माग बतलानेके लिये उन बच्चोंक़े साथ जमीनपर 
आकर बैंठ जाता है और उन्‍्हींकी भाषामें उनसे 
बातचीत, हास्यविनोद, खेलकूद करता है | बच्चोंकी 
भाँति सब कुछ करते हुए. भी वह जेसे अपने महान 
सम्राट्पदपर कायम रहता दे इसी प्रकार भगवान्‌ भी 
अपनी स्वमहिमामें पूर्णतया प्रतिष्ठित रहते हुए ही हम 
छोगोंमें अवतीणे होते हैं | स्वयं उनका कथन है-- 


अजो5पि सन्नग्ययात्मा भूतानामीश्वरोषपि सन्‌ । 

प्रकृति स्वामभिष्टाय.. संभवास्याष्ममायया ॥ 
(गीता ४ | ६ ) 
अज, अविनाशी और समस्त प्राणियोंका ईश्वर रहता 
हुआ ही मैं अपनी प्रकृतिकों अधीन करके 'अपनी माया 
( योगमाया--हादिनीशक्ति ) से प्रकट होता हूं। इससे 
यह सिद्ध होता है कि भगवान्‌ जन्म-मृ त्यु-रहित हैं; कम-रहित 
हैं और वे अपनी मध्दिमामें सुप्रतिष्ठित रहते हुए; ही प्रकट 
होते हैं; इसीसे उन्होंने अपने जन्म-कर्मको दिव्य कहा है--- 
"जन्म कर्म च में दिव्यम! बास्तवमें मगवानमें जन्म-कम है 
ही नहीं; यह तो उनकी लीला है। और बात भी ठीक ही है, 
जब मुक्त पुरुष भी जन्म-कर्म-रहित होते हैं, तब भगवानके 
जन्म-कर्म-रहित होनेमें क्या आश्चर्य है ! परन्तु प्राकृत 


श्र 
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लछोगोंकों उनके जन्म-कर्म प्रतीत होते हैं, इसीलिये उन्हें 
दिव्य कहते हैं । उनका प्राकद्थ और तिरोधान होता है, 
तथा कर्मके रूपमें उनकी अभिबंचनीय दिव्य लीलाएँ 
होती हैं | भगवानके इस दिव्य जन्म-कर्मकों जो तत्त्वतः जान 
लेता है उसके लिये भगवान्‌ खय॑ कहते हैं--- 
अन्म कर्म उ मे दिग्यमेव यो वेशि तश्वतः। 
स्थक्त्था देहं पुनजन्म नेति सामेति सोअ5जुन ॥ 
(गीता ४ | ९ ) 
है अजुन ! मेरा जन्म-कर्म दिव्य है इस बातकों जो 
पुरुष तक्वतः जान लेता है, वह शरीर छोड़नेके बाद फिर 
जन्म गअहण नहीं करता, वह मुझको ग्राप्त हो जाता है । 
भगवानम न आसक्ति है, न फल़कामना है, न अहंकार 
है; न इनके आवासस्थान प्राकृत मन-बुद्धि ही है । बे सर्वात्म- 
रूपमें सच्चिदानन्दमय भगवान्‌ हैं । 
उनका जन्म भी साधारण जीवोंकी भाँति नहीं होता । 
भगवान्‌ कंसके कारागारमें परमभक्त देवकी और वसुदेवके 
सामने चत॒र्भंज विष्णुके रूपमें सहसा प्रकट हुए। उनके 
कमलके समान सुन्दर नेत्र थे; वे चारों हाथींमें शब्बु, चक्र; 
गंदा और पद्म धारण किये हुए थे। उनके वक्षः््थलूमें 
श्रीवत्सका चिह्न तथा कण्ठमें शोभायमान कौस्तुमर्माण 
थी | थे पीताम्बर पहने हुए थे; नवनील नीरदके समान 
उनका मनोहर दयामवर्ण था | उनके मस्तकपर बैदूय मणियों- 
से जड़ा हुआ किरीट ओर कानोंमें मकराकृति कुण्डल शोभा 
पा रहे थे। अंगॉपर सुन्दर करधनी, बाजूबन्द और कड्ुणादि- 
की शोभा अपूर्व थी |# ऐसे अद्भुत विष्णुरूप बालककों 
देखकर वसुदेब-देवकी चकित हो गये और वसुदेवजीन 
स्तुति करना शुरू कर दिया | उन्होंने पहले ही कंहा-- 
विद्तो5सि भवान्‌ साक्षाप्पुरुषः प्रकृते: परः । 
केवलानुभवानन्द॒स्वरूप: सर्वशुद्धिधक्‌ ॥ 
( श्रीमद्भा० १० ।३। १३ ) 
हे परमात्मन ! मेने आपका जान लिया, आप प्रकृति- 
से पर साक्षात्‌ परम पुरुष हैं, केवल अनुभवानन्दस्वरूप हैं 
और सम्पूर्ण आणियोंकी बुद्धिके साक्षी हैं | 
# तमद्भुतं बालकमम्बुजैक्षण॑ चतुर्भुजं॑ शब्बगदायुंदायुधम । 
श्रीवत्सलक्ष्मं गलशीमिकोस्तु् पीताम्बरं सान्द्रषयोदसौमगम ॥ 
महाहईवड्येकिरी टकुण्डलत्विषा परिष्यक्तसहस्रकुन्तलम्‌ । 
उद्दामकाश्च्यज्षदककूणादिभिविरोचमानं॑ वसुदेव रेक्षत ॥ 
(श्रीमद्भा० १० | ३ | ९-१० ) 





इसके बाद देवकीके स्तुति करनेपर वे झोकनयना- 
मिराम द्विथुज बालरूपमें बदल गये । इसी प्रकार श्रीरामा- 
वतारमें मी श्रीकोसल्याजीके यहाँ भी उन सनातन परमात्मा 
जगन्नाथका आविभाव हुआ । 

अआविरासीआगज्ञाथः परमात्मा समातनः । 

उन्होंने देखा भगवान्‌ नील कमलके समान श्यामवर्ण 
हैं, पीताम्बर पहने हुए हैं, चार भ्ुजाओंमें शझ्ज, चक्र; गंदा, 
पद्म घारण किये हैं, नेत्रोके भीतरका भाग सुन्दर अरुण 
कमलके समान शोभायमान है, कानोंमें कान्तिमान्‌ कुण्डल 
शोभित हैं, हजारों सूर्योके समान प्रकाश है, मस्तकपर 
प्रकाशमान मुकुट और गलेमें बेजयन्ती माला है| मुखकमल- 
पर हृदयस्थ अनुग्रहरूप चन्द्रमाकी सूचक मुसकानरूपी 
चांदनी छिटक रही है, करंणारसपूर्ण नेत्र कमलदलके समान 
विशाल हैं एवं श्रीवत्स, हार, केयूर ओर नूपुर आदि 
आभूषणोंसे विभूषित हैं ।# 

फिर क्रोसल्याजीके स्तुति करनेपर आप बालकरूप बन 
गये । इसी प्रकार श्रीकृष्ण और श्रीरामक्रे अन्तधानकी 
कथाएं भी हैं। भगवान्‌ श्रीकृष्णके सम्बन्धर्मं आता है--- 

लोकाभिरामां सखतनुं धारणाध्यानमदछूुलम । 

योगधारणय्राभश्रेय्या5दग्ध्यः धासाविशत्स्वकम ॥ 

(श्रीमद्भा० ११ । ३१ ।६ ) 

भगवान्‌ श्रीकृष्ण योगधारणारजानत अग्िके द्वारा धारणा- 
ध्यानमें मंगलकारक लोकामिराम मनोहर खतनु ( दिव्य 
भगवद्देह ) को दग्घ किये बिना ही उसी भगवद्देहसे अपने 
प्रभमधाम पधार गये। भगवान्‌ श्रीरामके सम्बनस्धर्म भी ऐसी 
कथा आती है कि वे विष्णुरूप होकर स्वधामको पधार गये । 

हम लोगोंको भाँति उनका देहपात नहीं हुआ, न हैं| 
सकता है । जब एक योगी भी चादे जहाँ चाहे जब चाहे 
जिस रूपमें प्रकट और अन्तघोान द्वो सकता है तब भगवानके 


स्वरूपभूत अप्राकृत भगवद्देहके प्रकट और अन्तघोन होने 


पीतवासाश्रतुुंजः । 
जलजारु णनेतान्तः स्फुरव्कुण्डलमण्डित: ॥| 
सहल्नावाप्रतीिकाशः किरीटी. कुजितालक: । 
शह्न चक्रगदरापभ्रवनमालाबिराजितः ॥ 
अनुग्रह्मख्यहत्स्थेन्दुस अकस्मितचन्द्रिक: | 
करुणारससम्पूर्णविशालोत्पलछो चनः | 
श्रीवत्सहार केयूरनूपुरादि विभूषण: । 
( अ० रामायण १ । १। १६---१९ ) 


# नीलोत्पलदलद्यामः 


*# अधतार-तत्व *# 


क्या आश्रय है ! परन्तु वास्तव उनका यह प्राकट्य और 
अम्त्घोन देहघारण और देहत्याग नहीं है। लीलाभूमिमें 
प्रकट होना “जन्म' और अन्तर्घोन करना ही देह- 
त्याग कहृसाता है | भगवानको सुख-दुःख भी नहीं होते, 
और न उन्हें हम लोगोकी भाँति कमे करमा और उसका 
फल ही भोगना पड़ता है | स्वमहिमामें स्थित भगवान्‌ लोक- 
कल्याणार्थ लीला करते हैं; जैसे बालकों के साथ उनके कल्याणाथ 
खेलनेवाला वृद्ध पितामह सम्राद उनके खेलमें हारता- 
जीतता और बच्चोंकी दृष्टिमें अपने ही सदृश झोक-विषादकों 
प्रात्त होता हुआ-सा दीखता है इसी प्रकार हम अश्ोंकी 
दृष्टिम भगवानमें सुख-दुःख भासते हैं, हम अज्ञानियौकी 
दृष्टिमें ही वे कर्म करते और कर्मोका फल भोगते हैं | ओर 
अज्ञानियोंकी दृष्टिमें ही वे जन्म और खमृत्युकी प्राप्त होते 
प्रतीत होते हैं| वस्तुतः वे सदा ही अज; अविनाशी। निष्क्रिय; 
स्वमहिमामें स्थित और आनन्दमय हैं। और लीलावश 
अपनो इच्छासे ही अवर्ताण होते हैं । कोई भी बाहरी 
कारण उन्हें अवतीर्ण होनेके लिये बाध्य नहीं कर सकता । 
प्र०-फिर भगवानके अवतारमें प्रयोजन क्‍या है? वे किस 
उद्देश्यसे अवतार लेते हैं (-- 
उ०-भगवानले स्वयं ही इसका उत्तर दिया है-- 
परित्राणाय साधूनां विनाशाय च॒ दुष्कृताम्‌ | 
घमंसंख्यापनार्थाथ संभवामि युगे युगे # 
(गीता ४ | ८ ) 
साधुओंके परित्राण, दुष्कृतोके विनाश और धर्मकी 
स्थापनाके लिये मैं युग-युगमें प्रकठ होता हूँ | 
-साधुओंका परित्राण, पापियोंका विनाश और धर्मकी 
स्थापना ते! भगवान्‌ अपने साधारण-से सझ्ूुल्यसे ही 
कर सकते हैं, अधिक करें तो अपनी सन्रिधिमें रहनेवाले 
किसी मुक्त कारक पुरुषकों भी भेज सकते हैं। भला, 
जिन भगवानके श्रुसंकेतमात्रसे अखिल ब्रह्माण्डोंका 
खुजन और प्रलय हो सकता है, वे खयं इस मामूली 
कार्यके लिये अवतीर्ण क्यों होंगे ! 
उ०-भगवानकी कौन-सी लीला क्यों होती है, इस बातकों 
इमलोग नहीं समश सकते । भगवानकों जानना) 
पहचानना और उनकी लीछाका रहस्प समझना केवल 
उनकी कृपासे ही सम्भव है। कोई भी मिश्चितरूपसे नहीं 
कह सकता कि यह बात यों ही है | तथापि इस 
'छोकका रहस्थार्थ महात्मा लोग इस प्रकार करते हैं 
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कि यहाँ “साधु शब्दसे “गोपाञ्जना'-जैसे साधु समझने 
चाहिये जिनका परित्राण साक्षात्‌ भगवानके दशन बिना 
हो ही नहीं सकता था | तथा दुष्कृति भी भगवानके 
परम अन्तरंग भक्त जय-विजय-जैसे समझने चाहिये 
जिनका दुष्कृत भगवानकी लीलाविशेषके विकासके 
लिये ही था, अन्य दुष्कृतियोंकों तो उनका दुष्कर्म ही 
नष्ट कर देगा, और धर्म-संस्थापनसे यहाँ भक्ति-प्रेम- 
योंगरूप धर्मकी स्थापना समझनी चाहिये जो ऐसे 
कोटि कामकमनीय मदामनोंहर भजनीय भगवानके 
बिना हैं। नहीं सकती ।” यह्दी अर्थ युक्तियुक्त भी मालूम 
होता है | हाँ, अवान्तर प्रयोजन सम्मा्गंस्थ साधुओंकी 
रक्षा, भाग्यवान्‌ दुष्कृतियोंका शरीर-विनाशरूपसे 
उद्धार और पवित्र निष्काम धर्मकी स्थापना भी है ही । 
कुन्तीदेवी स्तुति करती हुई भगवानके अवतारका हेतु 
बतलाती हैं-- 
तथ। परमइंसानां मसुनीनाभमछात्मनाम्‌ । 
भ्रक्तियोराविधाना्थ कं पश्येस द्वि ख्थियः # 
( श्रीमद्धा० ६ । ८ । २० ) 
जिनके अन्तःकरण सर्वथा मलरहित पवित्र हैं उन 
परमहंस मुनियोंकी मक्तियोगमें प्रश्त्ति करानेके लिये अवतार 
धारण करनेवाले आपको इम अबलाएँ केसे देख ( जान ) 
सकती हैं ! 
इससे मालूम द्ोता है कि परमहंस मुनियोंको प्रेमदान 
देनेके लिये मगवान्‌ सत्र अवतीर्ण होते हैं । आगे चलकर 
कुन्तीदेवी श्रोकृष्णावतारके प्रयोजनमें मतभेद दिखलातो 
हुईं कहती हें-- 
केचिदाहुरज॑ जात॑ पृण्यकोकस्थ कीतंये । 
यदोः प्रियस्यान्ववाये मलयस्येव चन्दनम्‌ # 
अपरे वसुदेवस्य देवक्यां याखितोअभयगात्‌ । 
अजस्त्वमस्थ क्षेमाय वधाय थ सुरदिषाम्‌ ॥ 
भारावतरणायान्ये भुवों नाव इवोदधों | 
सीदुन्यया भूरिभारेण जातों श्ञात्मभुवा्थितः ॥ 
भवेबस्मिन. क्लिश्यमानानामविद्याकासकर्मशिः । 
अचणस्मरणाहणि करिष्यश्निति केचन # 
श्रुण्वन्ति गायन्ति गुणन्त्यभीदणशः 
सारन्ति मनन्‍्दन्ति तवेहिल जनाः | 
त एवं पश्यन्स्यचिरेण तावक 
भवप्रयाहोपरम पद म्बुजम्‌ ॥| 
( श्रीमद्धा० १ । ८ । ३२-१६ ) 





# अवियया झरृत्युं तीत्या विध्ययाइसतमइलुते # 
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कोई कहते हैं कि आपने पुण्यश्छोक राजा युधिष्ठिरका 
यश बढ़ानेके लिये ही यदुबंशमें अवतार लिया है अथवा 
चन्दन जिस प्रकार मल्याचलमें पैदा होकर उसकी कीर्ति 
बढ़ाता है उसी प्रकार आपने महाराज यदुका यश बढ़ानेके 
लिये यदुवंशमें अवतार लिया है। किसीका कथन हे कि 
श्रीवसुदेव-देवकीने अपने पूर्वजन्ममें आपसे पुत्ररूपसे 
प्रकट होनेकी प्राथना की थी, उनकी प्राथनासे आप उन- 
सरीखे साधुओंके कल्याण और देचद्रोही दानवोंका वध 
करनेके लिये द्टी उनके पुत्ररूपसे अवतीर्ण हुए हैं । कोई 
कद्दता है कि समुद्रमें ढ्बती हुई नौकाके समान प्रथ्वी भारी 
भारसे डूबी जा रही थी उसके भारको उतारनेके लिये आपने 
ब्रच्माजीकी प्राथनासे अबतार घारण किया है । अब कुन्तीजी 
अपना मत प्रकट करती हैं कि दस संसारमे अशान, कामना 
और कामनायुक्त कर्मोंके कुचक्रमें पड़े हुए. जो जीव विभिन्न 
प्रकारके केश भोग रहे हैं उन सन्‍्तप्त जीवोको छ्लैशसे मुक्त 
करनेके लिये उनके सुनने और मनन करने योग्य सुन्दर दिव्य 
लीलाओंकों करनेके लिये आपने अवतार लिया है। जो 
लोग आपकी प्रेममरी दिव्य लीलाओंको सुनते हैं, गाते 
हैं, कीतन करते हैं, बार-बार स्मरण करके आनन्दित होते हैं, 
वे शीघ्र ही जन्ममरणरूपी संसारप्रवाहकों शान्‍्त करनेवाले 
आपके मंगलमय चरणकमलोंके दशन पा जाते हैं । 
उपयुक्त सभी प्रयोजन उचित और रुत्य हैं। परन्तु 
कुन्तीजीका बतलाया हुआ अन्तिम प्रयोजन बहुत दी दवदयग्रादी 
है। भगवधरित्र ही वस्तुतः भवसागरसे तरनेके लिये दृढ़ 
नौका है | कलियुगी जीवोंका तो यही आधार है | इसीसे 
गोसाई तुलसीदासजोने कद्दा है-- 
ककिजुग सम जुग आन नईहें जो नर कर बिसबास । 
गाइ राम गुन-गन बिमरल भव तर बिनहिं प्रयास ॥ 
अमलात्मा मुनियोंकों भक्तियोग प्रदान करनेवाला 
प्रयोजन भी बहुत ही युक्तियुक्त है। इसीमें तो पवित्र 
भागवत धमकी स्थापना होती है । इन्हीं हेतुओँसे स्वेतन्त्र- 
स्वतन्त्र इच्छाजून्य भगवान्‌ अवतीर्ण होनेकी इच्छा करते हैं। 
प्र०-अय-विजयादि-सरीखे दुष्कृतियोँंकी और प्रेमघम 
स्थापनकी बात तो समझमें आ गयी परन्ठु गोपाद्चनाओं- 
के परित्राणकी बात कुछ समझ्में नहीं आयी । उनको 
क्या दुःख था जिससे भगवानके साक्षात्‌ अवतीण हुए 
बिना वे उससे नहीं छूट सकती थीं ! 
उ०-सौन्दयमाधुयेसागर नटनागर भगवानके दिशव्यातिदिव्य 
महल स्वरूपके दशनकी लालसा ही उनका महान दुःख 


था । वे इसी विरहतापसे सन्‍्तप्त थीं, उनका यह ताप 
बिना श्री भमगवानके साक्षात्‌ सिलनके मिट ही नहीं सकता 
था | इस दुःखसे परित्राण करनेके लिये ही भगवान्‌ 
स्वयं प्रकट हुए । 
परन्तु यहाँ यह नहीं समझना चाहिये कि प्रयोजनका 
यही एकमात्र स्वरूप है| विभिन्न युगोंमें प्रयोजनोंके विमिन्न 
स्वरूप होते हैं परन्तु उनमें वह बातें तीन ही होती हैं-ताधु- 
परित्राण, दुष्टवेनाश और धमसंस्थापन | 
प्र०-अच्छी बात है, यह बतलाइये कि भगवानके अवतारों- 
में क्या छे/टे-बड़े भी होते हें। अंशावतार, कलावतार, 
आवेशावतार और पूर्णावतार आदि अनेकों नाम मिलते 
हैं, इनका क्‍या रहस्प है ! 
3उ०-भगवानका पूर्णांवतार भी होता है, और अंश-कला- 
बतारादि भी द्ोते हैं । यद्यपि भगवत्तत््व एक ही है 
और किसी भी समय उनकी शक्तिमें कोई न्यूनाधिकता 
नहीं होती । क्योंकि उनकी शक्ति भी साक्षात्‌ मगवत्‌- 
स्वरूप ही है। अतएव वह सदा ही समरस है तथापि 
उनके प्राकट्यके अनेक भेद माने गये हैं । जहाँ जिस 
प्रयोजनसे उनका अवतार होता है, वहाँ उसीके अनुसार 
उनकी शक्तिका प्रकाश हाता है । जैसे सम्यूण वेदका 
कण्ठस्थ पाठ करनेवाला वेदश पुरुष जहाँ जिस मम्जके 
उद्चारणकी और जितने वेदा्थप्रकाशकी आवश्यकता 
होती है, उतना ही करता है, इसी प्रकार नित्य पूर्ण 
असीम शक्तिसे सम्पन्न भगवान भी लीला-प्रयोजनके 
अनुसार द्वी शक्तिका प्रकाश करते हैं | अग्मिके जरा-से 
कणमें मी जेसे सम्पूर्ण ब्रह्माण्डको दाह करनेकी शक्ति 
है, क्योंकि वह साक्षात्‌ अभि ही है, इसी प्रकार 
भगवानका किसी भी प्रयोजनस अवती् लोकदृष्टिमें 
अत्यन्त छोटा-सा स्वरूप भी पूर्णशक्तिसम्पन्न ही है| 
भगवानकी पूर्णतामें कभी बिकार नहीं होता | श्रुतिका 
यह सिद्धान्त सदा सत्य है--- 
3० पूर्णमदः पूर्णमिद पूर्णाल्पर्णमुदच्यते । 
पूर्णल्यल. पूर्णणादाय पूर्णमेवाबधिष्यते # 
बिशारू अभ्िमेंसे चाहे जितनी अगप्मि चाहे जितने 
स्थानोमे प्रकट हो जाय, सबमें सब जगह समान हो दाहिका 
दाक्ति होती है| इसी प्रकार भगवानके चाहे एक ही समय 
कितने ही विभिन्न अक्तार हो जाय, सबमें शक्ति समान 
रइती दै। यद्यपि अमिका उदाहरण मगवत्‌-शक्तिकी पूर्णता- 


# भवतार-तस्य 
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के लिये लागू नहीं होता | अप मायाका कार्य है; ससीम 
है, देशकालाबच्छिन् और सान्‍्त है। भगवानकी शरक्ति 
भगबत्‌्खरूप है, असीम है; देशकालातीत है, सबंमय है 
और नित्य है । तथापि शाखाचद्धन्यायक्री भाँति केवल 
समझनेके लिये यह बात कही जाती हे । 

उपयुक्त विवेचनके अनुसार पूण शक्ति होते हुए ही 
भगवान नाना रूपमें प्रकाशित होते हैँ । भगवानके स्वयंरूप 
और व्यूहरूप आदि अनेकों रूप हैं। इसी प्रकार विभवावतार, 
कलावतार, अंशावतार, आवेश|बतार, अचौवतार आदि 
अनेकों अवतार हैं | इनमें स्वयंखू्पके दशन तो मुक्त पुरुषों- 
को ही होते हैं। या तो नित्य नित्यधाममे रहनेवाले 
अनादिकालीन मुक्त पुरुष ही उनके दशशन करते हैं या 
भगवान्‌ अनुग्रह करके जिन्हें दृशन देते हूं वे कर सकते हैं । 
स्वरूपावतार अथवा मगवानके स्वयं अवतीण होनेके समय 
बे जिनको दर्शन देनेके लिये योगमायाका परदा हटाकर 
दिव्य दृष्टि दे देते हैं वे भी दशन कर सकते हैं । अन्य लोगाका 
इस परम रूपके दर्शन नहीं हो सकते | योगमायाक्रा आवरण 
हटाते ही वहाँ मगवानकी दिव्यताके संस्पशसे तमाम प्रकृति 
दिव्य बन जांती है | इसीसे जिस पुरुषके सामने आवरण 
हटता है वही दिव्य दृष्टिसम्पन्न हो जाता है| अवश्य ही 
भावरणमुक्तिकी क्षेत्रशीमा भगवानकी इच्छानुसार होती 
है। इसके सिवा अन्य प्रकारसे भी दिव्य दृष्टि प्रात्त की जा 
सकती है | दिव्य दृष्टिके भी अनेकों उच्च-नीच स्तर हैं, 
अजुन और संजय दोनोकों दिव्यदृष्टि प्रात थी, परन्तु 
दोनों एक ही प्रकारकी नहीं थी | एकमें प्रत्यक्ष दशन था, 
वूसरेमें छाया दशन ! परन्तु यह यहाँका आलोच्य विषय 
नहीं है इसलिये इसपर आलोचना नहीं की जाती | 

भगवानका ब्यूहरूप नित्य विभूततेके बाहर लीला- 
विभूतिमें है। वासुदेय, संकर्षण, प्रयुज्ञ और अनिरुद्ध ये चार 
व्यूह हैं । असलमें तो संकर्षणादि तीन दी व्यूह हैं। वासुदेव 
तो व्यूह्मण्डलमें आनेसे व्यूइरूप माने जाते हैं | भगवानके 
ज़्सि लीलास्वरूपमें ज्ञान, बल, ऐश्वर्य, वीर्य, शक्ति और 
तेज पूर्णरूपसे सदा ही प्रकाशित हैं, उस पड़ैश्वर्यसम्पन्न 
स्वरूपका नाम वासुदेव है। संकषंणमें प्रधानतासे शान 
और बल, ग्रग्मज्ञमें ऐे)बय और वीरय और अनिरुद्धमें शक्ति 
और तेज रहता है। एक वासुदेवरूप ही इस त्रिविध रूपमें 
व्यूहमय बन रहा है । इसलिये तत्त्वतः संकषणादि प्रत्येक 
स्वरूप दी षड़ैश्वयंसम्पन्न है। परन्तु उनके लीलाप्रयोजन- 
के लिये उनमें प्रधानतासे दो-दो शुणोंका आधिक्य भासता 
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है| संकर्षण जीबके अधिष्ठाता हैं, प्रदयज्ष मनके और 
अनिरुद्ध अनन्त जगतके रक्षक, पोषक और विधाता हैं । 

अब अबतारोंके सम्बन्धमें कुछ जानना है। यद्यपि 
अवतार अनेकविध हैं, और उनका प्रकृत रहस्य संसारमें 
कोई भी नहीं जान सकता तथापि महात्मा पुरुषोंके सुने 
और पढ़े हुए वचनोंके आधभारपर किश्वित्‌ वर्णन करनेकी 
चेष्टा की जाती है। स्वयं मगवानके प्रादुर्भावकों विभवावतार 
कद्दते हूँ | इसके दो भेद हैं--मुख्य और गौण । मुख्य 
विभव साक्षात्‌ अवतार हे और गौण विभव आवेशावतार | 
आवेशावतारके भी दो भेद हँ---शबत्यावेश और स्वरूपावेश । 
शक्त्यावेशमें आवेशकालमें केवल शक्तिका विकास होता है; 
और सख्बूपावेशमें भगवान्‌ अपने अप्राकृत विग्रहसमेत 
किसी चेतन शरीरमें आविष्ट होते हूँ । मुख्य या साक्षात्‌ 
अवतारका विग्रह नित्य दिव्य और अप्राकृत होता है और 
गौणका विग्रह केवल आवेशकालमें दिव्य होता है। मुख्य 
या साक्षात्‌ अवतारका प्रयोजन ऊपर बतलाया जा चुका है। 
गौणका प्रकाश सष्टिरचना या रक्षा आदि प्रयोजनोंके 
लिये होता है | गौणावतारोंमें मी अनेकों भेद हैं । 

जो अवतार कलारूपसे होता है उसे कछावतार कहते 
हैं, जो भगवत्‌-शक्ति हमारे जगतकी केन्द्रस्था है; वह 
पोडश कलाकी समष्टि है, इस कलारूपा शक्तिमेंसे जितनी 
कलाओंके विकासकों लेकर अवतार होता है, उसे कलावतार 
कद्दते हैं। एक या अनेक कलाओंके विभिन्न अबतार हा 
सकते हैं । 

कलाकी अपेक्षा अर्थात्‌ सोलह कलायुक्त शक्तिके सोलइवें 
हिस्सेसे भी जो न्‍्यून शक्तिका आविभांव होता है। उसे अंशावतार 
कहते हैं। अंशकी अपेक्षा न्यून शक्तिके अवतारको विभूत्या- 
बतार कहते हैँ। यह याद रखना चाहिये कि परमत्रह्म परमेश्वर 
नपी-तुली सोलह कलावाले ही नहीं हैं | हमारे इस जगत्‌में 
सोलह कलायुक्त शक्तिके विकाससे ही काम चल जाता है। 
इससे हम भगवानकों पोडशकला कहते हैं, वस्तुतः भगवान्‌ 
अनन्त कलायुक्त हैं| उन नित्य निष्कलकी अनन्त अकल 
कलाओंका पार नहीं है | करोड़ों कलाओंकी विविधमुखी 
अनन्त घाराएं निरन्तर उनकी समष्टि कछासे बह रही हैं । सारी 
कलाओंका मूल कारण वह समष्टि कलारूप भगवानकी निज 
शक्ति ही है । उत शक्तिका अवतार भी साक्षात्‌ भगवानके 
आविभावके समय भगवानके साथ ही होता है | परन्तु यह 
आवध्यक नहीं कि सब कलाओंका विकास हो ही । ऐसा 
होना न तो आवश्यक है और न सहज ही सम्भव है | 
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इसके अतिरिक्त जिस कल्प, युग या मन्बन्तरमे जेसे 
भबतारका प्रयोजन होता है तदनुसार अनेकों अवतार हुआ 
करते हैं। वे ही कल्पावतार, युगावतार या मन्वन्तरा- 
वतार कहलाते हैं | 

इसी तरह भगवानका अर्चावतार भी है। जित अर्चा- 
मूत्तिमें विश्वासी श्रद्धासम्पज्त भक्त भगवानका आविभांव 
चाहता है उसी अचौविग्नहमें दयामय मगवान्‌ अपने भक्त- 
की प्रसन्नताके लिये उसपर अनुग्रद्द करके आविभूंत हो जाते 
हैं, इसमें देश, कालका कोई नियम नहीं है। न अधिकारोका 
नियम है। अधिकारी वद्दी हे जो पूर्ण श्रद्धासमन्न प्रेमी हो 
और अचांमूत्तिमं मगवानका पूणण स्वरूप समझता हो। इसमें 
अवतारका स्वरूप वही होता है जैसा भक्त चाहता है। 
इसमें भगवान्‌ अपने भक्तके अधीन होते हैं, वह जिस 
विधिसे जिस समय उनके स्लान; भोजन; शयन, पूजन; 
श्रज्भार आदिकी व्यवस्था करता है, उसी रूपमें भगवान्‌ 
स्वीकार करते हैं । 
प्र०-क्या साक्षात्‌ भगवानका ही अवतार होता है, और 

किसीका नहीं द्वोता ! यदि होता है तो क्या उन सब 

अबतार्रमें भी शक्तिका तारतम्य नहीं रहता ! 


ड०-यह तो पहले ही कद्टा जा चुका है कि कारणजगत्‌की 
किसी भी शक्तिका अवतार द्वो सकता है। वस्तुतः 
साक्षात्‌ समग्र भगवानके अवतार बह्डुत कम द्वोते हैं । 
अन्य शाक्तियोंके अवतार ही अधिक होते हैं । अंश 
और गौणावतारोंके भी समय-समयपर अवतार होते 
हैं। आयुध और आभूषणोंके भी अवतार होते हैं । 
नित्य भगवत-कैक्षयको प्राप्त मद्दाभाग मुक्त पुरुषोंके भी 
भगवदिच्छासे अवतार होते हैं । कभी-कभी वे भगवत्‌- 
सेवाके लिये भी अवतार घारण करते हैँ । यही भगवान- 
के भक्तों और परिकरोंके अवतार होते हैं--श्रीमद्‌- 
शहूराचाय इसिंहतापनीय उपनिषद्के भाष्यमें कहते 
हैं--'मुक्ता अपि लीलया विग्रहं कृत्वा त्वां भजन्ते ।” 
मुक्त पुरुष भी लीलासे देह घारण करके भजन किया 
करते हैं । 
कारणजगत्‌में शानशक्ति, क्रियाशक्ति, प्रेमशक्ति; 
दयाशक्ति, निरोधशक्ति, ऐश्वयेशक्ति आदि जो अनन्त 
प्रकारकी शक्तियाँ हैं; उन सभीके प्रयोजनानुसार विविध 
अवतार होते हैं; इन्हीं शक्तियोंके नामानुसार उनके शाना- 
बतार, क्रियावतार, प्रेमावतार आदि विभिन्न नाम और कार्य 
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होते हैं । इनकी शक्तिमें बहुत तारतम्यता रहती है । अतएब 
इन सबमें न एक-सी शक्ति होती है, और न इनकी एक- 
सी क्रिया ही होती है । इनमें बहुतेरे अवतार शक्त्यावतार; 
गौणावतारोंकी श्रेणीमें मी आ जाते हैं । अवतार मनुष्य- 
रूपमें ही नहीं, पद्म-पक्षो आदि रूपों भी होते हैं | 

दुष्ट शक्तियोंके भी अबतार दोते हैं, परन्तु उनका 
अवतीर्ण होना जगतके अमज्ञलके लिये द्ोता है अतएव 
जगतके कल्याणार्थ उनके विनाशक्रे लिये भी समय-समय 
शक्त्यवतार होते हैँ । अवश्य ही इन सभीमें भगवत्‌शक्ति- 
के द्वारा सश्बालित एक अखण्ड नियम सतत काम करता है । 


भगबानका एक अन्तयांसी अबतार भी है जो जीवके 
हृदयमें रहकर उसकी प्रवृत्ति ओर चेश्ठऔंका नियमन करता 
है। इस अन्तयांमी खरूपके दो भेद हैं। एक जो अपने 
श्रद्धामय भक्त जीवके द्वृदयकमलमें सुहृदूरूपसे उसके योग- 
क्षेमके वहन करनेके लिये निवास करता है। यह भक्तकी 
इष्टमूिके रूपमें ही भक्तको दृदयमें दर्शन देता है । दूसरा 
स्वरूप अन्तरात्मारूपसे हे जो सभी जीबोंके द्वृदयमें भली- 
बुरी सभी अवस्थाओंमें सदा निवास करता है। जीबके 
हृदयमें इस अन्तयांमीका नियास है, तमीतक वह जीब है। 


इसके सिवा प्रत्येक युगमें अनन्त अबसरॉपर अनन्त 
भक्तोंके सम्मुख एकान्तमें उन्हें कृताय करनेंके लिये भगवान- 
का जो प्राकय्य होता है; वह भी अवतार ही है। उसमें भी 
साक्षात्‌ भगवान्‌ और गौण शक्तिका भेद भक्तकी साथनाके 
अनुसार रहता है । 
प्र०-साक्षात्‌ भगवानके अवतारका शरीर क्या भौतिक नहीं 
होता ! और भौतिक नहीं होता तो वह कैसा होता है ! 


<०-भगवान्‌ चाह तो मायिक छरीर भी घारण कर सकते हैं। 
क्योंकि वे स्वमवनसमथ हैं और समय-समयपर छोक- 
कल्याणाथ करते भी हैं। परन्तु उनका साक्षात्‌ अवतार- 
शरीर भगवत्स्वरूप ही होता है| बह भौतिक न होकर 
चिदानन्दमय होता है | स्थूल पागश्चभौतिक शरीरकी तो 
बात ही दूर रही, उनका यूक्ष्म तथा कारणशरीर भी नहीं 
होता; वे इन त्रिविध मायिक शरीरोंसे परे हैं । मायिक 
शरीर तो उनका भी नहीं होता जो कारणमण्डलको 
लॉधकर भगवानके नित्य परम धघाममें पहुंच जाते हैं । 
फिर ख्रयं भगवानकी तो बात ही क्या है ! मग़वान भी- 
फष्णकी स्तुति करते हुए, ब्रझ्माजो कहते हैं--- 





मूर्तिमान्‌ वेदान्ततत्त्व 


#* अधतार-तर्य 
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अस्यापि देव वपुषों मदलुग्रदस्य 
स्वेच्छामयरय न तु खूतमयस्य को 5पि ! 
नेष्रो महि स्ववसितु मनसान्तरेण 
साक्षासबवैव किस्ुतास्मसुखानुूतेः ॥ 
( श्रीमद्भागवत १० | १४ । २) 


हे देव | भक्तोक़री इच्छानु सार प्रकट हुए मुझपर अनुग्रह 
करनेवाले आपके इस अवतारबिग्रहकी, जो पाश्चमीतिक 
नहीं, अपितु अचिन्त्य शुद्ध सत्वमय है, महिमाकों मनसे 
भी जाननेके लिये मैं ब्रह्मा समर्थ नहीं हूँ अथवा कोई भी 
समर्थ नहीं हे तब आपके साक्षात्‌ स्वरूपक्ी मद्दिमाकों तों 
एकाग्र किये हुए मनसे भी कोन जान सकता हैं ! 

भगवान्‌ श्रीरामको महर्षि वाल्मीकिजी कहते हैं-- 
चिदानन्दमय देह तुम्हारी ! बिगत बिकार जानु अधिकारी ॥ 


इसीसे आत्माराम मुनिगण भी भगवानके दिव्य स्व- 
रूपका दर्शन पाते ही मुग्ध हो जाते हैं। जनक-से राजर्षि, 
व्यास-से महर्षि और भीष्म-से ज्ञानवृद्ध भगवानक़ों देखते ही 
पलके मारना भूलकर एकटक दृष्टिसे उनकी ओर देखते ही 
रह जाते हैं । तभी उनके भक्तोंकी चरणरजकों मस्तक 
चढ़ानेके लिये ब्रह्मा-सरीखे देवता, ओर उद्धव-सरीखे ज्ञानी 
लालायित होते हैं | वस्तुतः भगवानका देह दिव्य देह 
भी नहीं है, वह भगवत्सरूपसे सवंथा अभिन्न है | वह 
देहातीत साक्षात्‌ भगवत्खरूप ही हे | वह दिव्याति- 
दिव्य आनन्दका आनन्दमय आनन्दनिझर हे। क्योंकि 
वह आह्ादिनी शक्तिके निरमित्तसे ही नित्य प्रकट 
रहता दे | वह सवंत्र मधुर-द्दीमधुर है, सब कुछ 
मधुर-ही-मधुर है, वह मधुरिमामय है। इसीसे उसको 
“आनन्दमात्रपादमुखोदरादि! या (आनन्देकरसमूतयः” कहते 
हैं। जिनके पादारबिन्दमकरन्दसे निकली हुई तुल्सीमिश्रित 
सुगन्‍्ध जन्मसे द्वी अक्षविदृशिरोमणि सनकादिके मनमें क्षोभ 
उत्पन्न कर देती है, उन भगवानके स्वरूपभूत भगवदेंइकी 
महिमा कौन गा सकता दे ! 
प्र०-अच्छा, अब भगवानके सौन्दर्यका कुछ वर्णन कीजिये | 


उ०-विश्वत्नहझलाण्डमें ऐसा कौन हे जो भगवानके दिव्य 

भगवददेहके सौन्दर्यके करोड़वें भागका भी वर्णन कर 

सके | वह अनिवचनीय तत्त्व है | जिस किसी परम 

सौभाग्यशाली मद्दानुमावने भगवानके उस योगमाया- 

से अनाइत सौन्दय-माधुय-सागर महान सुन्दर 
८ 
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स्वरूपके दशन किये हैं, वही उनके सौन्दर्यका किश्नित्‌ _ 
रदस्य जानता है परन्तु जो कुछ जानता है, उसके वर्णन- 
की सामश्य उसमें कदापि नहीं है । 


मगवानके सौन्दर्यंकी तो बात ही क्‍या है, विश्युद्ध 
लिंगद्ारीरके सोन्दय्यका भी वर्णन नहीं हों सकता। वह भी 
बहुत ही ज्योतिमेय, मनमोहन, नयनाभिराम; माधुयेमय और 
लावण्ययुक्त होता है; उसकी भी कोई तुलना नहीं होती। सारी 
देवभूमिकाएं, उस विद्युद्ध लिंगकी ही विभिन्न अवख्ाएँ हैं । 
फिर जब वही लिंग 'कारणरूप? में जा पहुँचता है तब तो 
उसका सौन्दय सर्वथा वणनातीत हो जाता है| कामदेवके 
मनोहर स्वरूपकी उपमा इस कारणशरीरसे ही दी जाती 
है । परन्तु यह कारणदेह भी जड भौतिक ही द्वोता है। 
क्योंकि कारण, सूक्ष और स्थूछ जगत्‌ सब मायामें दी 
है। इनकी स्थितिका कारण जीवोंका अनादि कर्मप्रवाह है। 
अस्तु ! जब परमोस्कृष्ट भौतिक देहकी ऐसी महिमा है तब 
भगवद्देहका सौन्दर्य कोन कट्ट सकता हे ? भक्त कवि इतना 
कहकर चुप हो जाते हैं--- 

अंग अंगपर दारिये कोटि कोटि सत काम ६ 


न उसकी कोई उपमा है, न उसका कोई नमूना है । 
जो देखता है; वही जानता है परन्ठु कह कोई भी नहीं 
सकता ! 
प्र०>जब भगवानका ऐसा मधुर आनन्दमय स्वरूप है तब 

तो अवतारकालमें उसको देखकर सभी छोग 

मोहित होने चादिये। उनके स्वरूपका दशन करनेवाले 
सभी छोगोंको उनकी पद्दचान भी होनी चाहिये । 
परन्तु श्रीराम, श्रीकृष्णादि साक्षात्‌ भगवत्स्वरूपोंके 
जीवनको पढ़नेसे ऐसा पता लगता है कि ऐसा नहीं 
हुआ | बहुत-से छोगोने तो उन्हें पहचाना ही नहीं । 

3उ०-भगवानके दिव्यातिदिब्य भगवद्देहके द्शनके लिये 
दिव्यदृष्टि चाहिये । प्राकृत जगत्‌ तो उनके उस रूपके 
तेत्कों भी सहन नद्ीीं कर सकता । इसीसे अवतारकाल- 
में भगवान्‌ अपने स्वरूपको योगमायासे समाशृत 
रखते हँ-- 

नाई प्रकाशः स्वस्थ योगमायासमाशुतः । 

(गीता ७ । २५ ) 


और इसीसे सब लोग उन्हें नहीं पहचान सकते | वे 


कृपा करके जिनकों अपना परिचय प्रदान करना चाहते हैं 
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उन्हींके लिये योगमायाका आवरण हटाते हैं; इस आवरण- 
के हटानेमें भी अधकारीभेदसे बड़ी भारी तारतम्यता 
रहती है । इसका हटाना पूर्णरूपसे तो वहीं होता है, जहाँ 
भगवानकी केवल अन्तरज्ञा ही नहीं, स्वरूपा शक्तियांका 
आकर्षण रहता है। वहीं भगवदिच्छासे बह योगमाया 
अपने आवरणरूपकों त्यागकर-भगवानकों आवरणमुक्तकर 
स्वरूपभूता आनन्दरक्तिक्रे रूपमें बदलकर भगवानके रमण- 
का आधार बन जाती है। क्योंकि वस्तुतः वह आह्ृादिनी 
शक्तिसे अभिन्न ही है। इसीसे श्रीशुकदेव मुनिने कहा है क्रि--- 


भगरवानपि सता राजी: शरदोत्फुछमछिका: | 
वीक्षय रनन्‍्तुं मनश्रके योगमायासुषाश्रितः ॥ 


याद रखना चाहिये भगवानकी यह योगमाया वह 
माया नहीं है जो सुष्टिकर्ता ईश्वर्के साथ रहती है, न वह 
अविद्या है जो समस्त जगतकों मोहित किये हुए है। वे 
तो बहुत ही निम्नस्तरकी शाक्तियाँ हैं; यह योगमाया तो 
भगवानकी साक्षात्‌ स्त्ररू्पाशक्ति ही है । इसी शक्तिकों साथ 
लेकर भगवान्‌ अबतीर्ण होते हैं-'सम्मवामि आत्ममायया ।* 


हस योगमायासे समादृत होनेके कारण ही लेगोंको 
भगवानका देह मायिक या भौतिक-सा पतीत होता है, और 
ऐसा होना ठीक ही है,क्योंकि उनकी मायामयी दृष्टि अमायिक- 
का प्रत्यक्ष कर ही नहीं सकती | हमारी इरिद्रियाँ तो अती निद्रिय- 
मायिक पदार्थक्रों भी ग्रहण नहीं कर सकती, फिर मन-बचन- 
घुद्धसि और इनकी मूल प्रकृतिसे परेके परमात्म-स्वरूपकों 
तो कैसे भ्रहण कर सकती हैं । अतएवब भगवानका स्वरूप 
न्यूनाघिकरुपमें उन्हींके सामने प्रकट होता हूँ जिनकी 
न्यूनाधिकरूपमें दिव्यदष्टि मिल जाती हे। मगवानकी बात 
तो दूर रही, मोहृदृष्टिस तो हम भौतिक देहधारी महात्मा 
पुरुपकों भी नहीं पहचान सकते | उसके लिये भी अन्त्॑ष्टि तो 
चाहिये ही। परन्तु यह दिव्यदृष्टि, कोई शानदृष्टि या अस्त्ंष्टि 
नहीं है यह भगवद्त्त एक भगवदीय शक्ति है। शानदृश्सिम्पन्न 
पुरुष उन्हें ब्रह्म देखते थे, शत्रुभाववाले उन्हें साक्षात्‌ काल- 
रूपमें देखते थे। वसुदेव-देवकी, नन्‍्द-यशोदा या दशरथ- 


' का 
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कौसल्या उन्हें पुत्ररूपमें देखते थे। यह सब भगवानकी 
इच्छापर ही निर्भर था। इतना होनेपर भी भगवानके 
स्ररूपक्रों जो कोई भी देखता था वह कुछ क्षणोंके लिये तो मुग्ध 
हो ही जाता था । हाँ, उनकी बात दूसरी है जिनको जान- 
बूझकर ही भगवानने अपना भयड्भूर रूप ही दिखलाया | 
मोहनरूप दिखलाया हां नहीं । अन्त्ंष्टिसम्पत्न ऋषि-मुनि, 
महात्मा और प्रेममना आत्मीय स्वजनोंकी तो बात ही 
निराली है। सेनासद्ित खरदूषण जो शत्रुरूपमें भगवानसे युद्ध 
करनेकी आये ये--उनके दिव्य स्वरूपकों देखकर क्षणभरके 
लिये भुग्ध हो गये और अपने मन्त्रीसे कहने लगे-- 


नाग असुर सुर नर मुनि जेते | देख जिते हते हम केते ॥ , 
हम भरि जनम सुनहु सब माई ) देखा नहिं अस सुन्दरताई ॥ 
जर्यपे मगिनी कीन्ह कुरूपा | बध कायक नहीं पुरुष अनूपा ॥ 





३०मी चिकन याम ओर फिर १३ कान्क, 


यह उन राक्षसोंकी दशा हं जो बहिनके नाक-कान 
कट जानेपर मारनेके लिप्रे आये हैं, ओर जिनके सामनेसे 
योगमायाका पदों नहीं दृटा हे । 


हमें तो बस आकुल हृदयसे उत्कण्ठित नेत्रोंसि लीछाशुक- 
के शब्दोंमें उनकी रूपमाधुरीके दशनाथथ यह प्रार्थना ही 
ऋरते रहना चाहिये-- 


कारुण्यकबरकरटाक्षनिरीक्षणे न 
तारुण्यसंवलितशैशववैभवेन । 
अआवनमज्भुतविशभ्रमेण 
श्रीकृष्ण चन्द्र शिशिरीकुरु लछोचने मे # 
हे देव! हे दुग्रित ! हे भुवनैकबन्धो! 
हे कृष्ण ! हे सपक ! हे करुणेकसिन्थों । 
हे नाथ ! हे रमण ! हे नयनाभिराम ! 


आपुष्णता 


हू। दा कदा नु भवितासि पद दशोमे ॥ 
अमून्यघन्यानि दि्नानतराणि 

हरे व्वदालोकनमन्तरेण . । 
अमाथवन्धोी. ! करुणकसिन्धों ! 


हा हनन्‍तस हा हन्त कर्थ नयाम्रिि # 


--2%400कट्रमल्‍०-- - 


जो मनमें स्थित हाकर मनके मीतर है, जिसकों मन नहीं जानता, जिसका मन शरीर है, जो मनके भीतर रहकर 


उसे नियममें रखता है, वह तेरा आत्मा अन्तर्यामी अमृत है । 


| (बृहद० ३ । ७। २०) 


7 -अनक् पेक दाल - 
जज ६.4 नो 


गीता ओर वेदान्त 


( लेखक--पं ० श्रीजीवनशब्बुरजी याशिक, एम० ए० ) 


अखिल धमंका मूल बेद अनन्त, अनादि और अपोरुषेय 
है अतण्व वेदके अन्तकी कब्पनाम बदतं।व्याघातः 
दोष आता है । परन्तु ऐसा नहीं है | बदके तीन काण्ड-- 
कर्म, उपासना और ज्ञान हैं, मनुष्यका चरम लक्ष्यपर 
पहुँचानेवाला ज्ञानकाण्ड है और उततीका नाम वेदान्त है । 
कम और उपासन। क्रमेन्नतिमं आवश्यक हूं परन्तु शानकी 
उपलब्धिके ब्रिना मेक्षप्राप्ति असम्भव है । इसी दृष्टि- 
से वेदान्तका नाम साथ और निर्दोप है। जिसने वेदान्तको 
समझ लिया वही अनन्त ज्ञानका अधिकारी होकर ज्ञानस्वरूप 
हो जाता है और परमात्मतत्तमें एकीमावसे सदाके लिये 
स्थित द्वो जाता है । 

गीतामें वेदान्तका क्‍या स्वरूप बतलाया गया है इसी 
बातपर यहाँ थोड़े-सेम॑ विचार करना हैं। बसे तो वेदान्त- 
सिद्धाग्तपर उपनिषद्‌; ब्रह्मसूत्न और अनेकानेक प्रन्थ हैं, 
परन्तु गोताकी विचारशेलीम और विषयालोचनमे कुछ 
वेचित्र्य दे। सारभूत बात बहुत ही थोड़े शब्दोमें कही 
गयी है और जिज्ञासुकों अनावश्यक्र विस्तारके बिना ही 
सिद्धान्त दृदयंगम हो जाता है । 


वेदान्तकों समझनेके पूव यह विचार करना आवश्यक 
है कि गीताके अनुसार वेदका कया अर्थ दे और यदि वेद- 
का अन्त किसी दृष्टसिसे कल्पित किया जाता है तो वेदका 
आदि और मध्य क्‍या हो सकता है ओर उसका भी 
विवेचन गीताने किया है कि नहीं। 


गीता समस्त विश्वकों वेद कहती है और उसका 
अश्वत्थलू्पकसे वर्णन करती हे । विश्वकी उपमाके लिये 
अश्वत्थको क्‍यों चुना; इसका कारण यहद्द दे कि विश्व और 
अश्वत्थमें टाइंनिक दृष्टिसे पूरी समानता है। “न श्रः तिष्ठतीति 
अश्वत्यःः जो कल न रहे सो अश्वत्य । जिसका अस्तित्व 
क्षणभद्दुर है ऐसा यह विश्व है। “श्र: का अर्थ 'कल? है; 
अथाँत्‌ ब्रह्माका एक दिन । 


सहस्नयुगपयन्स मय डरक्षणो विदुः । 
राध्ि थुगसहस्रान्तां सेह्होरान्नविदी जनाः॥ 
अध्यक्तादपक्तवः सर्वो:.. प्रभवन्ध्यहर/गर्म | 
राभ्यागमे.. प्रछीयन्ते. तग्रैवाध्यक्तसंशके ॥ 


भूतआमः स एवाय भूत्वा भूत्वा प्रलीयते | 
राश्यागसेज्वशः. पाथ  प्रभवस्यहरागमे ॥ 
( ८ । (७-१९ ) 
'ह्याका जो एक दिन हे उम्रको हजार चौकड़ी 
युगतक अवधिवाला ओर रात्रिको भी हजार चौकड़ी युगतक 
अवाधवाली जो पुरुष तत्त्वसे जानते हूँ वे कालके तत्त्वको 
जाननेवाले देँ | सम्पूर्ण दृश्यमात्र भूतगण ब्रह्माके दिनके 
प्रवेशकालमें अव्यक्तसे उत्पन्न होते हैं और ब्रक्माकी रात्रिके 
प्रवेशकालमे उस अव्यक्त नामक ब्रक्माके सूक््म शरीरम ही 
लय हो जाते हूँ | इस प्रकार ब्रह्माके एक सो वर्ष पूर्ण होनेसे 
अपने लोकसह्ठित ब्रह्मा भी शान्त हो जाते हैं |! 
इस ग्रकार ब्रह्माकी दृश्टिमं संसारका आयुष्य एक ही 
दिनका है | अतएवं विश्वकों अश्वत्थ--जों कल न रहे-- 
कहना पूणरूपेण उपयुक्त है। संसार! छाब्दका भी ऐसा 
ही अर्थ है---संतरतीति संसारः ।? ऊपर दिये हुए छोकोमें 
विश्वका स्वरूप यथावत्‌ जैसा है गीताने समझा दिया । 
विश्वका अश्वत्थरूपकसे वर्णन तो हो गया, परन्तु विश्व 
और वेद गीताने एक ही बताये एँ, इसपर अभी ओर विचार 
करना है-- 
उध्वेंमूलमधःशाखमश्वत्थं प्राहुरब्पयस्‌ । 
उन्दांति यर्यथ पणोनि यर्तं वेद स वेदबित्‌ ॥ 
(१५।९१) 
इस शोक संसारका अश्वत्थरूपसे वर्णनक्र भगवान 
कद्दते हैं कि उस संसाररूप वृशक्षका जो पुरुष तत्तसे जानता 
है वह वेदके तालयकों जाननेवाला है। अथांत्‌ इस इक्षकों 
तत्त्त्से जानना ही वेदकों जानना है | अतएव वेद ही अश्वत्य 
नामसे वर्णित है । इस बातकी आगे और भी पुष्टि ह्वोगी । 
भगवानले निश्चयपूर्वक बताया कि वेदकों भली प्रकार 
ज'नना चाहिये । और उसका आदि, मध्य और अन्त भी 
जानना चाहिये । परन्तु आदि, मध्य ओर अन्तकों जानने- 
के पहले यह श्ढा होती है क्रि गीता परस्परविरोधी 
वचन मिलते ह-- 
न रुपमस्पेद्ट तथोपक्क/यते 
नस्‍न्‍तो न चादिण च सम्प्रतिष्ठा | 
(५ १५। १३ ) 


३०७ 


# अधिदया रूत्युं तीर्चा विदयाउस्तमइसुते # 











मा आधा गायूह- पाक नयाकपयाइल्‍नी पा. ७०-मन-भाआ "जान 


इस संसारबृक्षका न तो रूप है और न इसके आदि- 
अन्तका पता चलता है और न उसके आधारका ज्ञान होता 
है और फिर गीता यह भी कहती है--- 

शेयं यपक्ततप्रव्यामि यज्ञारवारुतमश्नुते । 

(१३। १२ ) 

जो जानने योग्य हे और जिसको जानकर मनुष्य 
परमानन्दको प्राप्त होता है उसको भगवान्‌ कहते हैं कि 
अच्छी प्रकार कहूँगा । इस प्रकार गीतामें परस्परविरोधी 
वचन मिलते हैं | परन्तु गोता ही इसका समाधान भी 
करती है-- 

सूक्ष्मव्वात्ततविशेयम । (१३ । १७ ) 

वह सूक्ष्म होनेसे अविशेय है | सारांश यह है कि उस 
तत्वकी अविजेयता जान लेना ही उसको भलो प्रकार जानना 
है । जिसको न जान सर्के उसका जानना इसी प्रकार हो 
सकता है । 

अब वेदका आदि; मध्य और अन्त क्‍या है उसपर भी 
विचार करना चाहिये | गीताका वचन है--बैगुण्यविषया 
बेदाः” (२ । ४५) सब वेद तीन गुण सत्तत, रज और तमका 
ही प्रतिपादन करते हैं । और संसारका अश्वत्थरूपसे वर्णन 
करनेमें उसकी मूल, शाखा और पत्तोंका भी नाम दिया गया 
है। अश्वत्यक्े तीनों भाग तीन गुण ही हैं | वेदोंका विषय 
तीन गुण, और संसारबृक्षेक भी तोन ही अज्ञ | अ्थांत्‌ 
बेद बृक्षका सक्तगुण मूल वा आदि है, तमोगुण अर्थात्‌ 
शारबा अन्त है और रजोगुण अर्थात्‌ पर्ण मध्य है। दूसरे 
शब्दोंमें शान मूल है, कम मध्य है और इच्छा वा वासना 
अन्त है | और इसके जाननेका अभिप्राय गीताने इस 
प्रकार बताया है-- 

इंद हारीर कौन्‍्तेय क्षेत्रमित्यभिधीयते । 

एस वेत्ति से प्राहुः क्षेत्रश्ष इति तहिदः ॥ 

( ६३॥१) 

(है अजुन ! यह शरीर क्षेत्र कद्दा जाता हैं ओर इसकों 
जो जानता है उसका तत्त्व जाननेवाले ज्ञानीजन क्षेत्रश 
कहते हैं |! 

जैता क्षेत्र और क्षेत्रश वेसे ही वेद और वेदविद्‌ । 
घमक्षेत्र वा अखिल विश्वरूपी क्षेत्रके क्षेत्रशके लिये तो 
भगमानने स्वयं कहा ही है-- 


तेदविदेव चाहमस ! (१५। १५ ) 
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विदोंका जाननेवाला भी मैं ही हूँ।! अजुनने मी 
विभूतिदशनके बाद यही कह कि आप भगवान्‌ “वेप्ताति 
वेद्यम! हैं। इससे यह तात्यय निकला कि जैसे क्षेत्रका शरीरी 
क्षेत्र वैसे ही लोकत्रय भगवानका शरीर है । अतएब बेदका 
अर्थ हुआ संसार और इस संसारका अन्त वहीं वेदान्त । 
इसी वेदान्तको अत्यन्त अन्त्र्थकर्सशासे गीताने “कृतान्त 
सांख्यम! भी १८ वे अध्यायमें कह्दा हे | अतएव संसारसे 
मोक्ष होना ही वेदान्त है। ऐसो श्रुति भी है कि मोक्ष 
लाभ होनेपर विदो5्बेदों भवति ।” 

अब यह प्रश्न और रह गया कि वेदका अन्त किस 
प्रकार किया जाय और गीता उसका क्‍या उपाय बताती 
है। वेद त्रेगुग्य है। निर्गुग्य होनेसे दी वेदका अन्त - 
हो जायगा । भगवानका उपदेश भी अज्जुनकों यहो है--- 
“नि्रेगुण्यो भवाजुन ।” चौोदद्वें अध्योयमें अजजुनके पूछने- 
पर मगवानने गुणातीत होनेका उपाय भी बताया है। 
जो उपाय है वही गुणातीतके लक्षण भी हैं | फिर भगवान- 
ने यह भी बताया है कि वे स्वयं “वेदान्तक्ृत्‌! हैं। वे कहते हैं- 

वेदान्तकृद्देदखिदेव चाहम्‌ । ( १५। १५ ) 

'मैं ही वेदान्तका कर्ता और मैं ही वेदोंका जाननेवाला 
भी हूँ ।? 

वेद वा विश्वरूपी अश्वत्थक्रे छेनका उपाय भगवानने 
असंग बतलाया है। असंगशख्रसे ही यह वृक्ष कट सकता 
है | तातये यह हुआ कि शुणातीत हंकर जब जीव ईश्वर 
होता है तब उसकी मुक्ति होती है। और उसके वेदका 
अन्त द्ोता है। वह सश्चिदानन्दस्वरूप संसारकी प्रतिश्ा- 
स्वरूप भगवान्‌ हो जाता है। इस सिद्धान्तको गीताने इस 
प्रकार समझाया है-- 

वहाणो हि. प्रतिष्ठाइमसूतस्थाब्ययस्थ | 

शाश्रतस्थ 'च॒घसंस्य सुखस्येकाम्तिकस्थ च।॥ 

( १४ । २७ ) 

(अविनाशी कारण महृदुब॒झका तथा अम्बतका तथा 

नित्यधमंका और अखग्ड एकरस आनन्दका मैं ही आश्रय हूँ।” 


यहाँ (ब्रह्म! का अर्थ महदूबह है; (अव्ययम्‌ अमृतम! 
का सत्‌; शाश्रतः धर्म! का चित्‌ और 'ऐकान्तिकमसुखम 
का आनन्द है। इस अन्तिम सिद्धान्तके प्रमाणस्वरूप इस 
छोकसे बेदान्तसे प्रात्त गति या अवख्याका स्पष्ट बर्णन हों 
जाता है ! 


# गीता और वेदास्त # 





गीताको वेद ओर वेदान्तका जो अर्थ मान्य है वह तो 
स्पष्ट हो गया, परन्तु गीताने एक बड़े जटिल प्रश्मपर भी पूर्ण 
प्रकाश डाला है| वेदका अन्त होनेपर जब जीव ईश्वर हो 
गया तो फिर उसकी क्या अवस्था होती है। मोक्ष होनेपर उस- 
की कैसी स्थिति होती है। यह वही प्रश्न हैं जो नचिकेताने 
यमराजसे पूछा था। नचिकेताने पूछा था-- 


येय प्रेते विचिकित्सा मनुष्ये- 


3स्तीस्येके नायमम्तीति चैके । 
एतहद्टिथामनुशिष्टस्व्वयाहं 
वराणामेष वरस्तृतीयः ॥ 


( कठ० ६ । १ । २० ) 


यमराजसे तीसरा वर नचिकेताने यही माँगा था कि 
उसको यह बतलाया जाय कि प्रेतका अस्तित्व है या नहीं | 
नचिकेता स्वरय॑ म्॒त्युकों प्रात हो चुका था । साक्षात्‌ यमराज- 
के सम्मुख स्ड्टा होकर उन्हींसे प्रश्ष करता है कि प्रेतकी 
क्या दशा होती है | जं। उसको स्वयं अनुभव प्राम है उसके 
बारेमें प्रश्न केसा ? अपने प्रेतके बारेम॑ (अस्ति? “नास्ति! का 
प्रभु कैसे बन सकता है १ इससे यह बात स्पष्ट है कि नचि- 
केताका प्रश्न स्थूल शरीरके छूट जानेपर जो मनुष्यकी दशा 
होती है उसके बारेमें नहीं हे । प्रेत! शब्दका प्रयोग महा- 
म॒त्यु अथात्‌ मोक्षसे है। स्थूछ, सूक्ष्म ओर कारण तीनों ही 
शरीरोंसे जब मनुष्यकों छुटकारा मिछ गया तब उसकी कैसी 
स्थिति होती है। 'नास्ति! “अस्ति! का प्रश्न ऐसे प्रेतके 
सम्बन्धमें है । ब्रह्मविद्‌ हंकर जीव '“ब्रह्मेव भवति! वह 
ब्रह्मरूप ही हो जाता है। ऐसी अवश्ार्म अद्वेतवादी कहते 
हैं कि जीव ब्रह्म हो जानेसे अब अपनी आत्मसत्ता बा 
अस्तित्व ब्रक्षसे प्थक्‌ नहीं रखता । अब उस मुक्त जीवके 
बारेमें कहा जा सकता है कि “न अस्ति!| परन्‍्ठ जो द्वैतवादी 
हैं उनका ऐसा मानना है कि मुक्त जीव पएथक्‌ सत्ता अनुभव 
करता है। उनका कहना है कि मुक्तावस्थामें भी जीवको 
“अस्ति! कह सहते हैं | इन दोनों मतोंमें कोन मत यथार्थ 
है यही नचिकेताक्ो जिशासा थी | उसके उत्तरमें यमराजने 
यह सिद्धान्त बताया-- 

अस्तीत्येवोपषलऊठघब्यसतश्वभावेन चोभयों: । 

अस्तीत्येघोपकण्घस्य तक्वभावः पभ्रसीदति ॥ 

अर्थात्‌ 'अयम्‌ अस्ति! और “अयं नास्ति! ऐसी दोनों 
प्रकारसे प्रेत!” जीवकी उपलब्धि करनी चाहिये | प्रथम 
प्रतीति साधनरूप दै और उससे वूसरी प्रतीति तश्वभाबकी 
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वा “नास्तिक्यम' की साध्य होती है । दोनों द्वी मतोंकी एक- 
वाक्यताकी आवश्यकता हे ! बिचार करनेसे ब्रह्मशानकी 
पूतिके लिये तीन प्रकारका जो उसका शान होता है उनकी 
एकवाक्यता होनी चाहिये । वह तीनों प्रतीति क्‍या हैं ! 

प्रथम शात््रप्रतीति होती है। शाख्रद्वारा ब्रक्षका शान 
होता हैं और उस प्रतीतिका स्व॒रूप होता है “ब्रह्म अस्ति? | दूसरी 
गुरुद्वारा प्रतीति हंती है और उसका स्वरूप होता है 
'ब्रह्म असि!। गुरुप्रतीतिसे यह ज्ञान होता है कि जीव ब्रह्म 
खरूप है | परन्तु अन्तिम प्रतीति आत्मप्रतीति दं।ती है और 
उसका स्वरूप होता है “ब्रह्म अस्मि!! तब मनुष्यका जीवमाव 
नष्ट हो जाता हे और वह अपनेको ब्रह्म ही जानता है। 


जिस सम्प्रदायके मत शाम्त्रप्रतिति ही चरम है और 
उसके आगे कोई अवस्था नहीं है ऐसे आचार्य “द्वैतवादी” 
होते हैं | जिनकी गति गुरुप्रतीतितक हो जाती है और 
उससे परे नहीं ऐसे आचाये (द्वेताद्वेतवादी' कहलाते हैं । 
और जिनको आत्मप्रतीति सिद्ध हुईं वे “अद्वेतवादी' कहलाते 
हैं। फलतः तीनों ऋमसे ब्रह्मविद्‌, ब्रह्मवित्तर और ब्रह्मवित्तम 
हैँ । अब यह देखना है कि गीताकों यह भी सिद्धान्त तीनों 
प्रतीतियोंका मान्य है कि नहीं | गीताकी परिमाषामें इन 
तीनों प्रतीतियोंकी एकवाक्यता और तीनोंका क्रम यथावत्‌ 
मिलता है-- 


समः सर्वेदु भूतेदु मझृक्ति छभते परास्‌। 
भकक्‍तया मामभिजानाति थावान्यश्रास्मि तश्वतः । 
ततो माँ तक्वतो क्ास्वा विशते सदनन्तरम ॥ 

( १८ ।५४-५५ ) 


पहली पंक्ति वा इलोकार्ड “ब्रह्म अस्ति! वूसरी “ब्रह्म असिः 
और तीसरी “ब्रह्म अस्मि! को क्रमसे सूचित करती है। और 
भी-- 

लाने विज्ञानमास्तिक्यथम्‌ । ( १८ | ४२ ) 

वचन है) जो प्रतीतित्रयकों समझाता है | शान तो 
केवल ब्रह्मके अस्तित्को जनाता हे ओर विशान जीव- 
ब्रह्मकी एकता सम्पादन करता है। पूण्ण आस्तिकता तो 
वही है जो आत्मग्रतीतिद्वारा “अहं ब्रह्मास्मि' का निश्रॉन्‍त 
अनुभव कर लेता है। इन तीनों शब्दोंसे वही ऐक्य सूचित 
किया गया है जो महायाक्य “तक्त्वमसि” के तत्पदाथशोधन, 
त्वंपदार्थशशोषन और दोनोंका “असि” पद-अतिपादित माग- 
त्याग वा जहृदजहद्‌ लक्षणाद्वारा बताया गया है | 
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इस प्रकार यह निश्चित होता है कि भोगैश्वर्यमे 
आसक्त मनुष्य वेदवादरत” भले ही हों मुमुक्षु नहीं हैं। 
जबतक त्रिगुणात्मक संसारका अन्त न होगा; मनुष्य गुणातीत 
नहीं हो सकता । विश्व वा वेदका अन्त अथोत्‌ वेदान्तद्वारा 
ही मोक्षप्राप्ति सम्भव है | चरम लक्ष्य त्रह्मवित्तम होनेका हैं 
जिसका निर्देश “विशते तदनन्तरम” से किया गया है और 
यही पूर्ण आस्तिकता है । ज्ञानी वा ब्रह्मविद्की चरम लक्ष्य- 
तक पहुँचनेमें अथोत्‌ ब्रह्मवित्तम होनेमें बहुत काल लगता 
है; क्योंकि जेसा श्रीमगवानने कहा है-- 
मनुध्याणां सहस्नेषु कश्रियतति सिद्धये । 
यततामपि सिद्धानां कश्निन्मां वेक्षि तक््वतः ॥ 
( ७। ३ ) 


हजारोंमे कोई एक सिद्धिके लिये प्रयक्ष करता है और 


# अवियया सृत्युं तीर्चा विद्ययाउमृतमइलुते *# 
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हजारों प्रयक्षशीलमेंसे क्रिसी बिरलेकों परम तत्त्वकी प्राप्ति 
होती है । केवल आत्माकी चचों सुननसे तो काम चलता 
नहीं, क्‍योंकि “श्रुत्वाप्येन वेद न चेव कश्वित्‌” 'खुनकर भी 
आत्माकों नहीं जानता ।” कोई विरला ही मनुष्य उसको 
जानता है | बहृमविद्‌ होनेके पश्चात्‌-- 
वहूनां जन्मनासस्ते जानवान्मां प्रपद्यते । 
( ७। १९ ) 


ज्ञानीको ब्रह्मवि तम होनेमें अनेक जन्म रूम सकते हैं । 
जो विरला चरम लक्ष्यपर पहुँच गया उसकी दृष्टिम॑ 'बासुदेवः 
सर्वमिति! सब कुछ वासुदेव ही हो जाता है) उसके 
लिये ज्ञाता, ज्ञान और ज्ञेयकी त्रिपुटीका नाश हो जाता है ! 
ऐसे पूर्ण ब्रह्मशानीके लिये द्वी मगवानने कद्दा है--“स महात्मा 
सुदुलभः ।! 


““"-* कैफ लि ईडी ४: ५ : 


भगवान शइ्राचाये और द्वारकापीठ 


( लेखक--रश्र]विनयतोष भट्टाचाय, एम० ए०, पी-एच० डी० ) 


प्रायः मर्टोंकी व्यवस्थाक्रे सम्बन्धमें बड़े ही विवादग्रस्त 
जटिल प्रश्न उपस्थित हंते रहते हैं | इस लेखर्म उन सबका 
एक साथ संग्रह करके संक्षेपम यह दिखलानेका प्रयत्ष करूँगा 
कि इन प्रश्ोंके सम्बन्धर्म प्राचीन कालमे कसे नियम थे, 
क्या रीति थीं, क्या प्रथा थी ! 


१-पीठका आविभांव 


भगवान्‌ श्रीकृष्णके साथ सम्बन्धित होंनेके कारण 
काटठेयावाड़प्रान्तका द्वारकापीठ अनादि कालसे बहुत 
आदर और पब्ित्रताकी दृष्टससे देग्वा जाता हे--यद्द समभी- 
को अच्छी तरद्द शात है । देवीभागवत, कालिकापुराण तथा 
अन्य पुराणोंमें इस सथानकी पवित्रताके सम्बन्धर्मं विवरण 
मिलते हैं । 


एक बार दक्षप्रजापतिने एक यज्ञ करना चाहा जिसमें 
उन्होंने न अपनी कन्या सतीकों ही आमन्त्रित किया; न अपने 
जामाता शिवकों ही । फिर भी सती अपने पिताके घर 
यश देखने चली ही गयीं । सतीका आना दक्षप्रजापतिसे 
सहा न गया और वे क्रोधमें जल उठे और भगवान शिवकों 
नाना प्रकार गालियों बकने लगे। पतिका अपमान सतीके 
लिये असह्य दो उठा। वह यशकी अभिमें कूद पड़ीं। शिव 
यद सारा द्वाल सुनकर दक्षके यज्ञमें अपने भीषण परिकरोंके 


साथ पहुँच; यशक्ों विध्वंसकर दक्षका वध किया । सतीके 
शवकी अपने कन्वेपर लेकर शित पागलकी तरह घूमने लगे। 
यह देग्व देवताओंके चित्तम बड़ा क्षोम हुआ। भगवान्‌ 
विष्णुने सतीके शबमें प्रवेशकर अपने चक्रसे सतीके शरीरको 
टुकड़े-दकड़े कर डाला । शिव इदावकों लेकर धूम रहे थे 
इसलिये भिन्न-भिन्न ठुकड़े भिन्न-भिन्न स्थानोंपर गिरे और 
जहाँ-जहाँ थे गिरे प्रत्येक स्थानपर उनसे एक भेरव ओर 
एक शक्तिका प्रादुभोव होता गया । ये स्थान आगे चलकर 
पीठ कइलाये तथा एक विशेष पत्रितताकी दष्टसे दखे जाने 
लगे | कई ग्रन्थोंमे इन पीठोंकी सूची मिलती है | कोई- 
कोई इनकी संख्या ५२ मानतें हैं ओर काई-कोईर १०८ | 
१०८ पीटॉमे द्वारका भी एक है । इसकी अधिषात्री देवता 
श्रीरक्मिणीजी हूँ | यह बावनवाँ पीठ हैं | 
रुक्मिणी द्वारवस्योँ तु राधा बृन्दावने तथा। 
( देवीमागवत ७ । ३०।६५९ ) 


देवीभागबतमें पीठोंका नाम इस प्रकार मिलता है-- 


पीठका नाम अधिष्ठात्री देवताका नाम 
१ वाराणसी विशाल्षक्षी 
२ नेमिषारण्य लिड्रधारिणी 
३ प्रयाग ललिता 
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६०४ # अधियया झुत्युं तीर्त्या. विद्ययाइस्तमइलुते # 

८० किष्किस्धापबंत तारा पश्चिमीय शाखाका प्रमुख केन्द्रधान इसे ही चुना और 
८१ देवदाबवन पुष्टि उनके समयसे ही उस खानकी ख्याति परम पवित्र 
८२ काश्मीरमण्डल मेघा तीर्थस्थानके रूपमें चलती आयी है । 

| ४08. सा २-मठका आविर्भाव क्‍ 
८० ९ धिष्वेश्वरी शाइरमतके साम्प्रदायिक अन्थोमें आयद्य शब्भराचाय- 
८6  इवोजिसो खत शो द्वारा स्थापित मठकी परिभाषा दी हुई है ओर इसके साथ 
८ पकॉयाबरो हन मतों ही भारतवर्षके 2488४ स्थित मठींकी भी । उदाहरणार्थ, 
८८ शब्बोद्धार बार ससाज्लायमें द्वारकामें प्रतिष्ठत मठकी परिभाषा है। यह 
८९ पिण्डारक घृति शक्बशाचायद्वारा स्थापित पश्चिमीय मटोंका प्रधान मठ 
९० चम्द्रभाग 2 था । ( ओरियेन्टछ इन्स्टिब्थूट हस्तालिखित प्रति संख्या 
९१ अच्छोद शिवधारिणी.. ११३ ) 

९२ वेन अमृता प्रथमे पश्चिम/ज्लये शारदा मठ उच्चयते। 

९३ वादरी उवंशी कीटवारसम्प्रदायशस्थ तीर्थाश्रमे.. पदे ॥ 

९४ उत्तरकुर ओऔपधि द्वारकाख्य तु क्षेत्र स्थादेवः सिद्धेश्वरो भचेत्‌ ! 

९५ कुशद्वीप कुशोदका भव्॒कालीति देवी स्यथादाचार्यो विश्वरूपकः # 
९६ हेमकूट मन्मथा गोमतीतीर्थभममल॑ बरद्ाचारी. स्वरूपक: | 

९७ कुमुद सत्यवादिनी सामवेदस्य वक्ता च तन्न घर्म॑ समाचरेत ॥ 

९८ अश्वत्य वन्दनीया श 

९९ कुबेराल्य निधि प्रथमतः पश्चिमाज्नायमें शारदामठ है । सम्प्रदायका नाम 
>6+ वेदवेंद बॉय है कीय्यार | उनका पद है तीर्थ और आश्रम । क्षेत्रका 
१०१ शिवसन्निधि पायी नाम है द्वारका । देवता दँ सिद्ेश्वर और देवी हैं भद्ठकाली। 
* 3४ देजलीका हट विश्वर्पक ' इसके आचार्य हैं, विमल तीर्थ है गोमती । 
१०३ ब्ह्ममुख सरेस्येती बक्षचारी हूँ स्वरूपक जो सामवेदका उपदेश मी करते हूं । 
१०४ सूर्जत्रिम्ब सेफ धमके काय यहीं करने चाहिये । 

१०५ मातृमध्य वैष्णवी ऊपरके 'छोकीसे यह स्पष्ट है कि शारदामठसे अन्य कई 
१०६ सतीमध्य अरुन्धती पवित्र वस्तुओंका सम्बन्ध हैं--भगवान्‌ सिद्धेश्वर, देवी भद्र- 
१०७ ख््रीमच्य तिलोत्तमा काली, गोमतीतीर्थ, और तीर्थथान द्वारका । इस मठकी 
१०८ चित्त ब्रह्मकला स्थापना आय दाड्डराचार्यजीने की थी जो ईस्वी सन्‌ ७८८ में 


ऊपरके उद्धरणसे यह सर्बथा स्पष्ट है कि परम्पराके 
अनुसार ही किसी पीठकी स्थापना होती है और प्रत्येक 
पीठकी अपनी विशेषता हैं | प्रत्येक पीठके अधिष्ठात्री देव 
एक मैरव और एक शक्ति हैं और इनका सम्बन्ध पावेतीके 
किसी-न-किसी एक अंगसे हैं । इस कारण पीठोंमें हेरफेर 
नहीं हो सकता क्योंकि पीठकी परिमाषामें द्दी किसी प्रकारके 
परिवतनकी सम्भावना नहीं है । 


द्वारकापीठके साथ जो एक विशिष्ट पवित्नताका भाव 
बना हुआ है, सम्मवतः इसी कारण आध्य शह्लराचार्यने 


हुए और आजतक भी वह मठ विद्यमान हैं | सब प्रकारसे 
मठका सम्बन्ध उन सभी वस्तुओंसे है जिनका उल्लेख 
सप्ताझ्नायमें है। इस कारण इसे हम किसी प्रकार, किसी 
कारण भी वहाँसे तबतक हटा नहीं सकते जबतक मठके 
साथ सम्बन्धित सभी उपकरण भी न हृटाये जाये। मठके 
साथ आसपासकी पवित्रताके कारण एक विशिष्ट पव्ित्रताका 
वातावरण बना हुआ है और श्रीशड्डराचार्यद्वारा स्थापित 
दोनेके कारण वैसी पवित्रता अब किसी भी अन्य मठकों 
कोई भी प्रदान नहीं कर सकता । यदि किसी मठकी 
प्रतिष्ठापना उक्त प्रकारसे हो मी तो मानना यही चाहिये 


७६% भगवान शहरालाय और द्वारकापीठ # 





दतमानमोन्‍मी अन्‍क जान, हम हाफ. 
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कि यह उसी पुरातन मठका अंगीभूत मठ है, उसीके 
अन्तगंत है ! 


३-शारदामठके अधिकार्षेत्रका ग्रश्न 


शाड्ूरमतके साम्प्रदायिक प्रन्थोंमें सिन्धु, सौवीर, 
सोराष्ट्र ( काठियावाड़ ); मद्दाराष्ट्र तथा भारतवर्षके पश्चिम 
भागमें उनके बीचके देश शारदापीठके अन्तर्गत हैं। यहाँ 
पीठका अर्थ है मठ | 


सिन्धुसीवीरसौराष्ट्रमहद राट्रास्म्तथान्तरा: । 
देशाः पश्चिमद्किस्था ये शारदापीठसास्कृताः: ॥ 

( मठेतिवृत्त पृष्ठ २ शब्राचार्य चुणिंका ) 

इसी ग्रन्थमें इस बातका भी उल्लेख है कि पीठके 

चारों आचार्योको अपने-अपने अधिकारक्षेत्रके बाहर नहीं 

जाना चाहिये; नहीं तो संघर्ष हो जानेकी सम्भावना है । 

उन्हें पारस्परिक सहयोगद्वारा अपने क्षत्रका अनुशासन तथा 

संनियमन करना चाहिये । 

परस्परविभागे. तु प्रवेशोी न कदाचन। 
परस्परेण कर्ंन्या आचार्यण व्यवस्थिति: ४ 
मर्यादाया विनाशेन लुप्येरन्‌ नियमाः शुभाः । 
कलह गारसम्पत्तिरतस्वां परिवजयेद ॥ 

( मठेतिवृत्त पृष्ठ ३ ) 


इस छोकसे यह*पता चलता दै कि शाड्र्‌रमतके सभो 
मठ द्वारकामठके अन्तगंत हैं ओर आचायाकों यह अधिकार 
प्राम्त था कि वे इन भिन्न-भिन्न स्थानोंमें पर्यटन करते हुए 
लोगंमें घमंका उपदेश करें और उन्हें धमकी ओर प्रवृत्त 
करें | 
४-मठके स्थानपरिवतनका प्रश्न 
शाइूरमतके साम्प्रदायिक साहित्यमें केवबण एक हीं 
उदाहरण ऐसा मिलता है जब ददांके मुसलमान शासकोंके 
अत्याचारके कारण मठके अधिकारी अपने मठको अन्यत्र 
सुरक्षित स्थान वागला देशमें ले जानेक लिये बाध्य हुए | 
परन्तु इससे यह स्पष्ट नहीं होता कि मठका स्थान-परिवर्तन 
इसलिये हुआ कि यदि नहीं होता तो शड्डराचार्योकी श्टड्ड॒ला 
यहीं समाप्त हो जाती । उपयुक्त घटनाके बाद भी द्वारका 
शारदामठका प्रधान केन्द्र बना रहा। इससे यही प्रमाणित 
होता है कि घार आपत्तिकालमें, केवल बचावके लिये, एक 
विशेष उद्देश्यको लेकर ही द्वारकांके अन्तगंत ही वागलामें 
मठकी स्थापना हुईं । 
इ्३९.---४० 


३०५ 
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दारकामठे यवनग्रावक्ष्यसामयिकोपद्रवेणोन्सूलिते 
ततम्तत्र विदापीटाधिपतिराचार्यों निर्शत्य योग्य स्थान- 
मन्विष्यमाणोी, मुल्वागछानामकस्याने श्रविश्य** **** 
तमन्र मठ निर्मोय"**“"*।  ( श्रीशइ्राचार्यचरित पृष्ठ ३० ) 


परन्तु यहाँ भी शाइूर प्रन्थोमें यही मिलता है कि 
द्वारकाके आचायने एक नये मतका निर्माण किया, एक नये 
सम्प्रदायकी प्रतिष्ठा की--( नव्यं सम्प्रदायं प्रवर्तयामि ) 
इसलिये भी यह कहा नहीं जा सकता कि शारदामठ आमूल 
द्वारकासे हटा दिया गया । शह्ढडराचार्योंकी निम्नलिखित 
सूचीसे भी यही झलकता है कि वागल् देशमें जानेबाले 
शइ्टराचाय श्रीसदानन्दजीका नाम सूचीमें आया ही नहीं 
है | चू कि वह शारदापीटके बाहर चले गये; उन्हींने शह्ूरा- 
चाय कहलानेका अपना अधिकार खो दिया । सदानन्द- 
द्वारा संथ्रापित वागला देशका मठ अभी हालतक चलो 
आया था । इससे इतना स्पष्ट है कि शारदामटसे इसकी 
सत्ता भिन्न थी ! 

यह भी सर्वथा सम्भव है कि श्रीसदानन्द द्वारकामठके 
एक दिध्यमात्र थे ओर किसी मठके साथ अपना सम्बन्ध 
स्थापित करनेके हेठुसे किसी बहाने द्वारकासे बाहर चले आये 
और वागला देशमें मठकी स्थापना की | क्योंकि यदि 
दारदापीट द्वारकासे मूलतः इट गया होता तो क्रमपरम्परा- 
की “टछुलामें विक्षेप हुआ होता परन्तु बेसी बात मिलती 
नहीं । 


शारदापीठकी क्रमपरम्पराकी खची 


१-अहमस्वरूपाचायेक# २६९१ युधिष्ठिर-संवत्‌ 
२-चित्सुखाचाय २७१५.) 33 
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ः मालूम हुआ ह कि पहले आचार्य श्रीसुरेश्वराचार्य थे 
जिनका काल २६४९ युधिप्ठिर-संवत्से २६९१ तक ४२ वर्ष 
लिखा है । 
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# भगवान शह्राचाय और दारकापीठ # 


(२) एकाब्देन द्विजो योग्यः। ( कुलाणंव० १४) 
ब्राह्मण एक वमें ही दीक्षा पानेकी योग्यता प्राप्त कर 
लेता है। 
(३) सद्गुरुः स्वाद्लित शिष्य बर्षमेक परीक्षयेत्‌ । 
( सारसंग्रह ) 
सद्‌गुरु अपने आश्रित शिष्यकी एक वष॑तक परीक्षा ले | 


६-दीक्षा देनेके अधिकारी कौन हैं 


संस्कृत-साहित्यमें दीक्षाका बड़ा महत्त्व है। योग्य गुर 
ही दीक्षा दे सकता है और इस सम्बन्धमें अनेकों प्रन्थोंमें 
प्रमाण मिलते हैं | इन प्रमा्णोसे यही पृष्ट होता है कि 
संन्यासदीक्षा लेनेके लिये एक संन्यासीकी द्वी आवश्यकता 
है। वही दीक्षा एक वानप्रस्थ वानप्रस्थकों दे सकता है, 
इसी प्रकार गहस्थ गरहस्थको, इत्यादि । 

साथ द्वी गुरु भी उसी सम्प्रदायका होना चाहिये, 
जिस सम्प्रदायका शिष्य हे । 

उदासीनो हुंदासीन वनस्थो वनवासिनः । 

ग्रतीनां थ यतिः प्रोक्तो गृहस्थानां गुरुगृही ॥ 

तथा-- 

वेष्णवे वेष्णवों आडाः दैवे दीवस्तथा पुनः । 

शाक्ते शाक्तो गुरु शस्तः धोवे शेतों गुरुमंतः ॥ 

यणथ्णवे वेषणव: सौरे सौरी गुरुरुदाहतः । 

गाणपे गाणप: ख्यात हज हे 3 20 हे 3 हु 

( बुद्दत्तनत्रसार ) 

उदासीनके लिये उदासीन ही गुरु हो सकता है, 
वानप्रस्थके लिये वानप्रस्थ, यतिके लिये यति और ग्रहस्थके 
लिये गहस्थ इत्यादि-इत्यादि । 


७-केसे शिष्योंकों दीक्षा नहीं देनी चाहिये ! 


कुछ प्रन्थोंमें गुरुओंकों इस बातकों चेतावनी दी हुई है 
कि वे ऐसे शिष्योंका दीक्षा न दें जो उसके अधिकारी न हों, 
जिनमें उसकी पात्रता न हो । 
परशिष्ये.. दुष्टवंइ्ये. धूतंपण्डितमानिनि । 
स््रीदिष्टे समय अ्टे ध्यझ्लं दीक्षा तु निष्फला ॥# 
( बृहत्तन्त्रसार ) 
जो दूसरे ग़ुरुका शिष्य हो, जो अच्छे कुलमें उत्पन्न न 


हुआ हो, जो धूत्त हो, जिसे अपने शानका अभिमान है; 
जिससे छ्लियाँ घृणा करती हैं, जो आचारश्रष्ट हे, निसके 
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अंग विकृत हों ऐसे व्यक्तिको दी हुई दीक्षा अनाचारका 
कारण होती है ! 
नष्टास्वचवायक.क्षेत्रगुणद्दीीन  निरूपितस्‌ । 
परदिष्यं च पाषण्ड घषण्ट पण्डितमानिनस्‌ ॥ 
इस्यादिदोषसंयुक्त गुरुः शिष्य न कारयेत। 
( कुलाणंब० १३ । ३। १४ ) 
जिस व्यक्तिमें निम्नलिखित दोष हो, उसे शिष्य न॑ 
बनावे--जो नीच कुलमें उत्पन्न हो, जो दूसुरेका शिष्य हो, 
जो नास्तिक दो, जो अशक्त हो, जिसे अपनी विद्याका गवे 
हो--ऐसे व्यक्तिको दीक्षा न दे | 


८-नियमविरुद्ध दीक्षाका परिणाम 
यदि गुरु दीक्षाके नियमोंका ध्यान न रक्खे ओर परीक्षा 
लिये बिना ही शिष्यकों दीक्षा दे दे तो उसे स्मरण रखना 
चाहिये कि वह महान पाप करता है ओर परलोकमें उसे 
भयड्ूर दण्ड मोगना पड़ता है । 


विचाये यत्ाद्विभिवच्छिष्यसंग्रहमाचरेत्‌ । 
अन्यथा स्िष्यदोषेण नरकस्थो भवेद्‌ गुरुः # 
( बृहर्तन्त्रसार ) 


बहुत सूक्ष्म परीक्षाके अनन्तर और नियमोंका अनुसरण 
करते हुए, ही शिष्यको दीक्षा देनी चाहिये; अन्यथा शिष्यके 
दोषसे गुरुको नरकमें जाना पड़ता है | 


गुरुशिष्यावुभी . मोहादपरीक्ष्य. परस्परम्‌ | 
उपदेश दद॒दू गृहन्‌ प्राप्ुयातां पिशाचताम ॥ 
( कुला्णव० १४ । ११ ) 
यदि गुरु और शिष्य एक-दूसरेको बिना परखे हुए 
दीक्षा देते हैं या दीक्षा ग्रहण करते हैं तो दोनों दूसरे 
जन्ममें पिशाच होते हैं। 


९--क्या दूसरा गुरु किया जा सकता 
हे * यदि हां, किस परिस्थिति 


यदि गुरु दीक्षा देनेके योग्य नहीं तब तो बात 
और है, नहीं तो साधारणतः गुरुका परिवतन उचित नहीं 
है | यदि गुरु अयोग्य द्ों तमी परिवर्तन हो सकता है। 


शानान्मोक्षमवाभोति तश्माज्ञानं परात्परम्‌ | 
अतो यो शानदाने हि न क्षमस्त त्यजेदू गुरुम्‌ # 
( बृहलन्त्रसार ) 
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*# अविद्यया झृत्युं तीत्थों विधयाउमसूतमइलुते # 





अत फम-मीर आर पानी भाममभ यम पयाआओण. आना यदुबनन मादा पापा भा स५ आन्मगा कक पान । 


शानसे ही मोक्षकी प्रा्ति होती है अतएवं शान ही 
परम उत्तम पदार्थ है। इसलिये यदि गुर उस शञानका दान 
नहीं कर सकता तो उसे त्याग देना चाहिये | 

मधुलुब्धों यथा अूंगः पुण्पात्पुष्पान्तर बजेत । 

जानलुब्धस्तथा शिष्यों गुरोगुंवन्तरं शजेत ॥ 

जिस प्रकार भवरा मधुकी खोजमें एक फूलसे दूसरे 
फूडपर मंडराता है उसी प्रकार शिष्य भी शानकी खोजमें 
एक गुरुसे दूसरे गुरुके पास जावे। 

१०--आचायेके गुण 

मठेतिकबृत्तमें यह लिखा है कि पीठपर एक ऐसे आचाय- 
का अधिकार होना चाहिय्रे जो पवित्र हाँ, जितेन्द्रिय हों; 
वेद-वेदाड्रोंमें निष्णात हों तथा जो सब प्रकारके तन्त्रोंकी 
प्रक्रियाके शाता हों । 

शुचिजितेन्द्रियो वेदवेदाड्रादिविशारदः । 

योगशः  सर्वतन्त्राणामस्रदास्थानमाप्नुयास्‌ ॥ 

( मठेतिबृत्त पृष्ठ ३ ) 

यदि गुरुमें उपयुक्त गुण हों तो वह पीठका अधिकारी 
हो सकता है, अन्यथा यद्यपि पीठपर उसका अधिकार होगा 
तो भी बुद्धिमानोंके द्वारा उसकी निन्‍्दा होगी । 

डरकलअझ्णसम्पन्न: स्याधशेन्मत्पीठभाग्भवेत्‌ । 

अन्यथारूढठपीठो5पि निगहाहाँ मनीषिणाम ॥ 

( मठेतिबृत्त पृष्ठ ३ ) 


११--यतिका उत्तराधिकारी 

याशवल्क्यस्मृतिमेंसे बहुधा यह दिखलनेके ल्थरे 
प्रमाण उद्धृत किया जाता है कि यतिके घनका उत्तराधिकारी 
उसके शिष्योंमेंसे कोइ योग्व और उत्तम शिष्य हो हों 
सकता है। वह छोक इस प्रकार है-- 

वानप्रस्थयतिबद्वाचारिणं रिक्थभागिनः । 

क्रमेणाचायसच्छिष्यधमम अ।त्र कती थिंनः ॥ 

( याज्षवसवय० २ | १३७ ) 

वानप्रस्थ, यति ओर ब्रह्मचारीके धनका उत्तराधिकारी 
क्रमदाः आचाये, उत्तम शिष्य, धर्म भाई अथवा सद्पाटी हो 
सकता है। 

परन्तु इस नियमका विधान मठको लेकर नहीं है । 
क्योंकि भाष्य लिखते हुए विज्ञानश्वरने कष्टा है कि यतिकी 
सम्पत्ति उसकी पादुका; कोपीन और दण्डमात्र है। इस 
भाष्यके आधारपर तो इतना ही कटा जा सकता है कि 


यतिका शिष्य यतिकी मृत्युके अनन्तर इन्हीं वस्तुओंका 
अधिकारी हो सकता है । 
कौपीनाष्छादनारथ या वासो5पि बिभयाण्य सः । 
योगसस्भारभेदांश . शृद्धीयात्पादुंक॑ तथा ॥ 


१२--यतिका उत्तराधिकारी न हो तब ! 

याशवल्क्यस्मृतिमें उत्तराधिकारके सम्बन्धमें जो प्रमाण 
मिलते हैं उससे यह्दी स्पष्ट है कि जब यतिकी मझुत्यु होती है 
तो उसकी सम्पत्तिकों उसका योग्य शिष्य जिसने नियम 
और त्रिधिके अनुसार दीक्षा पायी है, पा सकता है। 
इसके अभावमें, शाड्डर मतका यह निर्णय है कि उत्तरा- 
घिकार उस मठके यतियोंकों ही प्राप्त होगा जिसे गुरने 
योगपट्टी प्रदान किया है । 


समानयोगपट्टकः पीटस्थो5ईचिकारी भवति | 
( शकराचायचरित पृष्ठ ६२ ) 
समानयोगपट्टका: पीठस्था अधिकारिणः । 


( विचारत्रयी पू० ४२० ) 
यतिकोी मृत्युपर उसके धनका अधिकारी गृहस्थ नहीं 
हो सकता, क्योंकि यतियोंसे उनका कोई सम्बन्ध नहीं है 
और उनका आदश सवथा भिन्न है | इसी प्रकार वानप्रस्थ 
और ब्रह्मचारी भी पीठके धनका अधिकारी नहीं हा। सकता 
क्योंकि उन्होंने न संन्यास ही लिया है और न उन्होंने 
योंगपट्ट ही पाया है । 
तत्र सृहस्थस्य तु नाधिकारः | असमानधमंस्वेनाभ्रत्या- 
सब्नत्वाद्‌ अत एच वानप्रस्थअ्ह्ाचा रिणोनोंजिकार: संस्यास- 
पीठाधिकारस्थ समानथोगपइस्य च प्रत्यासभश्रत्वाद | 
( शह्वराचार्यनरित ए ० ६२ ) 
जब वसा योगपट्ट शिष्य न मिलेंतो कोई योग्य, सुविज्ञ 
ब्राह्मण जिसका परिवार, देश, गोत्र और जाति अच्छी 
तरह शात हो “आतठुर' रीतिसे गुरुक शवके सम्मुख दीक्षित 
किया जाय । गुरुका शव भगवान दक्षिणामूत्तिका प्रतीक 
बन जाता है और उस अभिनव दीक्षित ब्राह्मणके द्वारा दी 
गुरुकी अन्तल्थोष्टि क्रिया सम्पन्न हों। ऐसा ही परम्परया 
अजड्धीरी मठमें होता आया है । 
तस्थाप्यछासे दक्षिणामूत्तिसिव पीटस्थं गुरुदेहं सिद्धि 
गत साक्षीकृत्य कब्चिद्योग्य ब्राह्मण ज्ञातकुछरेशरोश्रजाति- 
नामानमातुर/श्रमेण दीक्षयिरवा तत्परानुकूल योगपष्ट विधाय 
ब्राहणैरपणिकारदानेनाधिकारी कल्पनोयः । तड्स्तेनैद 


# अगवान शइराजाय और द्वारकापीठ * 


तदौध्यदैदिकं कारयितस्यम''' "००१०० 
शंसिद शक कगिरिप्रई्नतिमटेदुू_ ध्यवष्टारद्शनात्‌ | 
( शक्रराचार्यचरित पृ० ६२ ) 


१३-पट्शिष्य कोन है! 


विश्वेश्वर सरस्वतीके यतिधमंसंप्रहमें एक ऐसे संस्कार- 
का विवरण मिलता है जिसमें गुरु शिप्यको यति बनाता है 
तथा उसे योगपद्द प्रदान करता है । 


अधीतविशवस्सभ्यश्रे दृध्याद्रोगपर्ट गुरु: । 
पादौ झदा स्रिः प्रक्षाल्य पादुकाम्यां गईं वजेत्‌ ।। 
द्विगुणं कटिसूत्र व बद्ध्वा वासोध्वगुण्ठ्य थ । 
उल्यासनं प्रकश्प्योपविशेशन्राश्या गुरोः ॥ 

( यतिभमंसंग्रह ५० १०२ ) 


यदि शिष्य विद्यामें पूर्णतः निष्णात है गुरु उसे योगपट्ट 
अथोत्‌ योगाभ्यासकी पट्टी प्रदान करे। शिप्य मिटटी और 
जलसे तीन बार अपने पेरोंकों धोवे, काठकी चट्टी पहने 
और समाभचनमें पधारे | वहाँ वह अपने कटिबन्धको 
दुददरा कर ले, सिरकों बस्त्से ढेंक ले और गुरुकों आज्ञासे 
उच्च आमसनपर बैठे । 
सभ्यादिष्टम्रुपन्यस्थवेदान्ते किश्चिदेव तु । 
गुरुणा विधिवन्न्यासपूर्थ शंखाभिषेचनम्‌ । 
वास्तो साल्यादिक द्रवा गुरुणा यतिभिस्सद । 
नमस्कृस्य प्रपूज्याथ स्तोच्राणि उ॑ पठेत्तथा ॥ 
( यतिधर्मसंग्रह प्‌ृ० १०२ ) 
दूसरे सम्योद्वारा पूछे जानेपर वह वेदान्तपर एक छोटा- 
सा प्रवचन करे । और तब गुरु न्यास कर चुकनेके अनन्तर 
शंखसे उसके सिरपर जलकी धारा छोड़े | इसके बाद गुरु 
उसे बच्च, पुष्प, हार आदि देकर अन्य यतियोंके साथ उसका 
अभिवादन करे, उसकी पूजा करे तथा स्तोत्र पढ़े । 


ततसो नाम प्रकतंब्यं गुरुगा सर्वंसम्मतम्‌ ! 
तीथां असवनारण्यगिरिपवंतसागराः | 
सरस्वती भारती च पुरी नामानि वे दवा । 
ओऔपादर्सशया वाच्य नाम तस्य यथातथम # 

( यतिषमंसंग्रह ए० १०३ ) 


इसके अनन्तर गुरु सभीकी सम्मतिसे शिष्यको निम्न 
लिखितमेंसे कोई नाम दे->त्तीथं, आश्रम, वन) अरण्य, 
गिरि, पवत, सागर, सरस्वती, भारती और पुरी। अब 


३०९ 
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उस शिष्यका नाम प्रणालीके अनुसार “श्रीपाद” के साथ 
बोला जाना चाहिये । 
अशथारभ्य त्वया काअ दीक्षाब्याख्यादिक सदा | 
योगपट्टो5पि दातव्यः शिष्ये सम्यकपरीक्षिते ॥ 
( यतिधघमंसंग्रह ) 
आजसे तुम दीक्षा दे सकते हो, उपदेश कर सकते हो; 
प्रवचन कर सकते हो, दूसरे कत्तेव्य कर्म कर सकते हो । 
पूर्णतः परीक्षा ले चुकनेपर अपने शिष्यको योगपट्‌ट प्रदान 
कर सकते हो | 
इत्याज्ञां गुरुणा दर्सां गृहीत्वा शिरसा स्वयम | 
( यतिधर्मसंग्रद ) 
गुरुकी इस आज्ञाको शिष्य शिरसे स्वीकार करे । 
ऊपरके उद्धरणसे यह स्पष्ट है कि एक गुरुके कई 
दिष्य होते थे जो यति होते थे | गुरुकों दीक्षा देनेका 
अधिकार था, अनुमानतः वह्द संन्यासकी ही दीक्षा देता था, 
वह शिष्योंमें उपदेश करता था और आचार्यके समी काम 
करता था। अपने शिष्योमें सबसे अधिक योग्य शिष्यको 
योगपद्ट भी प्रदान करनेका उसे अधिकार था और वह इसे 
दश नाममे कोई एक नाम भी दे सकता था जिसमें सप्त- 
म्रायके अनुसार “तीर्थ! और आश्रम” का सम्बन्ध केवल 
शारदामठसे है । थे सारे अधिकार शद्भाभिषेकर्संस्कारके 
द्वारा गुरु अपने शिष्यकों दे सकता था और गुरुके पश्चात्‌ 
शिष्यका ही मठमें अधिकार था | इस प्रकार पट्ट शिष्य ही 
गुरुका स्थानापन्न हो जाता है और किसी दूसरे उत्तम पट्ट 
शिष्यके अभावम वह गुरुपदका भी अधिकारी द्वो जाता है। 
ऊपरके उद्धरणसे यद्द भी स्पष्ट है कि जिस शिष्यका 
विधिपूबक शब्भाभिषेक नहीं हुआ है वह कुछ विशेष मटठोंमें 
गुरूुका उत्तराधिकारी हो नहीं सकता | यदि उसे अधिकार 
है तो मठफ्रे अन्य सदस्य भी; चाहे वह कितना ही अयोग्य 
क्यों न हो वद्दी अधिकार पा सकते हैं। इसके अतिरिक्त 
योगपट्ट देनेके पूर्व ही शिष्य गुरुसे संन्‍्यासकी दीक्षा ले 
क्योंकि ऊपर जिन बातोंका उल्लेख आया है उसका सम्बन्ध 
जैसा यतिधर्मसंग्रहमें लिखा हुआ है केवल यतियोंसे द्वी है| 
गुरुयंतिः शिष्य यर्ति शिरसि शबयेन पुरुषसूक्तेना- 
भमिषिच्य । ( धर्मसिन्धुसार पृष्ठ ३४४ योगपद्टविधिप्रकरण ) 
१४-संन्यासी और राजाका सम्बन्ध 
हिन्दू शास््रकार्रोने चार वर्ण--ब्राक्मण, क्षत्रिय, वेशय और 
झुद्र तथा चार आश्रम--अक्षचर्य, गाईस्थ्य, वानप्रस्थ और 
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# अधियया झुत्युं तीत्याँ विधया5झतमइसुते # 





खाक 


संन्यास माने हैं यह सभी जानते हैं | प्राचीन कालमें 
संन्यासमें भ्रवेश करनेका अधिकार केवलर बक्षणकों दी था 
अतएव संन्यासी केवल ब्राह्मण ही चोयेपनमें होते थे । 


राजाका अपने राज्यके प्रायः सभी वर्णो और आश्रमों- 
पर अधिकार था । जहाँ चारों वर्ण और आश्रमके लोग 
अपने-अपने कर्तव्यका पालन नहीं करते अथवा लड़ते- 
छगड़ते ये तो राजकीय अफसरोंकी यह अधिकार प्राप्त था 
कि वे इनका बीौच-बिचाव कर दें। राज्यके अफसर तथा 
संन्‍्यासियोमें मतभेद होनेपर स्वयं राजाकों बीचमें पड़ना 
पड़ता था और उन्हींका निर्णय अन्तिम माना जाता था । 

उदाहरणतः कोटिल्यमें जिसका प्रादुर्भाव ईसाक्रे जन्मके 
४०० वर्ष पूर्व हुआ था, एक स्थलपर ऐसा आता है कि 
ब्रह्मचये, गाहंस्थ्य, वानप्रस्थ और संन्यास-चारों आश्रमोंके 
लोग राजाके अनुशासनके अधीन थे और चारों आश्रमके 
लोग अपनी जीविकाका उपाजन तथा धर्मका अनुसरण नहीं 
कर सकते यदि राजा अपने राजदण्डसे उनका नियमन न 
करे 

सतुरवेणो श्रमो लोको राज्ञा दण्डेन पालछितः | 

स्वधर्मंकमोमिरतो बतंते स्वेश्ु बत्मंसु ॥ 

( अर्थशासत्र ) 

चार वर्ण और धमके चार आश्रमोंके व्यक्ति अपने-अपने 
निश्चित पथपर तभीतक आरूढ़ रहेंगे, तमीतक अपने कर्तव्य 
ओर आचरणका भ्रद्धापूर्वक परिपालन करेंगे जब राजा 
अपने दण्डसे उनपर शासन करे | 

नारदसंहितामें जिसका प्रणयन ८ वीं सदीमें हुआ था, 
निम्नल्लखित कछलोक मिलता है जिसमें राजाको यह अधिकार 
दिया हुआ है कि वह सभी संघसमाज और व्यापारमण्डल- 
में दखल दे सकता है | 


पापण्डिनेगमादीनां स्थितिस्समय उच्यते । 
समयस्यानपाकर्म॑ तद्ठिवादपद स्थखतम ॥ 
पाषण्डिनैगमश्रे णीपूगव/तगणादिषु । 
संरक्षे्समय राजा दुर्ग जनपदे तथा ॥ 


( नारदसंहिता १०। १-२ ) 

पाषण्डियों और नेगमोंके नियम-विधानका नाम है 
समय । समयका अर्थ है ठेका । इन ठेकोंके इन नियमौंका 
उल्लंघन करनेपर झगड़े झुरू हो सकते हैं| पाषण्डी; नेगम, 
श्रेणी, पूग, अत, गण तथा अन्य संघोंके नियमकी रक्षा राजा- 





को करनी चाहिये; और ठीक उसी तरइसे जिस प्रकार वह 
किले और देशकी रक्षा करता हे । 

मित्र मिश्रके जो अकबरके समकालीन थे; वीरमित्रो- 
दयमें बहुत-से ऐसे उद्धरण मिलते हैं जिससे यही प्रमाणित 
होता है कि राजाका अधिकार सभी बर्णों, आश्रमों तथा 
संघोंपर था | उदाइरणके लिये--- 


से स्‍वे धर्म व्यवस्थानां वरणोनां पृथिवीपतेः । 
प्रो धमससदा प्रोक्तस्तत्र यत्षपरो भवेत।|। 
राजाका सबसे बड़ा कतंव्य यही बतलाया जाता है कि 
चारों चर्णको अपने-अपने कार्यमें लूगा दे; इसके लिये वह 
सबसे अधिक ध्यान दे | 
भाष्यकारने विष्णुका उद्धरण दिया है--- 
वर्णाअमाणां सस्‍्वे स्‍्वे धर्मे व्यवस्थापनम्‌ । 
इसका अभिप्राय यही है कि सभी वर्ण और आशभ्रमके 
लोग अपने-अपने कर्तव्यका पालन करें | 
वर्णा श्रम पदे सक्करपाषण्डादी नामप्युपलक्षके 
सकूराणां वर्णमूलस्वात्‌ पाखण्डानामाअममूलत्वात्‌ । 
'बर्ण' और आश्रम इन दो इाब्दोंमें वर्णसड्डर और 
पाषण्डी भी आ जाते हैं; क्योंकि वणसह्ढरोंका जन्म किसी- 
न-किसी वणंमें ही होता है तथा पाषण्डीका जन्म आश्रमसे 
दी द्दोता हे । 
( राजनीनिप्रकाश ए० १२१-१२२ ) 
इसी ग्रन्थमें मत्स्यपुराणसे निम्नलिखित उद्धरण दिया 
हुआ हे-- 
आश्रमी यदि या वर्णी पूज्यो वाथ गुरुमंहान्‌ 
नादण्डपो नाम राज्ञोउस्ति यः स्वधर्म न तिष्ठति ॥ 
चाहे किसी भी आश्रमका हो, किसी मी वर्णका हो, 
पूज्य गुरु ही क्यों न हो यदि वह अपने कतंव्यका पालन 
नहीं करता तो राजा उसे दण्ड दे सकता है | 
( राजनीतिप्रकाश ए० २८५ ) 
उसी भ्रन्थकारने महाभारतसे उद्धरण दिया है--- 
बहायारी गूहस्थश्न वानप्रस्थोध्य मिझ्लुकः । 
दण्डस्पैव भयादेते मनुष्या वत्मनि स्थिताः ।॥ 
सभी मनुष्य---चाहे ब्रह्मचारी हो, ग़हस्थ हो, वानप्रस्थ 
हो अथवा भिक्षुक हो--राजदण्डके भयसे सीधे मागंपर 
चलते हैं । ( राजनीतिप्रकाइ ६० २८७ ) 


हाय पक जा जाम हा आय 


# अगवान दाहुरायाये और द्वारकापीठ # 


मी ऋओ क २२०. ९. आतए॥ जी तरीका पर पिरीप भीकम न 





दण्डकी परिभाषा लिखते हुए उसी ग्रन्थकारने मनुका 
एक प्रमाण दिया है-- 


स॒ राजा पुरुषों दण्ड: स नेता शासिता च सः । 
चतुणोसाभश्रमाणां च घमस्य प्रतिभूः स्छृतः ।। 


राजा मूर्सिमान्‌ दण्ड है। वह नेता है; शासक है-- 
चारों आश्रमोंद्वारा पाले जानेबाले धर्मका प्रतिनिधि है । 
( राजनीतिप्रकाश पृ० २९२ ) 


याशवल्क्यसंदितामें कुछ ऐसे प्रकरण आते हैं जहाँ 
इसका वर्णन मिलता है कि राज्यके किस प्रकारके अफसर 
संघ, समाज तथा धम्मण्डलॉपर शासन कर सकता है तथा 
जिसके साथ मतभेद द्वानेपर स्वयं राजा ही हस्तक्षेप करता है । 


वेदज्ञा: श्ुचयोअ्लुब्धबा भवेयुः काययचिन्तकाः | 
क॒तंब्य वचन तेषां समूहद्दितवादिनाम्‌ ॥ 
श्रेणिनेगमपाषण्डिगणान|मप्ययं विधिः । 
भेद चैबां नपो रक्षेत्र पूर्ववृत्ति च पालयेत॥ 


राज्यके अफसर अपविन्रता और लोभसे परे हों | उन्हें 
धमंका पूरा शान होना चाहिये। राज्यके सदस्य अपना 
निणय लोकहितकी दृष्टिकों सामने रखकर करें | श्रेणी, 
नेगम तथा पापण्डियोंके सम्बन्ध्म तथा अन्य संघोंके 
सम्बन्धर्मे यही नियम है | मतभेद होनेपर राजाकों उचित 
हें कि वह स्वयं हस्तक्षेप करे तथा उन्हें नियतविधानके 
अनुकूल बनावे । 


( याश्षवल्वयसंद्धिता अध्याय २। १९१-१०२ ) 


धर्म और नीतिशाख्रके अनुसार राजाका अधिकार सभी 
आशभ्रमोंपर है। इसके सिवा मठ भी एक संस्था होनेके 
कारण उसके अधिकारमें आता है। ओर आश्रमवासी 
संन्यासी नियमतः राजाका अधिकार स्वीकार करनेको 
बाध्य हैं । 


१५-संन्यासी राजाके अनुशासनमें हैं 


भारतीय विज्ञान तथा नीतिशास्रक्रे प्रामाणिक ग्रन्थ 
शुक्रनीतिसारमें इस बातका उल्लेख मिलता है कि राजाका 
सभी वर्णों और सभी आश्रमोपर अधिकार है; सभी प्रकारके 
संघ, समुदाय; मण्डल तथा व्यापारदरूपर राजा शासन कर 
सकता है । इस सम्बन्धके दो उद्धरण दिये जाते हैं-- 
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विद्यार्थ अ्माचारी स्थात्‌ सर्वेषां पालने गुही । 
वानप्रस्थ: संदमने संन्यासी मोक्षसाधने । 
वरतंयन्त्यन्यथा दण्डया या वर्णाशध्रमजातय: # 
( पृष्ठ ७७० ) 
ब्रह्मचारी वह शिष्य है जो विद्योपाजनके निमित्त आया 
है, ग्हस्थका धर्म है सबका पालन करना, वानप्रस्थ वह है जो 
वनमें जाकर अपने मन और इन्द्रियोॉका दमन करे और 
संन्यासी मोशक्षप्राप्तिमें लगे | इससे विपरीत आचरण करने- 
वाले वर्णाश्रमीकों राजा दण्ड दे । 
राज्ञा ये विदिताः सम्यक्‌ कुछश्रेणिगणादयः । 
साहसख्तेयवर्ज्यानि कुयुं: कार्याणि ते नृणाम्‌ ॥ 
विचाय श्रेणिभि: कार्य कुलेयश्न विचारितम्‌ । 
गणैश्र  श्रेण्यविज्ञात॑ गणाज्ञात॑ नियुक्तकेः ॥ 
कुछादिभ्यो$घिका: सभ्यास्तेम्यो अथ्यक्षो5घिक: कृत: ॥ 
सर्वेधघामभधिको राजा धर्मोधषम॑नियोजकः # 
( पृष्ठ ४२७ ) 


चोरी और डाकाके सिवा अन्य सभी मामलोंकी 
तहकीकात बेसे लोग जिनके परिवार, संघ अथवा दलके 
सम्बन्धमें राजाकों ज्ञात है--कर सकते हैं | कु्ोंके द्वारा 
जिस मुकदमेक्री जाँच नहीं हो पायी है उसकी जाँच श्रेणी 
करेगी; श्रेणीसे छूटे हुए मामलेको गण देखेंगे, ओर गण 
जिस मामलेकों न देख सकेगा उसे राज्यके अफसर देखेंगे। 


राणाके सभासद्‌ अधिकारमें 'कुल” आदिसे बढ़े हैं, 
अध्यक्ष अर्थात्‌ प्रधान न्यायाधिपति सभासदसे श्रेष्ठ हे । 
राजा धर्म-अधमंके निर्णायकोंमें सवश्रेष्ठ हे । 


इन नियमोसे यही पता चलता है कि जब खतन्‍्त्र संघ 
या समुदाय किसी बातका निर्णय नहीं कर सकता था तो 
राज्यके अफसर उसे देखते थे ओर जब किन्हीं दो अफसरोंमें 
उस विषयपर परस्पर मतभेद होता था तो राजा उसका 
अन्तिम निणय करता था । 


१६-घमंभूहुलाकी परम्पराकी रक्षाके लिये 
राजासे अपील 


मठेतिद्वत्त प्रन्थमं राजा सुधन्वा तथा उसके पश्चात्‌ 
होनेवाले राजाओंसे यह अभ्यर्थना की गयी है कि वे सदेव 
धर्मकी *थइ्ुुलाकी परम्पराकी रक्षा करें । इससे यह स्पष्ट दे 
कि गुरु-शिष्यकी »झुला तथा सम्प्रदाय उस देशके राजाके 


३१२ 


# अविद्यया झृत्युं तीत्वोँ विधयाउस्तमइलुते 








संरक्षणमें था और प्रायः सभी बातोंमें राजाकी स्वीकृतिकी 
अपेक्षा थी । 


सुधन्वा हि. महाराजस्तदस्ये अ नरेश्वराः | 
अमपारम्परीमेतां. पालयन्तु. निरन्तरम ॥ 
( मठेतिदृत्त ) 
ये प्रमाण शद्जराचार्यके सम्प्रदायके ग्रन्थोंमे मिलते हैं। 
इसलिये इनकी महत्ता ओर अधिक है । 
इसके आगे, उसी पग्रन्थमें यह मिलता है कि लोग 
मठोंके आचायंकी आज्ञा माने, ओर उस स्थानके नियर्मोका 


पालन करें और इन दोनोंकी किसी प्रकार निन्‍्दा न करें 
क्योंकि ये दोनों निन्‍दासे सबंथा परे हें । 


तानाचार्योपदेशांश्र राजदण्डांश्र. पाछयेत्‌ । 
तस्मादाचायराजानावनवधौं. न निन्दयेत ॥ 
( मठेतिबृत्त 3 


इन नियमोसे यही निश्चित होता है कि पहलेंके 
आचाय राजासे यह अनुरोध किया करते थे कि वह धर्म- 
परम्पराकी शछूलाकी रक्षा करे । इसका यही अभिप्राय है 
कि धमपरम्पराकी रक्षा सदेव राजाकी सम्मति और 
संरक्षणपर निर्भर थी तथा परम्पराके अन्त होनेकी आशइ्ञा 
होती थी तो खयं राजा उसमें हस्तक्षेप करता था | सभी 
मनध्य; शाड्ूरमठके संन्यासी भी देशके नियमोंक्रा पालन 
करते थे । 


१७-नियमके सम्बन्धमें सन्‍्देह होनेपर 
क्या होता था! 


बहुत प्राचीन कालके धमशाज्रोंमें ऐसा मिलता हे कि 
राज्यकी नीतिव्यवस्थामें को£ सन्दह उठ खड़ा हो तो 
दस सम्योंकी या तीन व्यक्तियोँंकी एक समिति बना ली 
जाय जो अपना अन्तिम निर्णय उस त्रिपयपर दे और 
उचित व्यवस्था दे। मनुसंहितामं भी नीतिव्यवस्थाके 
सम्बन्धर्म सन्‍्देह उठनेपर ऐसे ही नियमोंका उल्लेग्व 
मिलता है। 


औविशो हेतुकलकों मेरुको घर्मपाठकः । 
त्रयश्राअमिण: पूर्व... परिषत्खाइशावरा ॥ 
ऋरग्वेदधिद्यशुविश्ञ सामवेद्विदेव. च। 


्यवरा परिषज्ञशेया धर्मसेंशयनिणंये ॥ 


कम-से-कम दस समभ्योमें जो धर्मपरिपद्के लिये 
आवश्यक है तीन ऐसे सदस्य चाहिये जो तीन प्रमुख वेदोंमें 
एक-एक जानते हों, एक तार्किक, एक मीमांसक, एक वह 
जो निरक्त जानता हो; एक वह जो घर्मशाल्रों ओर 
नीतिशास्म निष्णात हो, ओर ब्रह्मचयं, ग्रहस्थ, वानप्रस्थ- 
तीन आश्रमोंक्रा एक-एक व्यक्ति--ऐसे दस सभ्य मिलकर 
एक राज्यपरिपद्की स्थापना करे | 


जो ऋग्वेद जानता है, जो यज्ुवंद जानता है, जो 
सामबेद जानता हे--ऐसे ही तीन मिलकर एक परिपद्क्री 
स्थापना कर सकते हैं और वे व्यवस्थासम्बन्धी विवादग्रस्त 
विपयकों सुलझा सकते हैं | 


चातुविद्यो विकल्‍पी च अंगविद्‌ धर्मपाठकः । 
अआभ्रमस्थासख्रयो मुख्या: पर्षदेषां दशवरा।॥। 


चार ऐसे व्यक्ति जो चारों बंद जानते हों, एक ताकिक, 
एक वेदाज्ञ जाननेवाला, एक जो धमममंशास्रके नियमोंका 
पण्डित ही, तीन ऐसे व्यक्ति जा प्रथम तीन आशभ्रमोंके 
पालनेवाले हों---ये दस मिलकर एक परिपदक्ी स्थापना 
कर सकते हैं । ( बचधिप्टपर्मयूत्र १! २०) 


टीक यही नियम मठमे होनेवाले विग्रहों तथा मत- 
भेदोंके सम्बन्ध लागू होता है और संस्यासियोंक्रों भी 
ह नहीं समझना चाहिये कि थे राजकीय तथा तत्स्थानीय 
नियमकी किसी प्रकार भी अवद्देलना कर सकते हैं । 


इस लेग्वका उद्देश्य मठोंकी परम्पराका विवरण- 
मात्र था जिसे ठीक-टीक समझ लेनेपर सम्भव है कि 
मठवाले तथा मटसे सम्बन्ध रखनेवाले व्यक्तियोंमें सद्भावना 
और शान्तिके भाव हों । 


---+चबउउश्थ2८ ० 


आत्मज्ञानका अधिकारी नचिकेता 


सत्ययुगका पवित्र काल है। देशभरमें यज्ञोंका प्रचार 
हो रहद्दा है| यशधूमसे और उसके पवित्र सौरभसे 
आकाश भरा हुआ है। बेदके वरद मन्त्रोंसे दिशाएँ गूँज रही 
हैं । यशका हवि ग्रहण करनेके लिये स्वगंसे देवगण प्र/थिवी- 
पर उतरते हूँ | पवित्र और आनन्दमयी वाद्यध्वनिसे समस्त 
जीव प्रफाल्त हैं रहे हैँ ) यज्ञकर्ता यज्ञकी पृर्णाहुति होनेपर 
परम श्रद्धासे ऋत्विकशणको दक्षिणा बॉटते हैं। आर्काक्षा- 
रहित होकर साज््यक यज्ञकता वेदविाबका पूर्णतया 
पालन करते हुए समस्त कार्य सम्पादन करते हैं। 
ऐसे पवित्र युगमें ऋषि वाजश्रवाके सुपुत्र उद्दालक मुनिने 
विश्वजित्‌ नामका एक यज्ञ किया । इस यश्षमें सवस्व दान 
करना पड़ता है | तदनुसार वाजश्रवस ( वाजश्रवाके पुत्र ) 
उदासब्कन भी अपना सारा धन ऋषियेंकों दे दिया । 
ऋषषप उद्दालकके नचिकेता नामक एक पुत्र था । जिस 
समय क्रपि ऋत्विजू और सदस्योंके दक्षिणा बॉट रहे थे 
और उसमें अच्छी-बुरी सभी तग्हकी गौए दी जा रही थीं 
उस समय बालक नचिकेताक निमंठ अन्तः्करणमें भ्रद्धाने 
प्रवेश किया | नचिकताने अपने मनमें सोचा--“जों गौएं: 
( अन्तिम बार ) जल पी चुकी हें, घास खा चुकी हें 
और दूध दुह्मा चुकी हैं; ज। शक्तिद्दीन अर्थात्‌ गर्म धारण 
करनेमे असमर्थ हैं, ऐसी गायोंक। जो दान करता है 
वह उन लोकोंको ग्राप्त होता है जो आनन्दसे झून्य है ।” 


यज्ञके ब्राद गोदान अवश्य होना चाहिये; परम्तु नहीं 
देनेयोग्य गौंके दानसे दाताका अमंगल होता हैं। इस 
पकारकी भावनासे सरलदृदय ननिकरेताकें मनमें बड़ी 
चेदना हुई और अपना बलिदान देकर पिताका अनिष्ट 
निवारण करनेके लिये उसने कद्ा--'हे पिताजी ! में भी 
आपका घन हूँ; मुझे आप किसको देते हैँ?” पिताने 
कोई उत्तर नहीं दिया। ननिकेताने फिर कहा; पिताजी ! 
मुझे किसको देते हैँ ?! पिताने इस बार भी उपेक्षा 
की | धर्ममीर नचिकेतासे नहीं रहा गया | उसने तीसरी 
बार फिर वही प्रश्न किया । ऋषि चिढ़ गये ओर 
स्वीक्षकर कह उठे-ततुम्हें देता हूँ मृत्युको ।' 


पिताके क्रॉधभरे वचन सुनकर नचिकेता सोचने लगा कि 
शिष्य और पुत्रोंकी तीन श्रेणियाँ हुआ करती हैं--उत्तम; 
मध्यम और अधम | जो गुरुका अभिप्राय समझकर उसकी 


आज्ञाकी को प्रतीक्षा किये बिना ही सेवा करने लगते हैं वे 
उत्तम हैं। जे। आज्ञा पानेपर काय करते हैं वे मध्यम हैं। और 
जो गुरुका अभिप्राय समझ लेने ओर आज्ञा सुन लेनेपर भी 
गुरुकी इच्छानुसार काय नहीं करते वे अधम कहलाते हैं। 
मैं प्रथम श्रेणीमें चाहे न होऊँ पर दूसरीमें तो अवध्य हूँ; 
में अधम तो कदापि नहीं हूँ। मुझ-सरीखे गुणसम्पन्न 
पुत्रकी पिताजीने;, न मातम, क्‍यों यमकों द दिया ! 
मृत्यु-दवताका मुझसे क्या प्रयोजन सिद्ध होगा ! 
सम्मवतः पिताजीने क्रोधके आवेशमें ही ऐसा कह दिया है; 
परन्तु जो कुछ भी हू; पिताजीका वचन असत्य नहीं होना 
चाहिये ।' यों विचारकर उसने यमराजके यहाँ जानेका ही 
निश्चय कर लिया ! धन्य पितृर्माक्त और धन्य त्याग !! 


पुत्रकी व्यवस्था देख ऋषि एक ओर बडे पछता रहे ये 
कि मैंने क्रॉधमें युत्रसे क्या कह दिया, इतनेमें ही नचिकेताने 
जाकर पितासे कद्दा--हे पिताजी ! अपने पूव॑जोंका व्यवहार 
देखिये, इस समयके साधु पुरुषोंका व्यवहार देखिये | उनके 
चरित्रोमें न कभी पहले असत्य था और न अब 
है । असाधु लोग ही असत्यका आचरण किया करते 
हैं। परन्तु उस असत्यसे कोई अजर-अमर नहीं हं। 
सकता | मन॒ुप्य अनाजकी तरह जराजीण॑ होकर मर जाता है 
और अनाजकी तरह ही कमंबश पुनः जन्मता है। अतएब 
इस अनित्य संसारमे मिथ्या आचरणसे क्या प्रयोजन है ! 
आप अपने सत्यका पालनकर मुझे यमराजके पास जानेकी 
आज्ञा दीजिये ।' 


पिताको बड़ा दुःग्व हुआ, परल्तु पुत्रकी सत्यपरायंणता 
देखकर ऋषिने आज्ञा दे दीं। नचिकेताने पिताके बचनोंको 
निबाहनेके लिये यमसदनकी ओर प्रयाण किया | 


यमराजका अतिथि 


निर्भीकाीचत्त नचिकेताने पिताकी आश्ानुसार यमराजके 
घरपर पहुँचकर पता लगाया तो मालूम हुआ कि यमराज कहीं 
ब्राहर गये हुए हैं। नचिकेताकों तीन रात्रितक अन्नजल 
ग्रहण किये बिना यमराजकी प्रतीक्षा करनी पड़ी | तीसरे 
दिन यमराजके लोटनेपर घरके लोगोने उनसे कहा-- 
धसाक्षात्‌ अप्नमि ही ब्राह्मण-अतिथिके रूपमें घरमें प्रवेश 
करते हैं। साधु शरदख उस अतिथिरूप अग्निके दाइकी 
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# अविचया झ्॒त्युं तीत्याँ विधयाउसतमदउुते # 








शान्तिके लिये उसे जल (पादाध्यं ) दिया करते हैं। 
अतणव दे वैवस्घत ! आप उस ब्राक्षण बालकके पैर धोनेके 
लिये जल ले जाइये | अतिथि तीन दिनोंसे आपकी बांट 
देखता हुआ अनशन लिये बठा है, अतएव जब आप स्वयं 
उसकी सेवा करेंगे तभी वह्द शान्त होगा | जिस अल्यबुद्धि 
पुरुषके घरपर अतिथि ब्राह्मण बिना भोजन किये रहता 
है उस मन्दबुद्धेकी सारी आशा और प्रतीक्षाएँ--ज्ञात 
और अज्ञात वस्वुओंके प्राप्त होनेकी इच्छाएं, उनके 
संयोगसे प्राप्त इोनेवाला फल, उसकी सम्पत्ति, पुत्र, पशु, 
सत्यभाषण) यश और सारे पूर्त ( कुएँ, तालाब, घमंशाला 
आदि बनानेका पुण्य ) नष्ट दो जाते हैं ।' इस बातको सुनकर 
यमराज जलसे भरा हुआ खर्णकलद लेकर दौोड़े और 
अतिथि नचिकेताको पादाध्य देकर आदरपूवक कहने छगे-- 
हे ब्राक्षण ! तुम नमस्कार करनेयोग्य अतिथि होकर 
मेरे घरपर तीन दिनसे बिना कुछ खाये पड़े हों, तुमको 
नमस्कार है और इससे मेरे दोपकी निद्ृत्ति होकर मेरा 
कल्याण हो । मुझसे बड़ा अपराध हुआ है। अतएत्र तुम 
प्रत्येक राजिके लिये एक-एक वर्के हिसाबसे कुल तीन वर 
मुझसे माँग लो !! 


यमराजकी बातकों सुनकर 'सदासन्तुष्ट' नचिकेताने 
यह सोचकर कि पिताको सुख पहुँचाना ही पुत्रका सबसे 
प्रथम कर्तव्य है, यमराजसे यही पहला वर मॉगा--हे 
झत्यो ! तीन वरोंमेंसे में प्रथम वर यही माँगता हूँ कि मेरे 
पिता मेरे प्रति श्ान्तसंकल्प, प्रसन्नचित्त ओर क्रोधरहित हो 
जाय । और जब में आपके यहासे छौटकर घर जाऊं तो 
वे मुझे पहचानकर मुझसे प्रेमसे बातचीत करें ।! 

यमराजने “तथास्तु” कहकर कद्दा कि 'भेरेद्वारा तुम्दारे 
वापिस लीट जानेपर नुम्दारे पिता पहलेकी भाँति तुर्म्ह 
पहचान छेंगे; मृत्युके मुखसे छूटे हुए तुमको देखकर वे 
खुखसे सोयेंगे ओर उनका #र।घ शानन्‍्त हो जायगा |? 

पितृमक्त बालककी पहली कामना पूर्ण हुईं। नचिकेता- 
में इस प्रकार पिताका खुख सम्पादन कर फ़िर समस्त 
जीबेके मज्नलके लिये स्वगंके साधन अग्नितक्ष्वककों जाननेके 
लिये यमराजसे कद्दा--दे झृत्यो ! स्वर्यमें कुछ मी भय 
नहीं है; वहाँ न आप ( मृत्यु ) हैं, न किसीको बुढ़ापेका 
भय है; भूख-प्याससे पार होकर और शोकसे त्तरकर वहाँ 
पुरुष बड़ा आनन्द भोगता है | अतणव है मत्यो ! आप 
उस स्वरगके साधनभूत अमिको सथार्थरूपसे जानते हैं । 


मुझ अ्रद्धावानकों आप वह बतलाइये | कारण, उसको 
जानकर लोग खगमें रहकर अमृतत्वको ( देवत्वको ) प्राप्त 
होते हैं । यह मैं दूसरा वर मागता हूँ।! 

यमराजने बड़ी तपस्या करके अग्निविद्याकों जाना 
था| वास्तविक अधिकारी बिना इस विद्याको देनेसे दाता 
और अद्दीता दोनोंमेंसे किसीका कल्याण नहीं होता ! परन्तु 
आज नचिकेताकों उत्तम जिशासु जानकर अभ्नितत््वका 
महत्व. बतलाते हुए यमराज बोलके--है नचिकेता ! 
मैं उस ख्वगंके साधनभूत अप्िका भलीमौंति 
जानता हूँ और तुमको बतलाता हूँ, तुम इसकों अच्छी 
तरह सुनो। यह अग्नि अनन्त (खर्ग ) लोककी 
प्रासिका साधन है, विराटरूपसे जगतकी प्रतिष्ठाका मूल 
कारण है। इसे तुम विद्वानोंकी बुद्धिरूप गुह्यमें स्थित 
जानो |! 

इसके अन्तर यमराजने नचिकरेताकों समस्त लोकोंक्े 
आदिकारण उस अग्निकी और उसके लिये जेसी और 
जितनी इंटें चाहिये, वे जिस प्रकार रकखी जानी चाहिये, 
सो सब बतलाया अथांत्‌ यशख्थानके निर्माणके लिये 
आवश्यक सामरप्रियोँ और अभिच्रयन करनेकी विधिकोा 
बतलाया | तीशणबुद्धि नचिक्रेतने यमराजकी कहीं हुई 
सारी बातोंकों दुद्राकर अपनी प्रतिभाकों सिद्ध कर दिया । 
यमराजकों बालककी अपतिम योग्यता देखकर बड़ी प्रसन्नता 
हुई ओर उन्होंने पहले तीन वरोंके अतिरिक्त एक चौथा 
यह बर दिया कि “मैंने ज़िस अमिकी बात तुमसे कट्दी बह 
तुम्हारे ही नामसे प्रसिद्ध होंगी। और तुम इस विचित्र 
ग्लीवाली शब्दवती मालाकों भी प्रहण करो |” नचिक्रेताका 
तेजोदीम मुखमण्डल प्रसन्नतासे भर गया | यमराज फिर 
बोले--जिसने यथाथरूपसे मातापिता और आचायके उप- 
देशानुसार तीन बार नाचिकेत अभ्िकी उपासना कर यज्ञ; 
वेदाध्ययन और दान किया है वह जन्म और मृत्युकरो तर 
जाता है और जब वह भाग्यवान्‌ पुरुष उस अम्रिकरो ब्रह्मसे 
उत्पन्न हुआ, शानसम्पन्न पूजनीय देव जानता है तब वह्द 
शान्तिको प्राप्त होता है| जा नाचिकेत अग्निके सर्प; 
संख्या और आहुति देनेकी प्रगाठीकों जानकर उसकी 
उपासना करता है वह देहपातसे पहले ही झत्युके पाशकों 
तोड़कर और शोकरहित होकर खर्ग्म आनन्दको प्राप्त 
होता है |! 


नाचिकेत अभिकों स्वर्का साधन बतलाकर और 





# आत्मकशानका अधिकारी नचिकेता # 


'फिल्क 


उसकी कुछ और प्रशंसा करके यमराजने नचिकरेतासे कहां--- 
“हे नचिकेता ! अब तीसरा वर माँगो ।* 


अधिकारिपरीक्षा 

पिताकी प्रसन्नताका वर इस लछोकके लिये और खरे 
सघन अभिका ज्ञान परलोकके लिये वरकर नचिक्रेता 
सोचता है कि क्‍या स्वगंसुखमें हरी जीवबका परम कल्याण 
है ! स्वगंसे भी तो पुण्यात्माओंका पुण्य क्षय होनेपर वापिस 
लोटना सुना जाता है, अतएवं अब तीसरे वरसे उस मूत्यु- 
तत्व या आत्मतत््वकी जानना चाहिये जिसके जाननेपर 
और कुछ जानना बाकी नहीं रह जाता। यों सोचकर 
“आत्मा परलोकमें जाता है या नहीं, मरनेके बाद आत्माकी 
क्या गति होती है ?---इस आत्मशानक्रे जटिछ प्रश्नको 
समझनेके टेतुसे नचिकेताने यमराजसे कहा--/मृत मनुष्यके 
विषयमें एक संशय है । कोई कहते हैं--शरीर, इन्द्रियाँ, 
मन ओर बुद्धिके अतिरिक्त देह्ान्तरसम्बन्धी कोर अन्य 
आत्मा है । कोई कहते हैं; ऐसा कोई स्वतन्त्र आत्मा नहीं 
हैं । प्रत्यक्ष या अनुमानसे इस विषयका काई निर्णय नहीं 
हैं। सकता | आप मृत्युके अधिपति देवता हूँ; अतण्व मैं 
यह आत्मतत्त्व आपसे जानना चाहता हूं | यद्दी तीसरा बर 
मैं मांगता हूं ।” नचिकेताका महत्त्वपूर्ण प्रभ सुनकर यमराज- 
ने सोचा--“ऋ'षिकुमार बालक होनेपर भी है बड़ा ही 
बुद्धिमान, कैसे गोपनीय तत्त्वकी जानना चाहता है | परन्तु 
आत्मतत्त्व उपयुक्त पात्रकों ही बतलाना उचित है, अन- 
घिकारीके समीप आत्मतत्त्व प्रकट करनेसे हितके स्थानमें 
प्रायः अनिष्ट ही हुआ करता है | इसलिये पहले पात्र- 
परीक्षाकी आवश्यकता है।” यो विचारकर यमराजने इस 
तत्वकी कठिनताका बखान करके नचिकेताकी ठालना चाह । 
यमराजने कहा--'देवताओंको भी पहले इस विषयक? 
सन्देह हुआ था | इस आत्मतत्वका समझना कोई आसान 
बात नहीं, यह बड़ा ही सुक्ष्म विषय है; अतएब है नचिकेता ! 
तुम दूसरा वर माँगो, इस वरके लिये मुझे मत रोको | 

नचिकेता विषयकी कठिनताका नाम सुनकर घबराया 
नहीं; परन्तु और भी अधिक दृढ़तासे कहने लगा-- 
"हे मृत्यों | पूषकालमें देवताओंकी भी जब इस विषय 
सम्देह हुआ था और जब आप भी कहते हैं कि यह विषय 
आसान नहीं है, तब मुझे इस विषयका समझानेवाला 
आपके समान दूसरा वक्ता द्वंढ़नेपर भी कोई नहीं मिल 
सकता । आप किसी दूसरे वरके लिये कहते हैं; परन्तु मैं 
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समझता हूँ कि इसकी तुलनाका और कोई वर नहीं है; 
क्योंकि यही कल्याणकी प्रासिका हेतु है। अतएत्र मुझे यही 
समझाइये !? । 
किसी विध्यकों जब नहीं बतलाना होता है तो सबसे 
पहले उसकी कठिनताका भय दिखलाया जाता है। यम- 
राजने भी परीक्षाक्रे लिये यही किया, परन्तु नचिकेता इस 
परीक्षामें उत्तीण हो गया | अबकी बार यमराजनें और 
भी कठिन परीक्षा लेनी चाही। साधककी परीक्षाक्रे लिये 
दो ही प्रधान शब् हंते हँ-एक “भय” और दूसरा 'लेभ! | 
नचिकेता भयसे नहीं डिगा, इसलिये अब यमराजने दूसरे 
शस्त्र लोभका उसपर प्रयोग किया | यमराजने कहा-- 
बआालक ! तुम ऐसे वरकों लेकर क्‍या करोगे ! 
तुम इन खुखक्ी विश्ञाल सामग्रियोंकी अहण करो-- 
सो-सो व जीनेबाले पुत्र-पौत्र माँगों, गौ आदि 
बहुत-से पश्च, हाथी, सुबर्ण, घोड़े और विशाल भूमण्डलका 
राज्य मॉगो और इन सबको भोगनेके लिये जितने वर्ष 
जीनेकी इच्छा हें। उतने द्वी वर्ष जीते रहो। इतना ही 
नहीं, इसीके समान ओर कोई वर चाहो तो उसे, और 
प्रचुर धनके साथ दीध॑जीवन माँग लो; अधिक क्‍या इस 
विज्ञाल भूमिके ठुम सम्राद्‌ बन जाओ | मैं तुम्दें अपनी 
सारी कामनाओंका इच्छानुसार भोगनेवाला बनाये देता हूँ। 
इसके सिवा जो-जो भोग मृत्युलोकमें दुलूभ हैं, उन सबको 
तुम अपनी इच्छानुसार माँग लछो | ये रथोंसमेत ओर वाद्यों- 
समेत जो सुन्दर रमणियाँ हैं, ऐसी रमणियाँ मनुष्योंको 
नहीं मिल सकतीं । मेरे द्वारा दी हुई इन सारी रमणियोंसे 
तुम अपनी सेवा कराओ।; परन्तु; हे नचिक्रेता ! मुझे मरण- 
सम्बन्धी ( म्त्युके बाद आत्मा रहता है या नहीं ) यह 
प्रश्न मत पूछा |! 
संसारमें ऐसा कोन है जो बिना चाहे इतनी भोग- 
सामग्रियों और उनके भोंगनेके लिये दीघं॑जीवनब्यापी 
सामथ्य प्राप्त दोनेपर भी उन्हें नहीं चाहेगा, सुनते ही लार 
टपकने लगती है; परन्तु विचार और चैरग्यकी उच्च 
भूमिकापर पहुँचा हुआ नचिकेता अठछ और अचल है, यम- 
राजके प्रतमनोंका उसके मनपर कोई असर नहीं हुआ । 
नचिकेताने कहा--'हे मृत्यों! आपने जिन भोग्य 
वस्‍्तुओआंका वणन किया वे कलतक रहेंगो या नहीं, इसमें 
भी सन्देहद दे । ये मनुष्यकी सारी इर्द्रियोंके तेजको हरण 
कर लेती हैं | आपने जो दीर्घनीवन देना चाहा है, बह भी 
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अनन्त कालकी तुलनामें बहुत थोड़ा ही है। जब ब्रह्माका 
जीवन भी अरूप कालका है तब औरोंकी तो बात ही क्‍या 
है ! अतएव मैं यह सब नहीं चाहता | आपके रथ, घोड़े, 
हाथी और नाच-गान आपके ही पास रहें । 


“'घनसे मनुध्य कभी तृत्त नहीं होता; जहाँ केवल कामना- 
का ही विस्तार है, वहाँ तृप्ति केसी ! भोगविलासकी तृष्णामें 
अभाव और अपूण॑तामें अतृप्ति और आकांक्षाके सिवा और 
क्या रह सकता है ? अतएव “बरस्तु मे वरणीयः स एव*- 
मुझे तो वही आत्मतत्त्वरूप वर चाहिये ! भला, अजर और 
अभर देवताओंके समीप आकर नीजके मृत्युछोकका जरा- 
मरणशील कोन ऐसा मनुष्य होगा जो अस्थिर और परिणाम- 
में दुश्ब देनेवाले विषयोंकों चाहेगा! शरीरके सौन्दर्य और 
विषयभोगके प्रमादोंकों अनित्य ओर क्षणभद्कुर समझकर भी 
कौन ऐसा समझदार हागा जो संसारके दीघ॑जीवनसे आनन्द 
मानेगा ? अतएव है म्॒त्यों ! जिसके विपयमें लोग संशय 
करते हूं, जो महान्‌ परलोकके विषयमे निर्णयात्मक आत्म- 
तत््वविज्ञान है, मुझे वदी दीजिये ।? 


यह आत्मतत्त्वसम्बन्धी वर गृढ़ होनेपर भी नाचिकेता 
इसके सिवा, दूसरा ( अज्ञानी पुरुषोंद्वारा इच्छित ) अनित्य 
वर नहीं चाहता !! 
् को सु 
श्रेय आर प्रय 
यमराजने नचिकेताकों परम वेराग्यवान, निर्भीक और 
उत्तम अधिकारी समझकर परम प्रसन्न होकर कहा कि हे 
नचिकेता ! एक वस्तु श्रेय ( कल्याण ) है और दूसरी वस्तु 
प्रेय है ( श्रेय मनुष्यके वास्तविक कल्याण मोक्षका नाम है 
और प्रेय स्त्री-पुत्र, धन-मानादि प्रिय छगनेवाले पदार्थोका 
नाम है ) | इन दोनोंका भिन्न-भिन्न प्रयोजन है और ये 
अपने-अपने प्रयोजनमें मनुष्यकों बाँधते हैँ । इन दोनोंमेंसे 
जो भ्रेयकों प्रहण करता है उसका कच्याण ( मोक्ष ) होता 
है और जो प्रेयकों चुनता है वह आपातरमणीय धन-मानादिमे 
फंसकर पुरुषाथसे भ्रष्ट हा जाता हैं । 


'्रेय और प्रेय दोनोमेसे मनुष्य चाहे जिसको ग्रहण 
कर सकता है | बुद्धिमान्‌ पुरुष श्रेय और प्रेय दोनोंके गुण- 
दोधोंकों भलीभाति समझकर उनका भेद करता है और 
नीरक्षीरविवेकी हंसकी तरह प्रयकों त्यागकर श्रेयकों ग्रहण 
करता है । परन्तु मूल लोग योगक्षेमक्रे लिये यानी प्राप्त 
स्त्री; पुत्र; धघनादिकी रक्षा, और अप्रात्त भोग्य पदार्थोंकी 
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प्राप्तकि लिये प्रेयको ही प्रहण करते हैं| हे नचिकेता ! 
तुमने मेरे द्वारा बार-बार प्रलोभन दिखलाये जानेपर भी 
जो प्रिय स्त्री-पुत्रादि और प्रियरूप अप्सरादि समस्त भोग्य 
विषयोकों अनित्य समझकर त्याग दिया, इस द्रव्यमयी 
निकृष्ट गतिको तुम नहीं प्राप्त हुए, जिसमें कि साधारणतः 
बहुत-से मनुध्य डूबे रहते हैं ! 

“विद्या और अविद्या ये दोनों प्रसिद्ध हैं, ये दोनों एक 
दूसरेसे अत्यन्त विपरीत और भिन्न-भिन्न तरफ ले जानेबाली 
हैं। हे नचिकेता ! मैं तुम्हें वियाका अमिलाषी मानता हूँ, 
क्योंकि तुम्हें बहुत-से भोग भी नहीं छुभा सके । 

“अविद्यार्मे पड़े हुए. मी जो लोग अपनेकी बड़े बुद्धिमान 
और पण्डित मानते हैं वे भोगकी इच्छा करनेवाले मृदृजन 
अम्धेसे चलाये हुए. अन्धोंकी तरह चारों ओर टोकरे खाते 
भठकते फिरते हैं । 

“धघनके मोहसे मोहित, प्रमादमं रत रहनेवाले मृग्बंको 
परलोक या कल्याणका माग दीखता ही नहीं । बह तो 
केवल यही मानता है कि ख्त्री-पुत्रादि भोगोंसे भरा हुआ 
एकमात्र यही लछोक है, इसके सिवा परलोक कोई नहीं है । 
इसी मान्यताके कारण उसे बारंबार मेरे ( मृत्युके ) अधीन 
होना पड़ता है ! 


“है नचिकेता ! आत्मज्ञान कोई साधारण-सी बात नहीं 
है | अनेक छोग तो ऐसे हैँ जिनकों आत्मा सम्बन्धकी 
बातें सुननेको ही नहीं मिलती। बहुत-से छोग सुनकर भी इसे 
जान नहीं सकते, आत्माका वक्ता भी आश्रयरूप कहीं ही 
कोई मिलता है और इस आशत्माको प्राप्त करनेवाला 
भी कहीं कोई एक निषुण पुरुष ही होता है; इसी प्रकार 
किसी निपुण आचाययसे शिक्षाप्रात्त कोई बिरला ही आश्रर्य- 
रूप पुरुष आत्माकों जाननेवाला द्वोता है । 


“किसी साधारण मनुष्यके विवेचनसे आत्माक्रा यथाथ 
ज्ञान नहीं होता, आत्मजशञान तभी होता है जब उसका 
उपदेश किसी अनन्य ( अभेददर्शी ) सम पुझुषक़े द्वारा 
किया जाता है, क्‍योंकि यह ( आत्मा ) सूक्ष्मसे भी सूक्ष्म 
होनेके कारण सर्वथा अतक्ये है | यह शान-तकंसे प्राप्त नहीं 
होता; यह तो किसी अलोकिक ब्रह्मशानीके द्वारा बतलाया 
जानेपर ही प्राप्त होता है । हे नचिकेता ! तुमने ऐसा पुरुष 
पाया है, वास्तवमें तुम सत्यधारणासे सम्पन्न हो। तुम- 
जैसा जिजासु मुशे मिलता रहे । 
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* आत्मझ्ानका अधिकारी नचिकेता * 


वरकी तम विकमा: 





बकाया 


"है नचिकेता ! मैं जानता हूँ कि धनराशि अनित्य है 
और अनित्य वस्तुओंसे नित्य चस्तुकी प्राप्ति नहीं द्ोती | 
यों जानते हुए, भी मैंने अनित्य पदार्थोंसे स्वगंसुखके साधन- 
भूत नाचिकेत अमिका चयन किया है । इसीसे मैंने यह 
आपेक्षिक अथोत्‌ अन्यान्य पर्दोकी अपेक्षा नित्य ( अधिक- 
कालख्थायी ) यमराजका पद पाया है ! 

“परन्तु, है वत्स [ तुम तों सब प्रकारसे श्रेष्ठ हों, तमने 
उस परम पदाथके सम्मुख जगत्‌की चरम सीमाके भोग, 
प्रतिष्ठा, यश्फलरूपी हिरिण्यगर्भभा पद, अभयकी मर्यादा 
( चिरकालस्थायी जीवन )» स्व॒त्य और महान ऐ.श्वयेको 
हेय समझकर पैयके द्वारा त्याग दिया है। यथार्थम तुम 
बड़े गुगसम्पन्न हो । 

“यद्यपि यह आत्मा-यह नित्य प्रकाशरूप आत्मा जीव- 
रूपसे दृदयमें विराजमान है तथापि सहजमे इसके दशन 
नही होते | क्‍योंकि यह अत्यन्त ही सूक्ष्म हे, यह अत्यन्त 
गूद है, समस्त जीवोंके अन्तरमे प्रविष्ट है, बुद्धिरूपी श॒फामे 
छिपा हुआ हैं; रागद्वेषादि अनथमय देहमें म्थित है और 
सबसे पुराना है। जब कोई धीर पुरुष इस देवताकों 
अध्यात्मयोगके द्वारा अथांत्‌ चित्तका विषयोसे निवृत्तकर 
उसे आत्माम समाहित करता है तब इसे जानकर वह हृष 
ओर शॉकसे तर जाता है| कारण, आत्मासे हप और शोक- 
का कहीं भी स्थान नहीं, ये ता वास्तवमें केवल बुद्धिके 
विकारमात्र हैं । जिसने अह्मनिष्ठ आचायके द्वारा आत्मतत््व- 
का सुनकर उसे सम्यक्रूपसे धारण कर लिया है और धर्म- 
युक्त इस सूक्ष्म आत्माकों जड _शरीरादिसे प्रथक्‌ समझकर 
प्रात्त कर लिया है वही आनन्दधामकों पाकर अतुल आनन्द 
रम जाता है । में समझता हूँ कि नचिकेताके लिये भी वह 
माक्षका द्वार खुला हुआ है ।! 


यमराजके वचनोंसे अपनेकों आत्मशानका अधिकारी 
समझकर नचिकेताने कहां--'हें भगवन्‌ ! आप यदि मुझपर 
प्रसन्न हैं तों घम और अधमसे अतीत, तथा इस काये 
और कारणरूप प्रपश्चसे प्रथक) एवं भूत तथा भविष्यत्से 
भिन्न जिस स्व प्रकारके व्यावहारिक विषयोसे अतीत 
परअक्मकोी आप देखते हू उसे बतलाइये ।' 


साधन ओर खरूप 
नचिकेताके प्रभकों सुनकर यमराजने आत्माका स्वरूप 
बतलानेसे पूब उसके साक्षात्‌ साधन प्रणबका उपदेश आरम्भ 
किया । यमराज बोले--- 
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2. सलमान ता पाएनी पाना -न./ती ;,.क आती. भर समर पिया फिल्म पिता 


समस्त वेद जिसका प्रतिपादन करते हैं, समस्त तप 
जिसे बतलाते हैं अथोत्‌ जिसके लिये किये जाते हैं, जिसको 
प्रात्त करनेके लिये साधक्रगण ब्रह्मबचयंका अनुष्ठान किया 
करते हैं वह पद मैं संक्षेपमें बतलाता हूँ; वह है ५5” | 

“बह परात्पर परमात्मा जो सब नामोंसे परे होनेपर भी 
सब नामोंमें भरा हुआ है, जो स्वंधा नामबिह्ीन होते हुए, 
भी अनेक नामोंसे सम्बोधित किया जाता है, उसके समस्त 
नामीमें (3०! सवश्रेष्ठ है । 3० दाब्द ब्रह्मका प्रतीक है । यह 
अक्षर ही ब्रह्म है और इसी अक्षरकों ब्रक्षखयरूप समझ- 
कर इसकी उपासना करनेसे साधक जो चाहता है सो 
पाता है । 


यह ओंकार ही ब्रह्मकी प्राप्तिका सबसे उत्तम और श्रेष्ठ 
अवलम्बन है और इसी अवल्म्बनकों जान लेनसे ब्रह्मलाकमें 
महिमा होती है । 


इस प्रकार प्रणवोपासनारूपी साधन बतलाकर अब 
यमराज आत्माका स्वरूप बतलछाते हुए, कहते हैं-- 
न जायते स्रियते वा विपश्रि- 
जाय कुतश्रिन्ष बभूव कश्नित्‌ । 
अजो नित्य: शाश्रतो5य॑ पुराणो 
न हन्यते हन्यमाने शरीरे ॥% 
(कठ० १ ।२। १८ ) 


“यह चेतन्यस्वरूप आत्मा न जन्मता है, न मरता हैं; 
न यह किसी दूसरेसे उत्पन्न हुआ है, न कोई दूसरा ही 
इससे उत्पन्न हुआ है। यह अजन्मा है; नित्य है, शाश्वत 
है और सनातन है; शरीरके मारे जानेपर भी यह नहीं 
मरता ।! मरना और मारना सब शरीरमें है; आत्मा न कभी 
मरता है, न कोई उसे मार सकता है । शस्त्रादिसे देह कट 
जानेपर भी देहमें स्थित यह आत्मा ज्यों-का-त्यों बना रहता 
है । जिस प्रकार मकानके नष्ट होनेसे उसमें स्थित आकाश 
नष्ट नहीं हाता, इसी प्रकार देहादिके नाशसे आत्माका 
नाश नहीं होता । इसीलिये यमराज कहते हैं--- 


इनन्‍ता चेन्मन्यते हन्तुं हतश्रेन्मन्यते हतस्‌। 
उभौ तौ न विज्ञानीतो नाय॑ हन्ति न हन्यते ॥।| 
(कंठ० १।२॥। १९) 


ब-3-*+- 





का #_ गीताके भ० २ इलोक १९-२० में थोढ़े-ते शब्दान्तरसे 
ये दोनों मन्त्र ज्यों-के-त्यों हैं । 
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“अशानी मारनेवाला समझता है कि “मैं हसे मारता हूँ” 
और मरनेबाला समझता है--“मैं मरा हूँ; परन्तु वे दोनों 
ही नहीं समझते हैं, क्योंकि यह्ट आत्मा न तो किसीकों 
मारता है और न कोई मरता ही है।? यह आत्मा-- 

अणोरणीयान्‌ू महतो. महीया- 

नाष्मास्थ जन्तोनिहितों गुड़ायाम । 
(कठ5० १। २। २०) 

'जो सूक्ष्ससे भी यूढ्मतर है और जो महानसे भी 
महत्तर है, जो जीवकी दृदय-गुफामें छिपा हुआ है--इसे 
वही देख पाता है जो कामनाओंसे रहित है; जो कर्मोंकी 
सिद्धि और असिद्धिमें समचित्त है, जो सुत-वित्त-दारकी 
उत्पत्ति या विनाशमें दर्ष ओर शोककों नहीं प्रात होता; 
जो पत्येक अवस्थामें परमात्माकी एक अनन्त सत्ताकों 
उपलब्ध करता हुआ शान्त और स्थिर रहता है । परन्तु जो 
इस प्रकारका नहीं है उसे आत्माके दर्शन नहीं होते । 
क्योंकि यह आत्मा निश्चक होनेपर भी दुस्तक पहुँच जाता 
है, सोया हुआ ही सर्वत्र चला जाता है, विद्या और धनादि- 
मदयुक्त होते हुए भी मदरहित है । इसे मेरे अतिरिक्त 
अन्य कौन जान सकता है ९? 

अद्दरीर ५. शरीरेष्वनवस्थेष्ववस्थितम्‌ । 

महान्त विभुमात्मान मत्वा धीरो न शोचति ॥ 

(क5० १ । २। २२) 

यह समस्त अनित्य शरीरोंमें रहते हुए भी शरीररहित 

है, समस्त अस्थिर पदार्थोमें व्यात होते हुए भी सदा स्थिर 

है; इस नित्य और मद्दान्‌ विभु आत्माको जो धीर पुरुष 
जान लेता है वद्दी शोकसे तर जाता है !” 

यदद एक ही आत्मा सब ओरसे और सबसे व्यापक 
होनेपर भी-- 

नायमात्मा प्रवचचनेन  लभ्यो 

न मेंघया न बहुना श्रुतेन | 


धन तो यह वेदके प्रबचनसे प्रात द्ोता है; न विशाल 
बुद्धिसिे मिलता है ओर न केवल जन्मभर शास्त्रोके श्रवण 
करनेसे ही मिलता है |” यह मिलता है उसीको जो इसको 
पानेके लिये परम व्याकुल हो जाता है और मिलता है 
उसको-- 
यमेवेष दृणुते तेन लबम्य- 
स्तस्येष आत्मा विज्वणुते तनू स्वाम प्र 
( कठ० १।२। २३ ) 


कि बह ि 
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“जिसको यह खप्रकाश आत्मा स्वयं स्वीकार कर 
लेता है और जिसके निकट अपना यथार्थ स्वरूप प्रकट कर 
देता है | 

“जो पार्पोर्म रत है; जो दम, शम तथा चित्तबृत्तियोंके 
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उसको केवल पाण्डित्यकी प्रचुरता और तकोंकी तीवणतासे 
दी आत्मसाक्षात्कार नहीं हो सकता। जो शम-दमादि 

इन्द्रियलालसाओंसे विरत है ओर जिसने श्रवण, मनन तथा 

निदिष्यासनद्वारा अमेद्रूप प्रशान_प्रात कर लिया है वही 
उस प्रशानके द्वारा इस आत्माको श्राप्त होता है । 

'हे नचिकेता ! देखो, दूसरोंकी तो बात ही क्या है; 
जो ब्राक्षण और क्षत्रिय समस्त धर्मंके रक्षक और प्राण- 
स्वरूप हैं, जो इतने श्रेष्ठ हैं वे भी उस परमात्माके 'अन्न 
बन जाते हैं। सबका संहार करनेवाल मृत्यु भी जिस 
परमात्माके भोजनका उपसेचन अथौत्‌ साग-पात बन जाता 
है ऐसे उस महामद्दिमान्वित परमात्माकों संसारके भोगॉमें 
आसक्त और साधनरहित मनुष्य कैसे जान सकता है कि 
बह “इस प्रकार! का दे !? 

आत्मा और परसात्माका निणय करके यमराजने 
शिष्यकी कमसे अभिविद्या और ज्ञानसे ब्रक्षविद्याकी प्राप्ति 
बतलानेके लिये कहां, 'जो यजमानकों दुःखसागरसे पार 
करनेके लिये पुलके समान है वही नाचिकेत अग्नि टै--और 
जो संसारसागरसे पार होना चाइनेवार्लके लिये परम 
आश्रयस्वरूप है वही अक्षर परब्रह्म है। कमके द्वारा अपर- 
ब्र्कको और ज्ञानके द्वारा परत्रह्मोको जानना चाहिये । 
जीवकी मुरक्तिके लिये जितने पथ हैं उन सबमें शान दी 
सबसे प्रधान है | तदनन्तर यमराजने आत्माका रथीरूपसे 
वर्णन करते हुए. कहा-- 

अ/स्मान*5 रथिन विद्धि शरीर* रथमेव तु। 

बुद्धि तु सारथि विद्धि मनः प्रग्नहमेव च ॥ 

इन्द्रियाण हयानाडहुविषया स्तेषु गोचरान्‌ । 
आस्मेन्त्रियमनोयुक्त... भोकेध्याहुमंनीषिणः ॥ 
( कठ० १ । ३। १-४) 

'शरीर रथ है, आत्मा रथका स्वामी रथी है, बुद्धि 
सारथी है, और मन छगाम है ऐसा समझो । श्रोत्रादि 
इन्द्रियों घोड़े हैं, शब्द-स्पर्शादि विषय ही इनके दौड़नेका 
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मैदान है और शरीर, इन्द्रिय तथा मनसे युक्त आत्माकों 
भोक्ता कहते हैं ।” 

घोड़ोंसे ह्वी रथ चलता है, परन्तु उस रथको चाहे जिस 
तरफ ले जाना छगाम हाथमें पकड़े हुए बुद्धिमान्‌ सारथीका 
काम है। इन्द्रियल्पी बलवान और प्रमथनकारी घोड़े 
विषयरूपी मैदानमें मनमाना दौड़ना चाहते हैं, परन्तु यदि 
बुद्धिरूपी सारथी मनरूपी लगामकों जोरसे ख्ींचकर उन्हें 
अपने वशमें रखता है तो घोड़ोंकी ताकत नहीं कि वे 
मनरूपी लगामके सहारे तब्रिना ही चाहे जिस तरफ दोड़ने 
लगें। यह सबको बिदित है, इन्द्रियाँ वास्तवमें विषयका 
ग्रहण तभी कर सकती हैं जब मन उनके साथ हो। थोड़े 
उसी ओर दोौड़ते हैँ जिस ओर लगामका सहारा होता हैं; 
परन्तु इस लगामको ठीक रखना सारथीके बल, बुद्धि और 
मार्गके ज्ञानपर निर्भर करता है। यदि बुद्धिरूप सारथी 
विवेकपूर्ण खामीका आशाकारी, लरूद्ष्यपर सदा स्थिर: 
बलवान और इन्द्रियरूपी अश्वोंकी सम्बालनक्रियामें निपुण 
नहीं दवता तो इन्द्रियरूपी दुष्ट घोड़े उसके वशमें न रहकर 
छगामको अपने वशमें कर लेते हँ ओर परिणाम वें रथको 
रश्री और सारथीसमेत चाहे जेसे बुरे स्थानमें ले जाकर 
पटक देते हैं | परन्तु-- 

यस्तु विज्ञानवान्‌ भवति युकक्‍्तेन मनसा सदा । 

तस्थेन्द्रियाणि बश्यानि सदश्वा इव सारथेः ॥ 

(कंठ० १ ।॥३। ६) 

“जिसकी बुद्धिमें विवेक्र होता है; जिसका मन एकाप्र 
और समाहित ह्वोता है उसकी इन्द्रियों अच्छे घोड़ोंकी 
तरह बुद्धिरूप सारथीके वश रहती हैं ।” 

जिसका मन निम्रहरहित है, जो अविवेकी है और जो 
सदा अपवित्र है; ऐसे रथीकों कभी अपने लक्ष्य--परमपद 
ब्रह्मकी प्राप्ति नहीं होती ! उसे बारंबार कष्टमय जन्ममरण- 
रूप ससारमें दही भठकना पड़ता है | परन्तु-- 


यस्तु विज्ञानवान्‌ भवति समनस्कः सदा शुचिः । 

स तु तत्पद्माश्ोति यस्माद्‌ भूयो न जायते।॥। 
( कंठ० रै । ३ ।॥८ ) 
“जो विवेकी है, जिसका मन निश्हीत है, जो सदा 
पवित्र रहता है वह ऐसे परमपदको पाता है जदसे छोटकर 
फिर जन्म ग्रहण नहीं करना पड़ता | जिसका बुद्धिरूप 
सारथी विवेकी है, जिसकी मनरूप लगाम स्थिर है; जिसके 
इन्द्रियरूपी घोड़े छगामके साथ-ही-साथ विवेकमयी बुद्धिके 
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वहमें हैं वह इसी रथकी सद्दायतासे संसारसागरके उस पार 
अपने लक्ष्यस्थानपर अनायास ही जा पहुँचता है और वही- 
सद्विष्णो: परम पद्म | 

-“विष्णुका परमपद है ।? 

यमराजने फिर कट्दा कि “इन्द्रियोसे उनके विषय श्रेष्ठ 
हैं, विपयोंसे मन श्रेष्ठ हे; मनसे बुद्धि श्रेष्ठ है और बुद्धिसे 
मदत्‌ श्रेष्ठ ऐे, मइतसे अव्यक्त श्रेष्ठ है और अव्यक्तसे पुरुष 
श्रेष्ठ हे, बस, इस पुरुषसे परे और कोई नहीं है--- 

सा काष्ठा सा परा गतिः । 

यही चरम सीमा है, यही परमगति है परन्तु 
यह केवल--- 

दश्यते त्वग्रयया बुद्धूघा सूक्ष्मया सूक्ष्मद्शिलिः । 

सूक््मदशियोंके द्वारा सूक्ष्म वस्त॒ुके निरूपणमें निपुण 
एकाग्रतायुक्त बुद्धिसे ही देखा जा सकता है | अतएव-- 

उत्तिष्ठटत जाग्मत प्राप्य वरापक्षिवोधत । 

उठो ! जागो ! और महापुरुषोके पास जाकर इसे 
जानो । बुद्धिमान्‌ू छोग इस मार्मकों तलवारकी धारपर 
चलनेके समान बतलाते हैं--- 

कुरस्य धारा निशिता दुरत्यया 

दुर्ग पथस्तत्कवयो वदन्ति ॥ 

इन्द्रियाँ बहिमुंखों हैं, इसीसे वें केवल बाहरकी 
वस्तुआँको देखती हैं अन्तरात्माकों नहीं देखतीं। कोई 
विवेकसम्पन्न॒ पुरुष ही अम्ृतत्वकी शुभ इच्छासे इन 
हन्द्रियोंको अन्तमुंखी करके अस्तरात्माकों देख पाता है | 
अज्ाना लोग बाह्य विपयोंकी ओर ही दोड़ते हैं और 
इसौसे वे सर्वत्र व्यास झ॒त्युके फंदेमं फँस जाते हैं परन्लु 
शानी पुरुष उस अमृतत्वको जानकर इन अनित्य पदार्थों 
नित्य वस्तुकी प्रार्थना नहीं करते । 

जो यहाँ (कार्यमें ) है वही वहाँ (कारणमें ) है । 
परन्तु जो उपाधिके सम्बन्धसे और भेदशानक्रे कारण 
अवियाके प्रभावसे उस अभिन्नखरूप ब्रह्मकों नाना रूपोंमें 
देखता है--वह बार-बार मृत्युको ( जन्म-मरणको ) दी प्रास 
होता है । इस ज्ञानकी भाति केवल विचारसे ही हो सकती 
है। यहाँ किश्वित्‌ मी भेद नहीं है। जिसको यहाँ भेद 
दीखता है उसीकों बार-बार मृत्युकी शरण लेनी पड़ती है। 
जैसे शुद्ध जलमें शुद्ध जल मिलानेपर दोनों मिलकर एकरस 
तन्‍्मय हो जाते हैं इसी प्रकार आत्मदर्शी पुरुषका आत्मा 
परमात्म[से मिलकर ब्ह्मरूप बन जाता है |” 


अर जनम मना -ब। 
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# अवियया ऊुत्युं तीत्याँ बिययाउस्तमहनुते # 








अिकनरता पता 2 भारी कम. 


यमराजने आगे चलकर फिर कद्दा--है नचिकेता ! मैं 
प्रसन्न होकर तुम्हें यह अत्यन्त गोपनीय सनातन ब्र्मतत्त्व 
बतला रहा हूँ । मृत्युके बाद जीवका क्‍या होता है सो तुम 
सुनो ! जिसके जैसे कर्म और जैती वासना द्वोती है और 
जिसका जैसा ज्ञान होता है उसीके अनुसार कोई तो म्त्युके 
बाद माताके गर्भमें जाता है और कोई मृत्युके पश्चात्‌ इक्ष, 
पाषाणादि स्थावर योनिको प्राप्त दोता है। जब समस्त प्राणी 
निद्राप्रस रहते हें तब जों एक निगुंग ज्योतिमंय ब्रह्म 
सुप्रकाशितरूपसे जाग्रत्‌ रहकर समस्त विपयोंकोी प्रकाशित 
करता है, वही शुद्ध है, वही ब्रह्म है, उसीका नाम अमृत 
है, उसके सिवा और कोई छिपा हुआ बष्म नहीं है । प्रथ्वी 
आदि सभी लोक उसीर्भे अवस्थित हैं; उसका अतिक्रमण 
कोई भी नहीं कर सकता | 
अशियंयेको भुवन प्रविष्टो 
रूप रूप अतिरूपो बधूव । 
एकस्तथा सर्वभृतान्तरास्मा 
रूप रूप प्रतिरूपो बहिश्व ॥ 
वायुयंथैको भवन प्रविष्टो 
रूप रूप प्रतिरूपो बुत । 
एकस्तथ! सब्वमूतान्तरास्मा 
रूप रूप प्रतिरूपो वहि श्व ॥ 
( कृंठ० २। २ । ९-१० ) 





अमि एक ही है, परन्तु जसे सम्पूर्ण मवनमें प्रवेश करनेपर 
वही मित्-भिन्न वस्तुओंम भिन्न-भिन्न रूपमें दीखता है, इसी 
प्रकार समस्त प्राणियोंमें रहनेवराद्य आत्मा एक ही है, परन्तु 
सबमें भिन्न-भिन्न रूपम दीखता है, आकाशकी तरह निविकार 
होनेके कारण बाहर भी वही रहता हे | जसे एक ही वायु 
लोकमें परवेशकर भिन्न-भिन्न रूपमें दौखता है इसी प्रकार 
सब प्राणियोंमें व्यापक एक ही आत्मा मिन्न-भिन्न रूपमें दीखता 
है तथा बाहर भी रहता है| अग्नि और वायुक्रे दृष्टान्तमें 
केवल यही अन्तर है कि अभि तो प्रकाशसखवरूप होकर लोक 
में प्रवश करता है, और वायु प्राणस्वरूप हं।कर प्रत्येक देहमें 
प्रवेश करता हैं। 


सूर्यो यथा सर्वेलोकस्य चक्मु- 
॥ ने लिप्यते चास्लुपै्बादादोपे:। 
सव भूदान्तरास्मा 
न छिप्यते छोऋगु:खेन बाशा: ॥ 
( कट» २।२। ११ ) 


एकस्तथा 
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जे एक ही सू् सब लोकोंक्री आँख है, अच्छी-बुरी 
सभी बस्तुओंका प्रकाश सूर्यसे होता है तथापि वह बाह्य 
दोषोंसे लिप नहीं होता, बेसे ही वह आत्मा सबब्यापी 
होनेपर भी जगतऊे दुःखोंसे लिप्त नहीं होता, उनसे बाहर 
रहता है। 

समस्त भूतप्राणियोंके अंदर शक्तिरूपसे रहनेवाला वह 
आत्मा एक ही है, वही सबका नियन्ता है, वह एक ही अनेक 
रूपमें दिखायी देता दे ! जो धीर पुरुष इस प्रकार आत्माको 
जानते हैं उनको ही--- 

तेषां सुख शाश्वत नेतरेषाम । 
--नित्य सुख प्रात होता है, दूसरोकों नहीं । 
नित्यो नित्यानां. चेंतनसवेतनाना- 
मको यहूनां यो विद्धाति कामान्‌ | 
तमात्मस्थ येउनुपश्यन्ति धीरा- 
स्तेषां शान्तिः शाश्रती नेतरेषाम । 
( कठछ० २। २। १३ ) 

जी नित्योंका भी नित्य है, जो चेतनोंका भी चेतन हैं, 
जो एक ही अनेकोंकी कामनाएं पूर्ण करता हैं, उस शरीरस्थ 
आत्मांका जिनकों अनुभव हवा हैं वे ही नित्य शान्तिक!। 
प्राप्त द्वते हैं, दूसरे नहीं | जिसको सू प्रकाशित नहीं कर 
सकता; जो चन्द्रमा और तारागणेंसे प्रकाशित नहीं होता, 
बिजली जिसे प्रकाशित नहीं कर सकती उसको ब्रेचारा अभि 
तो क्या प्रकाशित करे ! जिसके प्रकाशसे ही सबका प्रकाद 
होता हैं; उसी परिपूर्ण प्रकाशकी दिव्य ज्योतिसे समस्त विश्व 
प्रकादित हैं। रहा हैं । 

इस दृदयमान संसारके समस्त पदार्थ उस परबह्मसे |नकल- 
कर उसीकी सत्तासे सदा कॉपते हुए अपने-अपने काममें 
टगे रहते हैं क्‍योंकि वह उठे हुए वज्के सहदा महाभयड्डर है। 


भयादस्वापिस्तपति भयात्तपति सूय्यः । 
भयादिन्द्रश्न॒ वायुश्वच सृस्युधोवति पदमः ॥ 
( कट० २ । ३। ३ ) 


'अमि उरसीके भयसे तपता हैं, सूर्थ उसीके भयसे 
तपता है तथा इन्द्र, वायु और पश्चम मृत्यु उसीके भयसे 
दौड़ते हैं !” 

जो पुरुष इस द्ारीरका नाश दहोनेसे पूथ द्वी उत्त आत्मा- 
को जान लेता है वही मुक्त हंता है; नहीं तो इन जन्ममरण- 
शीट ठोकोंम उसे फिर जन्म ग्रहण करना पढ़ता है। 


माल्क, 
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जब मनुष्यकी सारी कामनाएँ नष्ट हो जाती हैं; जब 
मन सब प्रकारकी मलिनताकों त्यागकर अत्यन्त विज्षुद्ध बन 
जाता है और जब अन्तःकरणकी समस्त वास नाएँ सम्पूर्णरुप- 
से नष्ट हो जाती हैं तब यह मरणशील मनुष्य अमृत बनकर 


जब लक के 


२१ 
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यहींपर ब्रह्मको प्रात्कर अद्यानन्दमें मप्र हो जाता है। इस 
अवसरपर उसके दृदयकी ( “में! और 'मेरे' की ) समस्त 
ग्रन्थियों ढूट जाती हैं. और वद अमृत बन जाता है, बस 
यही शास्त्रका उपदेद्य है, इससे परे और कुछ भी नहीं है । 


-++४७0७--८-- 
दादा द' 


एक समय देवता, मनुष्य और असुर सबके पितामदह 
प्रजापति ब्रह्माजीके पास दिष्यमावसे विद्या सीग्वने गये, 
एवं नियमपूर्वक ब्रह्मचयका पालन करते हुए उनकी सेवा 
करने लगे | इस प्रकार कुछ काल बीत जानेपर उन्होंने 
उपदेश ग्रहण करना चाहा सबसे पहले दवताओंने जाकर 
प्रजापतिसे प्राथना की; (भगवन्‌ | हमें उपदेश कीजिये |? 
प्रजापतिने उत्तग्में एक ही अक्षर कह दिया--(द” । म्वगम 
भोगोंकी भरमार है, भोग ही देवछोकका सुग्ब मानो गया 
है, कभी वृद्ध न होकर देवंगण सदा इन्द्रियभोगोंमें गे 
गहते हैं, अपनी इस अवश्थापर विचारकर देंबताओंने “द' 
का अथ “दमना-इन्द्रियसंयम समझा. और अपनेको कृत कृत्य 
मानकर प्रजापतिकों प्रणामकर वे वहाँसे चलने लगे । 
प्रजापतिन पूछा, क्यों, मेरे उपदेश किये हुए अक्षरका अथ 
ता तुम समझ गये न ?? देवताओंने कहा “जी, समझ गये, 
आपने दम विलासियोंकों इन्द्रियदमन करनेकी आशा की है।! 
प्रजापतिने कहा; “तुमने ठीक समझा, मेरे “द' कहनेका यही 
अर्थ था | जाओ; परन्तु मेरे उपदेशके अनुसार चलना; 
तभी तुम्हारा कल्याण होगा !' 

तदनन्तर मनुष्योनि प्रजापतिके पास जाकर कह्ां- 
(भगवन ! हमें उपदेश कीजिये |” प्रजापतिन उनको भी वही 
“द? अक्षर सुना दिया | मनुष्योंने विचार किया, हम कमंयोनि 
होनेके कारण सदा छोभवश कम करने और अअथसंग्रह 
करनेमें ही गे रहते हैँ । इसलिये प्रजापतिने हम छोभियोको 
“दान! करनेका उपदेश किया हैं। यह निश्चयकर वे अपने- 


को सफल्मनोरथ मानकर चलने लगे, तब्र प्रजापतिने उनसे 
पूछा-'तुमलछोग मेरे कथनका अर्थ समझकर जा रहे हो न !? 
मंग्रहप्रिय मनुष्योंने कहा-'जी हों, समझ गये, आपने इसमें 
दान करनेकी आज्ञा दी हे |' यह सुनकर प्रजापति प्रसन्न 
होकर बोले--हाँ, मेरे कहनेका यही अर्थ था; तुमने ठीक 
समझा हे। अब इसके अनुसार चलना, तभी नुम्दारा 
कल्याण होगा ।” 

इसके पश्चात्‌ असुरोंन प्रजापतिंक पास जाकर प्रार्थना 
की, (भगवन्‌ ! हमे उपदेश कीजिये |? इनको भी प्रजापतिने 
“<द! अक्षरका दी उपदेश किया | असुरोंने समझा, हमलोग 
स्वभावसे ही हिंसावृत्तिवाले हैं, क्रेष और हिंसा हमारा 
नित्यका व्यापार है, अतएब प्रजापतिने हमें इस दुष्कर्मसे 
छुड़ानेके लिये कृपा करके जीवमात्रपर दया करनेका ही 
उपदेश दिया है। यह विचागरकर वे जब चलनेको तेयार 
हुए. तब प्रजापतिने यह सोचकर कि ये लोग मेरे उपदे शका 
अर्थ समझे या नहीं, उनसे पूछा-'तुम जा रहे हो; परन्तु 
बताओ, मैंने तुम्हें कया करनेको कहा है ?” तब हिंसाप्रिय 
असुरोंने कहा; देव ! आपने हम हिंसकोंको “द' कहकर 
प्राणिमात्रपर दया करनेकी आज्ञा की है।' यह सुनकर 
प्रजापतिन कहा, “वत्स ! तुमने ठीक समझा; मेरे कहनेका 
यही तात्यर्य था | अब ठुम द्वेष छोड़कर प्राणिमात्रपर दया 
करना; इससे तुम्हारा कल्याण होगा ।” 

देव दनुज मानव सभी रहें एरम कल्यान ६ 

पके जे 'दः अर्थ के दमन दया अरु दान॥ 





डर 


मायावाद-वेजयन्ती 


( लेखक---साधु श्रीश्ञान्तिनाथजी ) 


भूमिका 

अद्वेतवादके समयक वेदान्तियोंसि सम्मत सिद्धान्त 
धभायावाद' के नामसे प्रसिद्ध है। यहाँ अद्देतसे केबलादेत 
समझना चाहिये, विशिष्टाद्ेत नहीं। इसको अधिक स्पष्ट 
करनेके लिये “अद्वेत', “विशिष्ठद्वेत! और “केवल त' की 
व्याख्या आवश्यक है | जिस सिद्धान्तके अनुसार सारा विश्व- 
प्रपश्न एक दी अद्वितीय तत्वमें अन्तभू त है; उसीकी सत्तासे 
स्थित और उसीक प्रकाशसे प्रकाशित है; उसे “अद्वेतवाद' 
कहते हैं। स्वप्रकाश, अद्वितीय और शानखरूप चेतनमें जड 
पदार्थका अन्तर्भाव तीन प्रकारसे हों सकता है--जड पदार्थ 
चेतनका शक्तिरूप, या शक्ति न होकर ग़ुगादिके समान 
उसके आश्रयसे रह सकता है, अथवा जिस प्रकार गुक्ति 
( सीप ) में रजत ( चोँदी ) का अध्यास ( आभास ) होता 
है, उसी प्रकार जड चेतनमें अध्यस्त और इसलिये वास्तव- 
में अयथार्थ है । इनमेंसे प्रथम और द्वितीय प्रकारानुसार 
पविशिष्टाद्वेत! ( जिसमें जीव और जगत्‌ ब्रह्षक्रे वास्तविक 
विशेषण हैं ) और तीसरे प्रकारसे केवलाद्वेतवाद ( इसमें जीब 
और जगत्‌ अवास्तविक विशेषण हैं ) सिद्ध होता है। 
केवलाद्वैतवादियोंका तत्ततविषयक सिद्धान्त यह है कि सम्पूर्ण 
दृश्य जगतको प्रकाशित करनेवाला, स्वयंप्रकाश, अनन्तरूप, 
अखण्ड चेतनतत्त्व ब्रह्म ही किन्‍्हीं उपाधियोंसे विबतित 
दोकर अनेक प्रकारके जड और चेतन पदार्थोंमें दिखायी 
पड़ता है। उसके अतिरिक्त और कुछ भी वास्तविक नहीं 
है। इसलिये नस्तुतः दूसरी सत्ताके अभावसे सदूवस्तु अद्वैत 
है। सारे विश्वके आधार चेतन, अद्वितीय सत्ताकी दृष्टिसे 
ज्ेय जगतका विवेचन करके जिसे ब्द्माद्वेतवाद कहते हैं; 
उसी सिद्धाग्तकों अध्यस्त पदार्थक्री दृष्टिसे मायाबाद कहते 
हैं। प्रथम दृष्टिमें अधिष्ठानकी प्रधानता और द्वितीयमें 
अध्यस्तकी प्रधानतासे विचार किया गया है। “माया' शब्दसे 
सत्‌ ( ब्रह्म ) से विलक्षण विश्वका मूछ उपादान समझा 
जाता है । सम्पूर्ण सष्टिकी दृष्टिसि जो उसका उपादानकारण 
है और जो विश्वके अधिष्ठान सश्चित्‌ स्वरूप बअक्षकी दृष्टिसे 
उसमें स्वरूपतः या तक्त्वतः विद्यमान नहीं है परन्तु उसीके 
ही आश्रित है, उसी सत्‌ या असत्से अनिर्वंचनीय पदार्थ- 
को माया कहते हैं। यद्यपि मायारूपसे कोई भी पदाथ 


किसीके अनुभवगोचर नहीं होता, किन्तु जो सब लोगोंमें 
प्रसिद्ध अशान है उसीका नाम माया है ) अधिष्ठानमें विकार 
न उत्पन्न करके; उसमें अनेकों प्रकारकी विचित्र सृष्टि करने- 
में समर्थ होनेके कारण, अद्भुत सामथ्यंकी दृष्टिसे, अशानकी 
ही परिभाषा “माया! है | 


मायावादप्रतिपादनकी रीति 


मायावाद-प्रदशनकी बहुत-सी रीतियों हैँ। यहाँ खाना- 
भावके कारण केवल एकका प्रतिपादन तथा अन्य रीतियाँ- 
का संकेत किया जायगा | 

(के ) प्रथमतः, कार्य-कारण-भाव्रे विचारसे सिद्ध 
होता है कि कार्यपदार्थ अपने उपादानकारणसे सर्वथा भिन्न 
अथवा अभिन्न नहीं परन्तु भिन्न ओर साथ-द्ी-साथ अमिन्न 
सत्ताबाला है, अर्थात्‌ कारणपदा्थका भेदक न होकर भी 
भेदयुक्त है। कारणसत्ताके अवच्छेदक न दोनेके कारण 
कार्य और कार्यके भेद सदृविलक्षण अथवा अनिवंचनीय हं। 

( ख ) द्वितीयतः, यह बतलछाना आवश्यक है कि 
सत्सखरूप ब्रह्म भिन्न-भिन्न वस्तु ( घटपटादि ) रूप नहीं, 
अथवा उनका धम भी नहीं, किन्तु उनका धर्मिरूप अद्वेत 
सत्ता है ) वह सांख्यादि मतोंके अनुसार मूल परिणामी 
( परिवर्तनशील ) उपादानकारण नहीं, किन्तु अपरिणामी; 
निविकार अधिष्ठानरूप हे | यह सिद्धान्त स्थापित हों 
जानेपर, सत्स्वरूपको सत्ता सफूति देनवराा मूल उपादान 
मानना होगा | यही सम्पूर्ण विश्वका एकमात्र अधिष्ठान 
होकर सत्‌ और असत्रूपसे प्रतिभासित होता है, इसलिये 
विश्व-प्रपश्चका इसको उपादान कहना होगा; किन्तु अधिष्ठान- 
रूपसे, परिगामरूपसे नहीं ! 


(ग ) सन्मात्रका उपादानत्व सिद्ध होनेके अनन्तर, 
उपयुक्त कार्यकारणभावक धिद्धान्तका प्रयोग कर तीसरे 
प्रकारसे यह प्रतिपादन करना द्वोंगा कि सतके अतिरिक्त 
उससे बिलक्षण अनिवंचनीय भी जगत्‌का मूल उपादान है । 
यदि केवबछ सत्‌ ही उपादान होता तो कार्य और उसके 
भेदमें अनिवंचनीयता न होती और भेद न होनेसे कार्य- 
कारणभाव ही नहीं उत्पन्न होता । इसलिये कार्य और उसके 
भेदकी सिद्धिके लिये केवल सदधिष्ठामके भतिरिक्त किसी 


# मायायाद-वैजयन्ती # 


देश३े 





/#व्यो ५, अन्यााभ+य५ कर चरम गरातमि न" 


अनिबंचनीय पदार्थकों कायंजगत॒का मूलकारण मानना 
होगा | यह अनिबंचनीय सत्ता ही अद्देत-बेदान्तके प्रस्थोमें 
धसाया' शब्दसे बतलायी गयी है। 


विशदीकरण 
(क ) उपादानकारण और कार्यमें सर्वथा भेद होता 
है, न्याय और वेदेषिकदर्शनवाले इस पक्षका समर्थन 
करते हैं; किन्तु यद्ट संगत नहीं है । 


भंदवाद-खण्डन 
सब प्रकारसे भिन्न दो पदार्थोका गुणगुणिमाव या 
कार्यकारणभाव नहीं द्वोता । द्रव्यके साथ ही उसके 


गुणकी प्रतीति दोती है, इसलिये गुण और गुणीका स्वथा 
पृथकत्व अनुभवस्तिद्ध नहीं द्वोता | 


पूर्वपक्षी--गुण और गुणीके सबंथा भिन्न दोनेपर भी 
समवायस म्बन्धके द्वारा उनकी अभिन्नता सिद्ध होती दे । 
ममवाय उन दानों सम्बन्धियोंसे प्रथक्‌ पदार्थ है । 


सिद्ध ज्ती-सम्बन्धियोंका प्रथकत्व सिद्ध हो जानेके बाद 
याद उनमें सम्बन्ध दिखायी पड़े तें। समवायकी कल्पना हो 
सकती है । परन्तु गुण-गुणी आदियें प्रथक्‌ प्रतीतिका अभाव 
हानेके कारण समवायकी कल्पना व्यर्थ है। समवायसम्बन्ध 
स्वयं सम्बन्धियोंसे भिन्न है; अतः कार्य-कारणम वद्द अभिन्नता 
नहीं सिद्ध कर सकता | यदि विशेषण विशेष्यसे सब्बथा 
भिन्न हो तो विशेष्यमें सदा उसके अनुरूप बुद्धि केसे उत्पन्न 
होगी ?! और भी “मृद्घट” और 'आक्लपट” इत्यादिमें समान 
अधिकरण इंनेके कारण गुण-गुणी ओर कायं-कारणके 
भेदमें बाधा पड़ती है । अभिप्राय यद्द है कि नेयायिकरादि 
'मृद्घट”' और 'शुक्‌्षपट' आदिम भेदकों सिद्ध करनेके 
लिये गुण और गुणी आदिमें समवाय स्वीकार करते हैं । 
किन्तु इससे सामानाधिकरण्यकी सिद्धि नहीं होती, क्योंकि 
सामानाषिकरण्य तो अभेदमे ही दिखलायी पड़ता है, जेसे 
'मृद्ूघट! में मिद्दी और घटका समान आधार है किन्तु 
गो-अश्वर्म नहीं । समवाय माननेसे गुण और गुणीमे 
अत्यन्त भेद मानना पड़ेगा । ओर इससे सामानाधिकरण्यका 
बाघ होता है । अतः यद्यपि सब कहीं तादात्म्यके विषयमें 
समवायपदका प्रयोग होता है, किन्तु समवाय होता नहीं | 


पुनेपषा-'शुकु्रपट”' आदिमें समानाधिकरण अथवा 
अमेद ( ऐक्य ) दिखायी पड़ना श्रमके कारण द्वोता है । 





सिद्धान्दी-यदि रूप आदि गुण आँखेंसे प्रत्यक्ष दिखायी 
न पड़े तो धर्मी (गुणी ) के भेद ओर अभेदले उदासीन 
गुणकी सिद्धि नहीं हो सकती । अथोात्‌ “नील्घट! में 
नीलता दिखायी पड़नेसे द्वी रूप (गुग ) की सिद्धि होती 
है | इस प्रकारंके ज्ञानसे गुण और गुणीमें भेद ओर अभेद 
दोनों दिस्वायी पड़ता है। यदि “गो-अश्व! की तरह.गुण 
ओर गुणीमें अत्यन्त भेद हो तों इस तरहका ज्ञान नहीं 
होगा । यदि अत्यन्त अभेद हो तो भी गुण-गुणीका शान 
नहीं होगा; जेसे 'घट-घट' कहनेमें गुण-गुगीका बोध नहीं 
दोता, किन्तु केवल एक पदार्थका | इसलिये गुण-गुणीके 
साथ भेदाभेदके समझनेसे ही प्रत्यक्ष होता है। यदि ऐसा 
न दो तो 'नीलघट!' के ज्ञानको श्रम कह सकते हैं । इसल्ये 
यदि “नीलघट!' में नीलता दिखायी पड़ती हा, किन्तु घटसे 
अभिन्न होनेके कारण केवल उसका भ्रम होता हो तो गुणकी 
सिद्धि नहीं हो सकती । कहॉपर प्रत्वक्षद्वारा गुणसे 
गुणीका भेद सिद्ध होगा! यदि उपयुक्त 'नील्घट”! आदिकों 
प्रमाण मानें तो इसके देखनेसे गुण-गुणी आदिम अभिन्नता 
ही सिद्ध होगी । अथांत्‌ ऐसे प्रत्यक्ष प्रमाणके सामने किसी 
भी प्रमाणसे भेदकी सिद्धि नहीं हो सकती । गुण-गुणी और 
काय-कारणमें भेद व्यापक प्रथकत्वका अभाव द्वोता है। 
अतः गुण-गुणी और कार्य-कारणमें समवायसम्बन्ध नहीं 
माना जा सकता | 

अमेदवाद-खण्डन 

काये और उसके उपादानकारणमें सर्वधा अभेद 
मानना उचित नहीं । काय और कारणके लक्षण भिन्न होते 
हैं । उपादान पहलेसे ही विद्यमान होता है; किन्तु उससे 
बननेवाला उपादेय (कार्य ) नहीं। एक ही स्थान और 
एक ही कालमें द्ोना और न होना परस्परविरोधी हें । 
और यदि कार्य कारणकों पार नहीं कर जाता तो कार्य- 
कारणमाव भी सिद्ध नहीं होता ! यदि कार्य और कारणमें 
अभेद हो तो काय आप ही अपना कारण होंगा। अगर 
दोनोंमें ऐक्य हो, तो उत्पत्तिके पूर्व रहनेके कारण, कार्य 
सदा ही उत्पन्न रहेगा । यदि का्यका सत्तव बही हो जो 
कारणका है, तो कार्य होनेकी क्रिया ही निरर्थक होगी। 
अतः सिद्ध हुआ कि काय कारणसे अभिन्न नहीं है । 


भेदाभेदवाद-खण्डन 
सांख्य, योग, भट्टभास्कर, बेष्णव तथा छोेवोंसे माना 
गया भेदामेदवाद अर्थात्‌ त्रक्ष और जगतमें अभेद और 
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भेद दोनों घटित हैं, समीचीन नहीं है; क्‍योंकि समान 
सत्तावाले भेद और अभेदकां एक कालमें एकत्र रहना 
असम्भव है। भाव और अभावका एक बार एकत्र रहना 
स्वीकार कर लेनेपर उनसे उत्पन्न हुआ विरोध कहीपर भी 
सिद्ध नहीं होगा। यदि यह कहा जाय कि भेदाभेदपक्ष 
प्रमाणोंसे सिद्ध न होनेपर भो दिखायी पड़ता है, तो भी 
टीक नहीं; क्‍योंकि एक ही प्रमाणका साथ-ही-साथ विधि 
और निषेध नहीं किया जा सकता | विधि और निषेधकों 
एक ही कालमें प्रमा-विषय बना लेना प्रमाणका स्वभाव 
नहीं है। उक्त पक्षका दोष एक दृष्टान्तसे बहुत स्पष्ट हो जायगा | 
घट! शब्दका अर्थ केवल मृत्तिका नहीं, किन्तु मिद्टीसे 
बनी हुई गोलाकार एक वस्तुविशेष है। केवल भृत्तिकार्मे 
घटबुद्धि नहीं होती, अथवा घट-शब्दका प्रयोग नहीं ह।ता ! 
यदि घट मृसिकासे अभिन्न हो तो जसे घट बननेके पहले 
मृतिकाका अनुभव होता है उसी प्रकार उक्त आकारवाले 
घटकी भी अनुभूति होनी चाहिये। जेसे मृत्तिका अपने 
लिये कारण नहीं हो सकती, उसी प्रकार अभेद होनेसे 
घटका भी नहीं | 

पबपष्ठी-भेद दोनेंपर भी उत्पक्तिके पूर्व घटका अभाव 
होता हे तथा मृत्तिकाकों ही उसका कारण बनना पड़ता है| 
अतएव भेद मानकर ही सब सिद्ध द्वोता है । 
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सिद्धान्ती-किन्तु भेद रहनेसे कया हुआ ! जिस प्रकार 
घटस्थितिदशार्म भेंद अभेदमत्ताका विरोधी नहीं है, 
उसी प्रकार घटोत्पत्तिके पहले भी भेद अपनी प्रतियोगी 
सत्ता ( अभेद ) का विरोधी नहीं होगा। इसलिये भेद 
माननेपर भो उक्त दोप होगा ही | अर्थात्‌ घटोलत्तिके 
पहले घटबुद्धि करनेसे, कार्यकारणभावसे असिद्धिका दोप 
शोगा | भेद, विद्यमान प्रतियोगी (अभेद)की अप्राप्तिमे कारण 
नहीं है, अर्थात्‌ यह नहीं कह सकते कि भेद रहनेसे अभेद 
अतीत नहीं होगा; अथवा घटके बननेमे भी भेद प्रयोजक 
नहीं है। ऐसा हो तो घटस्थितिकालमें भी भेद रहनेंके 
कारण अभेदकी अनुपर्लान्ध होंगी। और इससे घटकी 
पुनः उत्पत्ति माननी पढ़ेगी। तात्पय यह है कि भेद ही 
अमेदकी अनुपलन्धि और घटके कार्यत्वमें प्रयोजक है और 
मेद ही घटोत्पत्तिके अनन्तर स्थितिकाल्में है; परन्तु स्थिति- 
कालमें घट ओर मृत्तिकाके अमेदकों अनुपलब्धि नहीं होती 
तथा घटकी कार्यता भी कार्यके उपरान्त स्थितिकालमें 
नहीं है । अतएव भेद; अभेदकी अनुपलब्धिमें तथा घटकी 
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कार्यतामें प्रयोजक नहीं होगा । मृत्तिकामें वर्तमान रूपादि 
मत्तिकाके तथा मृत्तिकानिष्ठ कार्यताके प्रयोजक नहीं होते । 
कारण यह है कि मृत्तिकामें मृत्तिकाके अभेदके अनुकूल 
रूपादि होते हैं। इसी प्रकार 'मृदघट' में मिट्टी और 
घड़ेका मेंद भी मृदूगत अभेदके अविरुद्ध होनेकें कारण 
भेदकत घठकी अनुपलब्धि सिद्ध नहीं होंगी। अथांत्‌ 
यदि भेद घटके अनुपलम्म तथा उत्पत्ति आदियमें प्रयोजक 
हो तो धटोत्पत्तिके अनन्तर भी घट अनुपलब्ध होता और 
उसकी पुनः उत्पत्ति होती । परन्तु यह नहीं देखा जाता । 
अतएब भेद उन दोनोंका प्रयोजक नहीं है । 

उक्त विवेचनसे यह सिद्ध है कि काय ओर कारणका 
सामानाधिकरण्य सत्यभेदसहित अभेदसे सिद्ध नहीं होता । 
अब सिद्धान्तपक्षका अवल्म्बन कर सामानाधिकरण्यपक्षका 
विषय निरूपित किया जांयगा | 


सिद्धान्त-पक्ष 

शह्बा-गुण-गुगी का और कार्य-कारणका सम्बन्ध कता हें ! 

सिद्धान्ती- तादात्म्यसम्बन्ध है । गुणम गुणीसे भिन्नल 
हे, परन्तु गुणक्री सत्ता गुणीसे अभिन्न होती है | 

शक्का-भेद होनेषर सत्ताकी एकता केसे हों सकती है ! 

समाधान-सत्ताका अनबच्छेदक (अलग न करनेवाल्य ) 
भेद दी तादात्म्य कहलाता है । जो भेद सत्ताका प्रथक्त्व 
सम्पादन नहीं] करता उसको सत्तासे अभिन्न ही कहेंगे। 
गुणोका यह भेद गुणमें रहता है | घटादि पदाथ दण्डादिसे 
भिन्न हैं, वेसे ही मृत्तिकादिसे भी भिन्न हैं, नहीं तो पहले 
बतलाया हुआ दोप होगा । 

शद्बा-इस अवस्थार्म अभेदकी प्रतीति केसे होती है ! 


समाधान-मृत्तिका और घटमें भेद विद्यमान हं।नेपर भी 
वह सत्ताका अवच्छेदक नहीं है, इसलिये यह भेद 
असत्‌ है, सत्‌ नहीं । सत्ताका प्थकृत्व करनेबाल्य भेद सत्‌ 
होता है। दण्ड और घटका भेद सत्ताका अवश्छेदक हैं, 
इसलिये बद सत्‌ है। स्वतन्त्र प्थक्सिद्ध धर्मी आधार 
(जिसमें भेद रहता हे) और स्वतन्त्र प्रतियोगी (जो 
भेदका आधिय है )--इन दोनोंकी भेदसत्ताकों अवच्छिन्न 
करता है, क्योंकि ऐस! अपरोक्ष अनुभव होता है कि ये दो 
भिन्न सत्‌ हूँ। किन्तु कार्यके कारण परतन्त्र होनेसे पेसा 
अनुभव नहीं होता । अतएवं उन दोनोंका भेद सत्ताका 
अवच्छेदक नहीं है। इसलिये सत्ताका अवन्छेदक न॑ 


शेश५ 








होनेसे, बतेमान होता हुआ भी असत्‌ ( सद्विलक्षण ) है। 
इसलिये सत्ताका प्‌्थकरण न करनेवाला भेद ही तादात्म्य 
है । उक्त युक्तिमें प्रमाण यह है कि 'मृद्घट” में मृत्तिका 
और घटकी साथ-ही-साथ प्रतीति होती है तथा मृत्त्व 
( मृत्तिकात्व ) के बिना सत्तत ( घटसत्ता ) नहीं दीखता | 
इससे मत्तिकाभेद दण्डमेदसे विल्क्षण होता है | 


स्पष्टीकरण 


'सुबर्गकुण्डल!, 'मृद्खट' इत्यादिमं सामानाधिकरण्यकी 
प्रतीति होती है । किन्तु इससे मृत्तिकात्य आंदि जातिसम्बन्ध- 
का बोध नहीं होता, क्‍योंकि उपादानके अतिरिक्त किसी 
दूसरी ज्ञात जातिके लिये प्रमाण नहीं मिलता । गुण-गुणी, 
जाति-ब्यक्ति आदिम भी तादात्म्यकी प्रतीति द्ोती है । किन्त॒ 
व्यक्तिमं जातिका समयाय रहनेके कारण ही सबवंत्र उक्त 
प्रतीति होती है, ऐसा कहना उचित नहीं, क्योंकि समयाय 
असिद्ध है । उसकी सत्ता दोनेपर भी सम्बन्धीसे उसका 
अत्यन्त भेद होनेके कारण अभेदकी प्रतीति सिद्ध नहीं हो 
सकती । परन्तु 'नीलपट', 'मृद्घट' इत्यादि रूपसे अमेद- 
का अनुभव होता है । अतएव दो भिन्न ( दिखायी पड़ने 
वाले ) पदार्थोकी एक सत्ता ही कार्य और कारणका 
तादात्म्य दे | इसी प्रकार गुण-गुणी आदिका भी | इसलिये 
कार्यकारणादिका दण्ड्घटविलक्षण तादात्म्य अनुभवसिद्ध 
है। अतः कार्यकारणभावक्रे लिये सदभेदकी आवश्यकता 
नहीं, तथा सामानाधिकरण्यके द्वारा सिद्ध होता है कि 
घटका मृत्तिका-प्रतियोगिक भेद भेदान्तर ( दण्डघटादि- 
भेद ) के समान सत्ताका अवच्छेदक नहीं है । मृद्घटका 
भेद सत्ताके ऐक्यमें बाधक न होनेके कारण सामानाभि- 
करण्यबुद्धिका नियामक है | 


उक्त प्रकारसे भेदके सत्ताझ्नून्य प्रमाणित द्वानेपर, कार्य 
और कारणका भेद अनिबंचनीय कहद्दा जाता है। समान 
सत्तावाले प्रतियोगी और उसके अभावमें विरेध होता है | 
प्रांतयोग ही विरोधका प्रयोजक है | अनिवचनीय भेदके साथ 
तदभावका विरोध नहीं । अतएवं कार्य ओर तद्भेदका सतसे 
विलक्षण होनेके कारण ही कार्यमें कारणका तादात्म्य सम्भव 
है । यदि कार्य और उसका भेद सत्य द्वोता तो कार्यमें 
कारणामिन्न स्थितिरूप तादात्म्यकी सिद्धि नहीं होती। 
इसलिये काये और उसके भेदका अनिर्वचनीयत्व आवश्यक 
है | कार्यफरा अनिवंचनीयत्व दोनेके कारण ही, कारणसत्तासे 
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प्रथक्‌ अपनी सत्ताका अभाव द्वोनेसे भी, अनिर्वंचनीय 
मेदके कारण काय-कारणमाव उत्पन्न होता है । 


( ख ) अब यह विचार करना है कि सतका स्वभाव 
क्या है ! क्या यह परिच्छिन्न वस्तुरूप, वश्तुओंका धमंेरूप 
अथवा अनुगत धमिरूप है! प्रथम पक्ष संगत नहीं । स्वरूप 
भिन्न-भिन्न है । यस्तुस्वरूप भिन्न होनेके कारण सत्‌ भी 
भिन्न-भिन्न होगा। भिन्न-भिन्न सतृद्वारा यह वस्तु खत, यह 
वस्तु सत्‌! ऐसी अनुगत बुद्धि सुसंगत नहीं है | घटादिकी 
परस्पर विलक्षणता होनेके कारण उनमें 'सत्‌ घटः?; 'सत्‌ पट: 
इत्यादिरूपसे एकाकार बुद्धि नहीं हो सकती । वस्तुस्वरूपसे 
भिन्न अनुगत सत्‌ न रहनेके कारण अलनु॒गत सदबुरद्ध 
भी विषय्रद्यन्य होगी । इससे अनुगत सदबुद्धिका ही अनुभव 
नहीं हो सक्रेगा और अनुगत व्यवहारका भी कोई आलम्बन 
नहीं रह जायगा | 

अब दूसरे पक्षका खण्डन करना है। अनुगत-प्रतीतिके 
अनुसार सत्ताको जाति मानना उचिते नहीं। अनुगत- 
प्रतीति वहीं हो सकती है जहाँ विशेषण और विशेषण-विशेष्य- 
का अनुगत सम्कक्‍्ध हो |! विशेषणके अनुगत होनेपर 
भी यदि विशेषण-विशेष्यका अनुगत सम्बन्ध न हो तो 
अनुगत-प्रतीति नहीं हो सकती। जेसे एक दी गोत्व-सामान्य 
समवाम और कालिकसम्बन्धसे विशेषण होनेके कारण एक 
रूपमें न होकर विभिन्न रूपमें प्रतीत होता दे | यदि “सदूघट! 
आदि प्रतीतिम प्रत्येक व्यक्तिभेदसे विभिन्न रद्रुपता (सत्ता) 
मानें टो विशेषण अनुगत नहीं रहेगा। अतः उसमें अनुगत- 
प्रतीति भी नहीं होगी | यदि इस सरब्रपताकों सत्ताजातिरूप 
कहा जाय, तो विशेषण सत्ताजाति अनुगत होगी अवश्य, 
परन्तु विरोषण-विशेष्य-स म्बन्ध अनुगत नहीं रहेगा । कारण 
यह है कि 'द्रव्यसत”, 'गुणसत्‌',; “कमंसत्‌” ऐसी प्रतीतियोंमें 
सत्ताजाति समवाय-सम्बन्धसे विशेषषर होती है; और 
('जांतिसत्‌! 'समयायसत्‌”' आदि प्रतीतिमें सत्ताजाति 
समवायसम्बन्धसे विशेषण नहीं होती, किन्तु एकार्थसमवाय 
अर्थात्‌ सामानाधिकरण्यसे | द्रव्य, गुण, कर्म समवाय- 
सम्बन्धसे सत्ताक आभ्रय हैं, जाति समवायसे द्रव्यादिमें 
रइती है | इस प्रकार परस्पर संम्बन्धसे सत्ता जातिमें रहती 
है| सुतरां विशेषण-विशेष्यका सम्बन्ध अनुगत नहीं हुआ; 
इसलिये विश्वप्रपश्चमें घटपटादि सदसद्रपसे अनुगत- 
प्रतीतिका विषय न हों सका । 

अनुगत एकाकार बुद्धिकों एकरूप सम्बन्धविषयस्व 
ही कहना उचित है, नहीं तो जिस प्रकार प्रमा ( सिद्धान्त, 


, इशछ 
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यथार्थ ज्ञान ) और प्रमेय ( साध्य जो सिद्ध किया जाय ) 
में दवतबुद्धि होती है; उसी प्रकार इसमें आकारमभेद 
उपस्थित द्ोगा। अथात्‌ साक्षात्‌ एवं परम्परासम्बन्धसे 
प्रतीतिकी विलक्षणता दिखायी पड़ती है । प्रमाणोंके प्रकारमें 
एकता होनेपर मी साक्षात्‌ सम्बन्ध और स्वाश्रय विषयता- 
रूप परम्परासम्बन्धसे प्रमा ओर प्रमेयमें भेदब॒ुद्धि दिखायी 
पड़ती है। अतः एक स्थानपर साक्षात्सम्बन्धले, दूसरे 
स्थानपर परम्परासम्बन्धसे सतकी प्रतीति सिद्ध नहीं होती । 
'सत्-सत्‌' विशिष्ट बुद्धिका आधार प्रत्यक्ष दोनेके कारण; 
इसमें परम्परासम्बन्ध दिखायी नहीं पड़ेगा । परम्परा 
सम्बन्धसे किसी पदाथमें भी विशिष्टबुद्धि प्रत्यक्ष नहीं 
होती । ऐसा नियम नहीं बनाया जा सकता कि एकाकार- 
बुद्धिका विषय कभी साक्षात्सम्बन्ध ओर कभी परम्परा- 
सम्बन्ध होता हे । विजातीय सम्बन्धसे समानाकार प्रतीति 
असिद्ध है; नहीं तो सम्बन्धभेद द्वी नहीं सिद्ध होगा | यदि 
विजातीय सम्बन्धसे समानाकार प्रतीति ही तो सम्बन्धकी 
विजातीयता द्वी नष्ट हो जायगी | इसक्रा कारण यह कि 
सम्बन्ध आदि विषयोंक्रा एकत्व या अनेक लत प्रतीतिद्वारा ही 
सिद्ध करना होंगा। प्रकृत स्थलमे एकाकार प्रतीति द्वानके 
कारण उसका विषय सम्बन्ध भी एक ही होगा, अर्थात्‌ 
उसमें विजातीयत्व नहीं रहेगा । 

उपयुक्त विवेचनसे सिद्ध हुआ कि पदार्थमाचमें 
उत्पन्न होनेबाला ज्ञान साधारण दहोनेक कारण, सत्तासामान्य- 
के विषयमें प्रमाण नहीं हो सकता । यदि यह माना जाय 
कि अनुगत प्रतीतिको अनुगत विपयकी अपेक्षा नहीं होती, तो 
प्रतीतिद्वारा विपयोकी व्यवस्था नहीं होगी । विपयका 
अनुगमन दढंते हुए भी यदि प्रतीतिका अनुगमन होगा 
तो जातिमात्रका उच्छेद दां जायगा | अनुगत प्रतीतिम 
विशेषण ओर सम्बन्ध दोनोंहीका अनुगत होना आवश्यक 
है। कारण, दोनों दी पतीतिके विषय दें । अतएव 
अनुगत व्यवहारकों सिद्ध करनेके लिग्रे जातिके अतिरिक्त 
अन्य सत्‌ मानना पड़ेगा जिसके साथ ऐसा तादात्म्य 
होनेके कारण ब्यवदह्वार सम्भव ही सके | 'सत्‌ घट", 'सत्‌ 
पटः* इत्यादि ग्रतीति; घट-पठादि व्यक्तियोंमे सत्ताव्यक्तिके 
केबल अभेदको विपय करती है । परन्तु इस प्रतीतिद्वारा 
घटपटादिमें सत्ताजातिका समवायित्व सिंद्ध नहीं होता। 
कारण, जो प्रतीति अभेदकों विषय करती है, उसका 
निर्वाह भेदसे उत्पन्न हुए समवायसम्बन्धसे नहीं हो 
सकता | इस प्रकार द्रव्य सत्‌; गुणः सत्‌! इत्यादिक 


प्रतीतिद्वारा उस एक सद्वस्तुकी द्रव्यादिक समस्त पदार्थोंके 
साथ अमिन्नता सिद्ध होती है। ऐसा होनेसे उन द्रव्यादिक 
पदार्थोमं भी परस्पर वास्तविक भेद सिद्ध नहीं होता | केवछ 
भेदकी कल्पना ही होती है। अतः “बटसे भिन्न पट”, आदि 
प्रतोति भी भेद सिद्ध नहीं करती, क्योंकि घट-पटका भेद 
सद्‌-अभेदसे सिद्ध न होकर ऐक्य ही होता दे । दो विरुद्ध 
स्वभाववालोंका अभेद वस्तुतः सम्मव नहीं ! आध्यासिक 
( आमासमात्र ) अभेद ही सम्भव है | पदायमात्रमें उत्पन्न 
होनेवाली प्रतीतिके विपयका, सबमें व्याप्त सतके विरुडू- 
स्वभाव होनेके कारण अनेक वस्तुओंमे उसका तादात्म्य 
पारमाथिक नहां होता; इसलिये इसकों आध्यासिक ही कहना 
पड़ेगा । जब मत्‌ जातिस्वरूप नहीं, पर घटादिके साथ 
'उसका सामानाधिकरण्य होता है, तो (सोडयम” (बह यही है) 
की तरह दानोंमें एक दी आधारमसे ऐक्य ही स्वीकार करना 
पड़ेगा । अथांत्‌ यद्द मानना पड़ेगा कि सद्व्यक्तिकी 
अभिन्नता धटमें दृष्टिगोचर द्वोंती है| वस्तुभेद होनेके कारण 
जिस प्रकार घट और पटक्रा सामानाधिकरण्य नहीं दाता वेसे 
घटादिक साथ सतका भी सामानाधिकरण्य नहीं होंता। 
सामानाधिकरण्यके लिये दो पदार्थोंका भान होना आवश्यक 
है, उनका पारमार्थिक अस्तित्व आवश्यक नहीं | मृग- 
मरीचिका आदियमें दूसरेका पारमाथिक अस्तित्व न रदनपर 
भी 'सत्‌ यह जछ? ऐसा सामानाधिकरण्य दीख पड़ता दे । 
वास्तविक भेदके असिद्ध द्वानेपर द्रब्यगुणादिक धर्ममे सत्ता- 
जातिरूप धमकी भी कब्पना नहीं दो सकती। अतः सद्रूप ध्ममें 
द्रव्यगुणादिक पदार्थोका अमिन्नल ही मानना उचित है। 
जिस तरह अनेक घटोंमें “यह घट, यह घट! ऐसी उपलब्ध 
व्यवहारसिद्धिके लिये घटत्व जाति माननी पड़ती है, बसे ही 
रुद्रप व्यक्तिका भेद न रहनेके कारण उसमे सत्तवरूप जाति 
नहीं है। सत्स्वरूप सम्पूण विश्वप्रपश्ममँ अनुगत द्ोकर 
भासमान हो रहा है; इसलिये जैसे विशेषणकी उपलब्धि 
हाती है वैसे सम्बन्धकी भी | जगत जहाँ भी सत्‌की प्रतीति 
होती है, वहाँ एक रुद्रप ब्रह्म ही सत्र विशेषणरूपसे 
दिखायी पड़ता है, और उसीका तादात्म्य सम्बन्ध भी द्ोता 
है। ब्रक्षका तादात्म्यसे विशेषणत्व उपलब्ध होनेपर, उसीका 
तथात्व ( उसी प्रकारका होना ) होता है, क्योंकि दोनों ही 
अवस्थामें व्यवद्दर सिद्ध है | ब्रह्म द्दी सबका सामान्य 
(जाति ) है। जब वह सर्वसाधारणरूपसे व्यवद्वार्में आता 


है तो उसको सत्ता कहते हैं । किन्तु जब विकृृतिसे अनेक 
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रूपोंमें दिखायी पड़ता है तब द्रव्य, प्रथ्वी, घट, पट आदि 
उसकी संशा होती है | 


उल्लिखित विचारसे यह निप्कर्ष निकलता है कि जिस 
प्रकार “मृद्‌ घटमें' मृत्तिका धर्मिर्प है, उसी प्रकार घट- 
पटादिमें भी धर्मिरूप सत्‌की प्रतीति होती दे अथांत सब 
पदार्थोसे सम्बन्ध रखनेवाले सतकी ही धर्मिरूपसे उपलब्धि 
होती है। सब॑त्र सत्स्वरूपके अनुस्यूत होनेके कारण; मिद्दीस 
बने घड़ेके समान; विश्वके उपादानके रूपमें उसकी सिद्धि 
होती है। सत्स्रूपका जगतसे तादात्म्य अनुभव हानेके 
कारण, वह इसका उपादान है| ( विश्वका अधिष्ठान सत्‌ 
भी भावरूपसे सिद्ध होता है | ) घटादिमें मिद्दी और द्रव्यके 
अमेदसे जिस प्रकार मिद्टीपनेका अनुभव होता हैं, उसी 
प्रकार सदूवस्‍्तु ओर द्रव्यमें अभिन्नताके कारण दही विश्व- 
प्रपश्चमें सत्त या स्ताका अनुभव होता है; इसलिये एथक 
सक्ततादि धर्म नहीं माना जाता । 

उक्त विवेचनद्वारा जगतका उपादान सत्स्वरूप 
सिद्ध होनेपर अब पृत्रप्रतिपादित कार्यकारणसम्बन्धवाले 
सिद्धान्तका प्रयाग करके भायावादका प्रतिपादन किया 
जायगा । सत्सखरूपका विवेचन सष्टिके अधिष्ठानरूपस करन- 
पर, जगत्‌क्रा उपादान सतसमे कुछ बिलक्षण ( भिन्न ) 
मानना होगा। यदि कवर सत्‌ ही कार्यप्रपञ्च सृश्टिका 
उपादान द्वोता ता उसका कार्य और कायका भेद भी 
सत्‌ हाता, परन्तु ऐसा नहीं है। इसलिये कायकारण- 
सम्बन्ध तादात्म्यके लिये कार्य और उसके मेंदमे 
अनिवेचनीयत्व आवश्यक हैं | यदि कार्य और उसके भेद- 
का केवछ सद्‌ उपादान होगा तो अनिरबचनीयत्व सिद्ध 
नहीं होंगा। इस अनिर्वचनीयताकी सिद्धिके लिये कायर- 
प्रतश्च ( जगत्‌ ) का उपादान कुछ अनिवचनीय ही मानना 
पड़ेगा । यह अनिरबंचनीय उपादान निर्मित्त नहीं, क्योंकि 
निमत्तके धर्मका कार्यमे अन्बय (मेल ) नहीं होता । कार्य 
ओर उसके भेदमें अनिबंचनीय उपादान माननेसे उसका 
अनिवंचनीयत्व दो सकेगा, और कारणसे तादात्म्य भी 
सिद्ध होगा। वह अनिवंचनीय सद्विलक्षण मूल उपादान 
माया है। इसी स्वीकृत कारणसे सदूविलक्षण कार्यकी 
उत्पत्ति हा सकती है, दूसरेसे नहीं | इसको न माननेसे 
केवल नामोंके विषयमें विवाद होगा | 


'सतृप्रपश्च'में दोनों शब्दोंका समानाधिकरण माननेसे 
सतक्रे साथ प्रपश्चका अभेद प्रतीत होता है | यह अभेद 


३५७ 
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तभी संगत हो सकता हे जब ब्रह्मके अतिरिक्त जगत॒की 
सत्ता न हो । दो भिन्न सत्ताओंका ऐक्य सिद्ध नहीं होता । 
इसलिये सत्‌ स्बदा और सर्वत्र सत्‌ ही होता है। उसका 
कहीं कभी भी असतच्त्ब संगत नहीं। सतूमें व्यभिचार 
( परिवर्तन ) होनेसे उसका कभी भी असच्त्व हो सकता है ! 
परन्तु ऐसा सम्भव नहीं; क्योंकि सक्त और असस्चके 
एकत्वमें विरोध हैं । इस प्रकार सतका असत्त्वधर्म सिद्ध 
नहीं होता । गन्धवंनगर आदिकी भाँति जो असत्‌ है वह 
सवंदा सवंत्र असत्‌ रहेगा । असतका सत्य उपलब्ध नहीं 
होता, कार्य अपनी उत्पत्तिके पूर्व कारणसे अलग सत्‌ नहीं 
होता; इसलिये बादमें भी वह असत्य ही है। पदार्थोके रुपमें 
प्रतीयमान जगत्‌ अनिव्चनीय है। सत्स्वरूप ब्रक्ष ही 
परमार्थतः सत्य है, तथा जगत्‌ उसका परिणाम ( आंशिक 
या पूर्णतः ) न द्ोनेके कारण, उसके समान सत्तावान्‌ न 
होनेके कारण वाम्तवर्म सत्य नहीं है | कार्य उपादानकारणके 
अनुसार ही होता है । जगतका वह अवास्तविक ( अथबा 
अपास्मार्थिक ) मूल उपादान ही माया है। 


यदि सचित्‌ ब्रह्मका रूपान्तर जगत्‌ अनिव॑चनीय न 
होकर वास्तविक हों; तो इस मतके अनुसार ब्रह्म उत्पन्न 
और नष्ट होता है, और इसलिये उसमें विकार उत्पन्न होकर 
उसकी निविकारतामे बाधा पहुँचाता दे । अनिर्वचनीयबादमें, 
ब्रह्ममें इस प्रकारका विकार नहीं उत्पन्न होता; क्योंकि 
अवास्तत्रिक कार्यका विकार कारणमें विर्क्नति नहीं उत्पन्न कर 
सकता | अतः सत्य; शञानस्वरूप और अनन्त ब्रह्मसे, मायाके 
कारण विविध प्रपञ्चविवर्त ( जगत्‌ ) उत्पन्न होनेपर भी 
वह निर्विशेष ही बना रहता है; इसल्यि उसके निर्विकारत्व- 
की हानि नहीं होती । परन्तु सर्वथा असत्‌ कार्यकी उत्पत्ति 
युक्तिसंगत नहीं होती। अतएव यह स्वीकार करना पड़ेगा 
कि कुछ-न-कुछ उसका कारण हे और अपने सहकारी 
कारणोंसे कार्यरूपको प्रात होता हैं । इसलिये 
कायकी उत्पत्ति और विनाश--दोनोंका अवसान कारणमें 
होगा और इसलिये कारणका अविकार्त्व अक्षुण्ण नहीं रह 
सकता । जो अबिकारी है उसमें अद्येपता और विशेषताका 
प्रश्न ही नहीं उठता; यह निविशेष रहता है। जिस किसी 
पदार्थके साथ विशेष लगा होता है; वह विकास्युक्त होता है । 
जो एक निर्विकार प्रकाशस्वरूप परब्रह्म दे उसमें उसके 
विपरीत आकारसे आभास होना स्वाभाविक नहीं है । 


उसको मायाके बिलाससे ही ऐसा सम्भव हे । 
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अन दूसरी रीतिका कुछ प्रतिपादन किया जाता है । 
उक्त अनिबंचनीय मूल कारण ( माया ) को अन्य रीतिसे 
प्रतिपादित करनेके लिये यह दिखलाना पड़ेगा कि कार्य भी 
अनिवंचनीय हे । यहाँ सत्कार्यवाद, असत्कायवाद और 
सदसत्कायवाद#का खण्डन करना पड़ेगा। यद्यपि स्थानाभावके 
कारण विस्तारके साथ ऐसा नहीं किया जा सकता तथापि 
पूबप्रदर्शित सत्खरूपकी दृष्टिसि इसपर कुछ विचार किया 
जायगा । सत्त्व ( वास्तविक सत्ता ) त्रिकालाबाधित है, क्योंकि 
इसके अतिरिक्त और कोई सत्ता ही नहीं हे। ओर 
असत्त्य शशश*ंग ( खरगोशकी सींग ) आदिकी तरह अबा- 
स्तविक है। अतः कायका सरव मान लेनेसे, इसके काछातीत 
होनेके कारण, उत्पत्तिके पूर्व भी कार्यकी उपलब्धि होनी 
चाहिये तथा कायका व्यापार भी निष्फल होगा। उसका 
नाश भी सम्भव नहीं होगा, क्योंकि सदृवस्तुका नाश 
दिखायी नहीं पड़ता । कारयके अवास्तविक द्वोनेसे शशंगादि- 
की नाई उत्पत्ति आदिमें शाला भी नहीं उत्पन्न होती। 
इसलिये का्यमें सत्‌ और असत्‌ दोनोंसे कुछ विलक्षणता 
माननी पड़ेगी। जैनलोग जगत्पपश्चका सत्तत, असत्त्व, 
सदसदात्मकत्व ( सत्‌ और असत्‌ दोनों होना ) और संद- 
सद्धिल्त्व ( सत्‌ और असत्‌ दोनोंसे भिन्न होना ) मानते 
हैं, किन्तु यह युक्तिसंगत नहीं है। एक ही जगतमें ऐसे 
वास्तविक विरुद्ध धम असम्भव हैं। हाँ, यदि इन धर्मोको 
मिथ्या मान लिया जाय तो अद्वितवेदान्तियोंको कोई 
आपत्ति नहीं हो सकती ! 


सत्‌, असत्‌ अथवा सदसत्‌की उत्पत्ति असम्भव होनेसे 
कार्यकी अनिरबंचनीयता द्वी माननी पड़ेंगी। यह इसलिये 
नहीं कहा जाता कि वक्ता अपने असामध्यके कारण अनिर्व- 
चनीयताकी शरण लेता है, परन्तु वक्तव्य वस्ठुका सभाव 
# जिस मतमें उत्पत्तिके पृष्ठ और नाशके अनन्तर उपादान- 
कारणमें कार्य सूक््महूपसे रइता और स्थिति-अवस्थामें कार्य कारणसे 
मिक्कामित्न है, डसको सत्कायेवाद कहते हैं । जिस सिद्धान्तके 
अनुसार उत्पत्तिके पहले ओर नाशके पीछे समवायी ( उपादान ) 
कारणमें कार्य नहीं रहता तथा कार्य-कारण सवंधा भिन्न ह और 
समवायसम्बन्धके कारण अभिन्न दिखायी पड़ते हैं, उसे असत्का- 
यबाद कहते दं। सदसत्कायवादके अनुसार एक ही कार्य 
कहीं सत्‌ और कहाँ असत्‌, परन्तु एकान्त सत्‌ और कान्त असत 
नहीं दोता । 


ब्् न बह 





ही ऐसा है। असत्पक्षमं दोषोंके निवारणके लिये कार्यको 
असद्विलक्षण मानना पड़ेगा | इसी प्रकार सत्पक्षके दोषकि 
निवारणके लिये कायको सदविरुक्षण और दोनों पक्षके 
दोषोंकों इठानेंके लिये उसको सदसदूविलक्षण मानना होगा । 
सदसदवैलक्षण्य एकत्र प्रमाणित होनेके कारण परस्परविरोध 
नहीं रहेगा | 

सत्कायबाद, असत्कार्याद तथा सदसत्कायेबादके 
दूषित सिद्ध होनेपर, एक अनिवंचनीय उपादानकारणके 
बिना कार्यकी उपलब्धि नहीं हो सकती | सत्‌, असत्‌ अथवा 
सदसतूसे कार्यका उत्पन्न होना असम्भव हैं; इसलिये 
अनिवंचनीयसे ही कार्यकी उत्पत्ति माननी पड़ेगी। अनिवं- 
चनोय प्रपश्च ( जगत्‌ ) का सत्य उपादान नहीं हो सक्रता, 
क्योंकि काये ओर उपादानकारणमें विलक्षणता नहीं होती । 
कार्यके सहश ही उपादानकारणकी चर्चों करनी द्वोगी | 
बह अनिव॑चनीय जगत्‌का अनिबंचनीय उपादानकारण 
माया है । 


लोकप्रसिद्ध ध्शन्त घट, पट आदियमें भी उक्त 
अनिबंचनीय कारण माननेकी आवश्यकता पढ़ती है। 
उत्तरोत्तर कार्यकी पू्व-पूर्व कार्यके साथ भिन्नताका निराकरण 
करके अन्तम एकता स्थापित करनी होगी। इस सिद्धान्तमे 
पू पटसे अभिन्न होनेद्वीके कारण उत्तर पठ उत्पन्न होता 
है, ऐसा मानना पड़ेगा | और जात ( उत्पन्न ) पटका 
जायमान पटसे अभेद दिखलाना मायाके बिना सम्भव नहीं 
है, क्योंकि दो परस्परविरुद्ध वस्तुओका वास्तविक ऐक्य हो 
नहीं सकता । तात्पय यह कि उत्तरोत्तर पटमें पूर्ब-पूर्व पटका 
प्रत्यक्ष अभेद न होनेके कारण अनिबंचनीय अभेद मानना 
पड़ेगा | यदि केवल तन्तु ( सत्‌ ) पटठका उपादान होगा 
तो उक्त अभेदका अनिर्वेचनीयत्व सिद्ध नहीं होगा । इस- 
लिये कार्यके परस्पर अभेदका उपादानकारण अनिबचनीय 
है, वही माया है | 


पूर्वेपण-अदृष्ट ( अछौकिक या जो दिखायी न 
पड़े ) अथवा भाग्यवश ही अनिर्बंचनीय कायकी उर्स्पात्त 


हो सकेगी ! 


सिद्धान्त-नहीं, अनिबंचनीय पदार्थ केवल अध्ृष्टसे 
सिद्ध नहीं हो सकता; वह तो केवल मायके उपादानत्वसे 
उतन्न होता हैँ | अभिप्राय यह कि अदृष्ट केवल निर्मित्त 
है, उपादान नहीं। बिना कार्यके अनुस्ध उपादान पाने 


के मायायाद- 
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अनिर्बचनीय कार्यकी उत्पत्ति सिद्ध नहीं हो सकती ।# 


उक्त अनिबंचनीय मूल कारण अशानरूप है; इसका 
प्रतिपादन करना आवश्यक दे । परन्तु लेखका विस्तार बहुत 
बड़ा न हो जाय, इसलिये प्रस्तुत विषयकी केवल रूप-रेखा 
ही दिखायी जायगी । 


लोकमें प्रचलित श्रान्त विचारों--असत्ख्याति, सत्ख्याति 
और सदसत्ख्यातिका निराकरण करके अनिवंचनीय ख्याति- 
की अतिष्ठा करनी है प्रत्यक्षमें असत्य होनेके कारण असत्‌- 
ख्याति अनुभवमें नहीं आती । सत्ख्यातिमें बाधा सिद्ध नहीं 
होती और न उसके व्यवद्दारमें श्रान्ति ही उत्पन्न होनी 
चाहिये | अख्यातिवादमें झुक्तिके “इदं! अंश ( यह जो 
दिखायी पड़ता है ) का प्रत्यक्ष और रजतकी स्मृति होती 
हैं। और इन दो पएथक्‌ श्ञानोंके अविवेकसे उस तरफ प्रवृत्ति 
भी मादूम पड़ती है | परन्तु यह मत समीचीन नहीं जान 
पड़ता। इसमें दो प्रकारके शान, परोक्षका भाव, स्मृति होना; 
मैं स्मरण कर रहा हूँ, इसको भूल जाना; इस कारणसे अविवेक 
उत्पन्न होना; इसलिये प्रश्गत्ति होना तथा जन्मान्तरमें 
अनुभूति स्मृति--इस प्रकारकी अनुभवमें न आयी हुई और 


कं सांख्यादि दाशेनिक कार्य (जगत ) को सत्‌ मानकर उसके 
कारण ( प्रकृति ) को सत्‌ मानते हैं। बयोंकि परिमित पदाथौकों 


एक साथ देख सकते है, और एकजातीयताके कारण एक ही 
कारण दिखायी पड़ता और कार्योमें शक्तिके साथ प्रवृत्ति भी मालूम 
पड़ती है। इसलिये सत्कायेवादी सांख्यादिकॉने सामान्यतः दृष्ट 
अनुमानसे उन कार्योंका कारण एक अव्यक्त ( रूपादिरहित ) 
शक्ति सिद्ध किया है। न्याय और वेशेषिकदशेन कार्येकों उत्पत्तिके 
पूर्व और नाशके बाद असत्‌ मानते हैं । मध्यमें वद सत्‌ होता है । 
इस मतके अनुसार विभिन्न ब्यक्तियोंसे विभिन्न सत्तारूप जाति 
सिद्ध होती है। इस सिद्धान्तमें जाति और ब्यक्तिके बीच समवाय- 
सम्बन्ध मान छेनेसे, ब्यक्ति और जातिका संबंथा मेद होनेके कारण 
सतको परिणामी ( परिवर्तनशील ) नहीं मान सकते। समजातीय 
पदार्थले समजातीय काये उत्पन्न होने, बहुत-से एक और सूक्ष्मसे 
स्थूलका आरम्भ देखकर कायप्रपन्न ( जगत्‌ ) का मूल उपादान 
रूप आदिसे युक्त चार प्रकारके परमाणु अनुमान किये गये हैं । 
अद्वैत बेदान्ती लोग भी सतकोी एक और नित्य मानते हैं, परन्तु 
इस मतमें वह परिणामी-रूप धर्मीं या अपरिणामी धम्म नहीं, किन्तु 
वह अपरिणामी पर्मीं बा अधिष्ठान है ( जगत॒का आधार जिसपर 
प्रपश्नका अध्यास होता है )। इस सिद्धान्तके अनुसार अनिवेचनीय 
काय्येका परिणामशीरू उपादानकारण माना जाता है । 
ढेब, 
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इसलिये असिद्ध कल्पनाएं अख्यातिवादमें करनी पड़ती हैं | 
अन्यथा ख्यातिवादमें दूसरे स्थानमें स्थित रजत आदिका भाग 
अ्रममें होता है | परन्तु यह सिद्धान्त सुससद्धत नहीं आन 
पड़ता | इस बादके अनुसार अन्यत्र स्थित बस्तुका अन्यत्र 
शान, जन्मान्तरमें अनुभूत पदार्थका इन्द्रियोंकी शान) दोष- 
का अद्ृष्ट सामथ्य तथा असत्‌ वस्तु ( झुक्तिमें रजत ) की 
प्रत्यक्षा--ये प्रमाणविरद्ध कल्पनाएं करनी होती हैं । 
सदसत्‌के ज्ञान ओर सत्ताम विरोध होनेके कारण, और 
उनमें ऐक्य न दिखायी पड़नेके कारण, श्रममें मी दोनोंका 
एक साथ अवभास मानना उचित नहीं। इसलिये सब 
दोषोंके निवारणके लिये ओर शानमें श्रान्तिके मिध्यात्वक्रो 
अनुभव करनेंके लिये मानना पड़ेगा कि रजत नहीं है, 
मिथ्या द्दी रजत भान हुआ था |” तात्पय यह है कि भ्रम 
और उसके मिथ्यात्वका ज्ञान दोनों अनुभवर्सिद्ध हैं| शुक्ति- 
स्थलमें रजतके भानसे कम-से-कम प्रतिभासमान कालतक 
मिथ्या रजतकों अज्जीकार करना पड़ेगा; चाहे पीछे इसका 
भ्रम दूर भले हो जाय | सत्त अतीन्द्रिय ह्ोनेके कारण 
अपरोक्षका प्रयोजक नहीं है । और असच्त्व भी अवास्तविक 
होनेके कारण ब।ध नहीं उत्पन्न करता | अतएव अपरोक्ष 
और बाघ दोनेसे ही छुक्ति और रजतको सदसत्‌के भतिरिक्त 
मानना पड़ेगा । 


अज्ञान केवल झुक्ति-रजतको उत्पन्न ही नहीं करता, 
किन्तु उनकी स्थितिका भी बोध कराता है । इसलिये घटकों 
उत्पन्न करके उसको स्थितिमें रखनेवाली मिट्टीकी तरह 
अज्ञान भी जगत्‌का उपादानकारण है। इस अशानके 
कारण ही अधिष्ठानरूप शुक्तिमें विभिन्न सत्तावाले रजतका 
आमास होता है। यदद अनिरवंचनीय पदार्थ अधिष्वानसे 
भिन्न, अभिन्न या भिन्‍नाभिन्‍न नहीं; वह सत्‌, असत्‌ या 
सदसद्गूप भी नहीं। ऐसे पराधीन पदार्थको मिथ्या कहते हैं| 


स्वयंसिद्ध पारमाथिंक सश्चित्सरूप अधिष्ठानकी दृष्टिसे 
( उसकी अपेक्षा ) खल्‍प सत्तावाले व्यावहारिक जगतका 
विवेचन करनेसे, उक्त लक्षणवाले प्रपश्च ( विश्व ) को मिथ्या 
ही कहना पड़ेगा | एकमात्र सखप्रकाश सत्‌की सत्तासे ही 
जडकी सत्ता द्वोती है, किन्तु इसकी सत्ता अधिष्नसे विषम 
होती है। ऐसा प्रतिभास यथार्थ नहीं हो सकता | इसलिये 
वह अध्यास होगा । अधिह्वानके असम सत्ताका अवभास 
ही अध्यास कहलाता है । इस अवभासका कारण अशान 
है। अज्ञानके कारण ह्वी चेतनके साथ जड प्रपश्चका झ्ुक्तिन 


शे३० 
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रजतकी नाई आध्यासिक सम्बन्ध मानना होगा । यहाँपर 
संयोग ( दो वास्तविक पदार्थोका एक साथ मिलना )) 
समवाय ( एक पदार्थसे उससे मिन्न पदार्थका बनना ); 
स्वरूप ( ऐक्य ) और यथाथे तादात्म्य ( दोका एक हो 
जाना ) सम्भव नहीं है। और जडकी खतन्‍्त्र सत्ता न होने- 
के कारण चेतनके साथ उसका तादात्म्य स्वीकार करना 
पड़ेगा । अन्तमें दोनोंका अयथार्थ तादात्म्य स्वीकार करना 
पड़ेगा । इसलिये चेतनके साथ जडका सम्बन्ध अयथार्थ 
या अनिवंचनीय है। जहाँ अधिष्ठान--अध्यस्त सम्बन्ध 
होता है वहाँ अध्यस्त मिथ्या होता है, किन्तु दोनों सत्य या 
दोनों मिथ्या नहीं होते। इस अनिवंचनीय अवभासका 
कारण कुछ अनिर्वचनीय ही मानना पड़ेगा। वह अनादि 
है, नहीं तो खष्टिमं अनवस्था उत्पन्न होगी । विचार करनेसे 
मालूम होता हे कि कूटस्थ, अद्वितीय, सत्स्वरूप, स्वप्रकाश 
चेतन्य सत्तामें जडके प्रतिभासित होनेका मूल कारण कुछ 
ऐसा होना चाहिये जो किसीका काय नहीं, जो मिथ्या 
कार्योके उतन्न करनेमें समर्थ है, जो सत्‌ या असत्‌ नहीं; 
जिसके द्वारा अधिष्ठानमें विकृति नहीं सम्पादित दोती और 
जो जड़ है | ये सब बातें अज्ञानमें ही सम्मब हो सकती 
हैं। इसलिये अशान ही उक्त मूल हेतु है | 


स्पष्टीकरण 


कार्यजगत्‌ जड और चेतन दोनोंसे अनुविद्ध होकर 
उत्पन्न होता है। इसलिये दोनोंका उपादानत्व स्वीकार 
करना उचित है| जिससे अभिन्न कार्य उत्नन्न होता हैं 
उसको उपादानकारण कहते हैं। अभेदका अथ प्थक्‌ 
सतसाका न होना है । और जड़ और चेतनमें समान है । 
चेतनके स्वरूपका विचार करनेसे वह अखण्ड और स्वप्रकाश 
सिद्ध होता है | वह सत्सरूपकी भाँति सबंत्र स्फुरणरूपसे 
अनुभूत होता है | किन्तु यदि केवल सच्ित्स्रूप ही 
उपादान द्वोता तो जद आकस्मिक होता | चेतनका उपचय, 
अपचय या स्वरुपभेद न रहनेसे उसका परिणाम नहीं 
होता । इसलिये सदसदात्मक प्रपश्चका सदसदात्मक 
उपादान नियमपूर्वक होना चाहिये | दृइय, जड, परतन्त्र 
और चेतनाश्रित कार्यप्रपश्न अपने समजातीय कारणसे ही 
उत्पन्न होगा । ऐसा कारण अज्ञान ही है। जड पदार्थके, 
चेतनका स्वरूप, धर्म, अंश, या विकार न होनेसे तथा 
बेतनसत्तासे सत्तावान होनेके कारण, अज्ञान उपादान मान्य 
होता हैं। अशानजनित द्ोनेसे दी शावयवत्व मिरवयवत्वका 


# अविद्यया रूत्युं तीत्योँ विद्ययाउमृतमइलुते # 
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व्याघात नहीं करता । अज्ञान अनिवचनीय दोनेसे उसका 
सम्बन्धी मी अनिवोध्य है। अतएव सद्वस्तुके निरययवत्व- 
का विरोध नहीं होता । इस प्रकार अज्ञानके कारण द्वैतका 
भान द्वोनेसे दैत और अद्वेतका बस्तुतः विरोध नहीं सिद्ध 
होता | इसलिये अद्वेततत्त्व और द्वेतमें समान अधिकरणसे 
उत्पन्न हुआ ऐकक्य प्रमाणित होता है। अधिष्ठानरूप चेतन 
सत्ता ही कारणरूप अज्ञानसे अवच्छिन्न होकर कार्यद्वारा भी 
अवच्छिन्न होती है । अतएव परिणाम और परिणामीका 
एकसत्तात्मक तादात्म्य सिद्ध होता है। अनिबंचनीय होनेसे 
ही अज्ञान सावयव-निरवयव, पूर्ण या आंशिक परिणामके 
विकल्प-दोपसे दूषित नहीं होता ।# 


अज्ञानवादका प्रतिपादन अन्य रीतिसे भी करते हैं | किन्तु 
इसके पहले साक्षिचेतनका प्रतिपादन द्वोना चाहिये । (१ ) 
जाप्रत्‌, स्वप्न; सुषुमि तीन अवस्थाओंफे विचारद्वारा उनके भाव 
और अभावके अतिरिक्त प्रकाशरूपसे (२) परिणामी जनन्‍्तः- 
करण दिखाकर उस+ प्रकाशक परिणामरहित चेतनरूपसे (३) 
धारावाहिक ज्ञानके विचारद्वारा अहंकारके अतिरिक्त अनुमव- 
रूपसे ( ४) इृष्टशान और सुखके कार्यकारणभावत्रे ग्राहक- 


# विचारदारा यह दिखायी पड़ता है कि चिन्मान्रस्वरूप 
साक्षीके साथ तादात्म्य होनेसे ही सम्पृर्ण साक्ष्यकी प्रतीति होती 
है। ऐसा सिद्ध दोनेसे प्रकृति, परमाणु आदि जड कारणबादका 
निराकरण दो जाता है। श्ञानका नित्यत्व सिद्ध होनेसे श्षणिक 
विजशानवाद और शुून्यवाद भी खण्डित होंगे । अभाव और शब्द- 
का परिणाम जगवमें न होनेके कारण अभाव ओर दाब्दबह्म 
जगतके मूल उपादान नही दो सकते । अधिष्ठान, सद्रुप, अद्वितीय 
आत्मचैनन्य ही सदबुद्धिगोचर होता है । वह वास्तव स्वरूप है । 
उससे अलग दृश्य जगवका स्वतः सत्ताभाव होनेके कारण सत्‌ दी 
सर्वामेद ह। इसलिये बेष्णवादिसम्मत मेदामेदवादका भी निराकरण 
दो जाता हैं। अशान, गौंदीय वेष्णवसम्मत (विशेष भी नहीं | उक्त 
विशेष स्वरूपसे अभिन्न मद्शक्ति है, मतएब सत्य है । परन्तु 
अज्ञान चेतनस्वरूप अह्यसे भिन्न, अभिन्न या भिन्नाभिन्नरूपसे 
निरूपणके योग्य नहीं है । वह अनिर्वंत्ननीय या मिथ्या है । 
अतएब महामें अध्यरत अज्ञान दी अपने परतन्त्ररूपसे शक्तिवती 
शक्ति हैं। बरतुतः अज्ञानसम्बन्ध न होनेसे भी आध्यासिक 
सम्बन्धके कारण बह द्ाक्तिवत्‌ कहा जाता । इसलिये शक्ति-पद 
गोण है । अज्ञान सांख्यदर्शनकी अक्ृति भी नहीं । प्रकृति चेतनसे 
भिन्न, स्वतन्त्र, चेतन-अनपिष्ठिता और चेतन-भनध्यस्ता है, परन्तु 
अज्ञान इससे विपरीत सखमावबाला दे । 
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रूपसे (५) अज्ञात बहिशदार्थोक्रे प्रकाशकरूपसे और 
(६ ) भावरूप अश्ञानके साधकरूपसे साक्षिनेतन प्रतिष्ठित 
होना चाहिये | उसका स्वप्रकाशकत्व दिखलाना है | ज्ञानका 
परप्रकाश्यत्व होनेसे अनवस्था;। विषयान्तरसश्चाराभाव; 
अननुभव ओर उसके आश्रयसे विषयमात्रमें संशय होगा । 
स्वप्रकाश होनेसे ज्ञान निविपय रहेगा, इसलिये उसमें 
परिणाम न द्दोकर उसका अभेदतत्त्व सिद्ध द्वागा । अब सत्‌ 
और चेतनक्री एकता प्रदर्शित करनी चाहिये। सत्स्वरूप 
भिन्न-भिन्न वस्तुरूप नहीं, किसीका भी धर्मभूत नहीं; 
सबमभे व्यास, मेदरहित, औषपाधिक भेदसहित, और स्वतः 
सिद्ध है; ऐसा ही चेतनका भी स्वरूप है । सत्‌ और चेतनकी 
एकता सिद्ध होनेके बाद उसकी परपूर्णताकी अनभिष्यक्ति- 
के प्रमाणरूपसे अज्ञानवाद सिद्ध हांगा। अज्ञानके बिना 
पदार्थोंकी एक रूपसे प्रसिद्ध और दूसरे रूपसे अप्रसिद्धि 
नहीं सिद्ध होगी । अज्ञानमुलक ही अध्यास होता है। 
अध्यास अपने विरोधी अंशका आवरण है और सामान्यतः 
भासमान बस्तुमें होता है। अतणव एक ही पदार्थ अध्यास- 
से अंशतः आबृत और म्फुरणांशमें अनाबृत होनेके कारण 
शानमूलक सत्‌भ॑ अज्ञानमूलक प्रपश्चाध्यास सम्भव है। 
सचित्स्वरूप स्फुरित होनेसे अज्ञानादिका साधक होता है, 
परिपूर्णादिरूपसे अस्फुरित होनेसे अशानका विषय होता है । 
( स्फुरण तात्त्विक और अस्फुरण अतात्त्िक होनेसे उनमें 
विरोध नहीं है।) अपने ही आकास्मे प्राप्त प्रकाशका 
अप्रकाशत्व और उसका विपरीत स्फुरण अज्ञानजनित 
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चेतनमें सम्मब होता है | उत्पत्तिरहित अज्ञानद्वारा विषयी 
कृत चेतनकी आंशिक प्रतीतिसे, उसका अधिष्ठानत्व सिद्ध 
होता है । अतएव परिपूर्णतः अज्ञात सच्चिद्रपसे शातस्वरूप 
चैतन्य ही सर्वप्रपश्चका अधिष्ठान है । 


जीवत्वकी दृष्टिसे अज्ञानवादका प्रतिपादन करनेके लिये 
यह दिखलाना होगा कि दृश्य और द्रश्ररूपसे, आगमापायी 
( आवागमनशील ) और उसकी अवधिरूपसे तथा 
परिणामी और अपरिणामिरू्पसे अहड्लार और चेतन 
विरुद्धस्वभाववाले हूँ। इन दोनोंके ऐक्यकरे आमासमें शुक्ति- 
रजतकी भाँति अन्योन्याध्यास होता है | क्योंकि इसके बिना 
विरुद्ध स्वभाववाले पदार्थोोक्रा एकत्व दिखायी नहीं पड़ 
सकता । इस प्रकार श्रम उत्पन्न करनेवाले, परिणामी,; 
आत्मश्रित मिथ्या अज्ञानकी सिद्धि होती है । 


ऊपसके विवेचनसे यह निष्कर्ष निक्रला कि जडप्रपश्चका 
आधार सच्चित्‌ है। वह सब्ित्सरूप स्वप्रकाश। अखण्ड, 
परिपूर्ण, परिणामरहित है। उस स्वरूपका जगदुरूपमें 
दिखायी पड़ना अर्थात्‌ परिपूर्णतः उसकी अनभिव्यक्ति और 
विभक्तरूपसे अभिव्यक्ति अज्ञानसे उत्पन्न हुई है। यह 
सिद्धान्त जीवत्यके विचारद्वारा भी प्रमाणित होता है | तथा 
कार्यके स्वरूप, कार्य ओर उपादानकारणके सम्बन्ध, उनके 
सामानाधिकरण्य और उनके भेदका विवेचन करनेसे भी 
यही सिद्धान्त प्रतिष्ठित हाता है। यही अज्ञानवाद, मायावाद 
या अनिर्बचनोयवाद है ।# 


“डी क७४3८---- 
क्यों ? 


दस्क ली अब तो दयानिधान । 


ठगियोंकी बस्तीमें कैसे पाऊँ में कल्यान॥ 


अहंभावना 


मुझमें रहकर करती है हैरान। 


काम; क्रोध, मद, लोभ, मोहसे नाकों आयी जान ॥ 
शरणागत यह 'प्रेम' तुम्हारा फैला हाथ निदान । 
टेर रहा है तुमको प्रभुवर ! दोगे कया नहि कान! 


और मद्देततत्वप्रयोधिनी (संस्कृत ) ग्रन्थोंमें किया गया है । 


-- प्रेमनारायण त्रिपाठी “प्रेम 
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कै उपचुंक्त बहुत-से विषयोंका विस्तृत विवेचन हमारे तत्त्वविज्ञान ( हिन्दी ), मायावाद या अद्वैतसिद्धान्तविधोतन ( हिन्दी ) 


भर्तृप्रपश्षका भद्वेत-सिद्धान्त 


( लेखक-पं ० श्रीबीर॒मणिप्रसादजी उपाध्याय एम० ए०, बी० एल०, साहित्याचार्य, न्यायशाख््री ) 


एतेन चिकीषिंताया वृश्तेस॑सृप्रफशरभाष्येणागतार्थस्व- 
मुक्तम *' '''भर्तृपरपश्चमाध्याद्विधोषान्तश्माह-तस्या इय- 
मब्यप्रस्थावृत्तिरारभ्यसै-- 

बृहदारण्यकके ऊपर शाह्रभाष्य और आनन्दगिरि- 
यैकाके इन वाक्योंसे यह पता चलता है कि भर्तंप्रपश्न 
आचाये शह्बरसे भी पहले एक प्रसिद्ध लेखक हो गये हें 
और इन्होंने बृहदारण्यकोपनिषदूपर एक विस्तृत भाष्य 
लिखा था, जो इस समय उपलब्ध नहीं ! यह मी निस्सन्देह 
है कि अपने समयमें औषनिषद दशनक्रे प्रचारकोंमें इनका 
बड़ा प्रभाव रहा होगा; क्‍योंकि इनके मतका स्पष्ट निर्देश 
प्राचीन वेदान्तम्न्थोंमें अधिक रूपसे पाया जाता है, विशेषतः 
शाइरमाध्योंमें तथा सुरेश्वराचार्यके वात्तिक” में | रामा- 
नुजभाष्य आदिमें भी इस मतका चूक्ष्म उल्लेख मिलता 
है। यद्यपि इनका कोई स्वतन्त्र लेख अथवा ग्रन्थ नहीं 
मिलता तो भी पूर्वपक्षके रूपमें बिखरे हुए, वाक्योंके परि- 
शीलनसे इनका अद्देत-मत निम्नलिखित प्रकारसे वर्णित 
किया जा सकता है-- 

मैं इनके दाशनिक सिद्धान्तकों ( १ ) राशित्रयवाद, 
( २) अनेकान्तवाद अर्थात्‌ भेदामेदवाद, ( ३ ) परिणा- 
मवाद और (४ ) मोक्षनिरूपण, इन चार प्रकरणोंमें बॉँट 
कर दिखलाना चाहता हूँ । 

( ९ ) राशित्रयवाद-भतृंप्रपश्चके अनुसार तीन राशियाँ 
होती हैं-( क ) परमात्मा स्वयं । इस राशिकों उत्तम राशि 
कहते हैं; ( ख ) जीव | इस राशिकों मध्यम राशि कद्दते 
हैं। (ग ) शेष मूतोमूत जंगत्‌ | इसे अधम राशि कहते 
हैं, क्योंकि यह कोटि परमात्मा और जीवसे भी नी चे आती है। 
मूत्त--जैसे आधिभोतिक कोटिमे पृथ्वी, जल आदि, अमृत्त- 
जैसे आकाश आदि पदार्थ हैं, और आध्यात्मिक कोटियें मृत्त- 
जेंसे दरीरको बनानेवाले प्रथियी आदि भूत और अमृत्त- 
जैसे प्राण आदि | इसी प्रकार सारा संसार इन्हीं दो भागोंमें 
बॉटा जा सकता है ! 

--(ख्र ) निगुण, शुद्ध, सब्िदानन्द परमात्माक्रा एकदेश 
अथवा अंश है जीव | जिस प्रकार हरदी-चूना आदि द्रब्योंके 
मेलसे बद्ध रंगीन हो जाता है उसी प्रकार भावना ( अर्थात्‌ 
पूर्वप्षा )) विद्या ( अथवा ज्ञान ) कर्म, राग आदिके 
समुदायसे परमात्माका अंश सांसारिक जीव बन जाता है। 
वासनाओंका उपचय जीवका साधारण रूप है-यह वही 


अपाश्वमौतिक रूप है, जिसके कारण परमात्मा परिच्छिन्न 
होता हुआ विशानात्मा ( अथवा जीव ) के रूपमें परिणत 
हो जाता है। यह रूप भूतराशि और उसके बिकारोंके 
संयोगसे उत्पन्न होता है। परन्तु यह रूप पाश्चमौतिक 
( अर्थात्‌ स्थूल आकारका ) नहीं होता है और भूतराशिसे 
लिगशरीरके द्वारा-( बुद्धि, अन्तःकरण आदि )-आ्मामें 
संक्रान्त द्वोता है । जिस प्रकार कई द्रव्योंसे एक मद (नशा) 
उत्पन्न होता है पर वह स्वयं द्रव्यरूप नहीं होता; उसी 
प्रकार यह रूप पश्चभूतोंकी राशिसे उत्पन्न होता है पर वह 
स्वयं पश्चभूतात्मक) किन्तु भावमय होता है | 
अपाब्भीतिक रूपमिद तञ्जिदिंदिदयते । 
यथेति माहारजन वासनोपचयारमकम ॥ 
परमात्माका अंश अथवा एकर्देशरूप जीव वस्तुतः स्वयं 
निमुण है, किन्तु इन्हीं वासनाअंके कारण सगुण-सा हो जाता 
है-कत्ती, भोक्ता और बन्ध या मोक्षका भागी हो जाता 
है। वासना, विद्या, काम, कम आदि विज्ञानात्माके स्वा- 
भाविक रूप नहीं किन्तु आगन्त॒क हैं। सांख्यसिद्धान्तकी 
तरह ये अनात्म-धम हैं, किन्तु जिस प्रकार गनन्‍्ध फूलोंमें 
रहता हुआ भी उससे निकलकर इत्र या तेल आदिम आ 
जाता हैं, उसी प्रकार भावना; शान ( विद्या ); राग) कर्म 
आदिका समुदाय भूतराशिसे निकलकर लिज्क ( शरीर ) में 
और उससे परमात्मैकदेश अर्थात्‌ आत्मामें आ जाता है | 
तात्यये यह है कि वासना; कर्मराशि आदि विज्ञानात्माका 
स्वारसिक धर्म अथवा गुण नहीं किन्तु भूतराशिसे लिज्जके द्वारा 
( लिज्ञरूप उपाधि और आत्मामें तादात्म्य रहनेके कारण ) 
आत्मामें उसी प्रकार संक्रान्त हो जाता है जिस प्रकार फूलोंका 
गन्ध इत्र या तेलमें, और तमी विज्ञानात्मा स्वयं निर्गुण 
तथा शुद्ध-बुद्ध-मुक्त-स्वरूप होता हुआ भी कत्तों; भोक्ता 
और जन्म-मरण आदि सांसारिक बन्धनोंमें जकड़ जाता है-- 
मूतराशेरगाझिक्ू. कमराशि:ः सकाशतः । 
लिझ्लादात्मानमागात्स  लिक्डुसम्बन्धकारणात ॥ 
जिस प्रकार फूलेंके नहीं रहनेपर भी फूलोंका गन्ध इत्र 
या तेलमें बना रहता है; उसी तरह सुषुप्ति-कालमें लिख॒के 
नहीं रहनेपर भी आत्मामें वासनाएं आदि बनी रहती हैं 
और जागरणमें उद्धृत होकर सांसारिक जीवनकी धारकों 
पुनः फैला देती हैं | इस तरह यह स्पष्ट है कि भर्तृप्रपश्नके 
मतमें जीव परमात्माके एकदेश या अंश हैं, जो आगके सहृश 
चिनगारीकी भाँति निगुंण हैं; परन्तु आंगन्तुक कर्मराष्ति, 
वासनाएँ आदिके सम्पर्कसे सांसारिक जीव॑के रूपमें परिणत 


# अरतेप्रपश्षका अद्वैत-सिद्धान्त # 
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दो जाते हैं। इस प्रकार परमात्मा तथा जीवमें अंशांशिभाव 
अथवा एकदेश-एकदेशिभाव सिद्ध हुआ | 
( २) अनेकान्तवाद या मेदामदवाद-एकदेश और एक- 
देशीमें या अंश या अंशीमें मेदाभेद सम्बन्ध रहता है, इसीलिये 
भर्तृप्रपश्चका मत भेदामेदबाद या द्वेताद्वेतवाद या अनेकान्त- 
वाद माना गया है| सुरेश्वराचायने नेष्कम्येसिडिमें भर्तृ- 
प्रपश्नके मेदामेदवादका खण्डन किया है-- 
अनुस्सारितनानारव ब्रह्य यस्यापि दादिनः । 
भिन्नाभिन्न विशेषेश्चेद्‌ दुःखि स्याद्‌ बह्म ते श्रुवम्‌ ॥ 
टीकामें लिखते हैं--- 
सामान्यविशेषात्मना भिक्षामिश्न ब्रह्मेति यस्य मत 
तन्मते 5पि दुस्सम्पादः समुझयः । 
इत्यादि । अथौत्‌ सामान्यका नाम परमात्मा और 
विशेषक्रा जीव ( या विशानात्मा )। इस भेदामेदवादकां 
सूक्ष्म किन्तु मार्मिक चित्रण स्वयं आचार्य शइ्टरने अपने 
वेदान्तभाष्यमँ अ० २ पा० १ खू० १४ पर किया है; 
जिस प्रकार एक वृक्ष वृक्षके रूपमें एक है और शाखा, पत्र) 
पुष्प आदिके रूपमें अनेक है; समुद्र समुद्रके रूपमें एक है, 
परन्तु फेन, भवर और लहराती हुई ऊर्मिमालाओंके रूपमें 
अनेक है; मिट्टी मिट्‌टीके रूपमें एक है किन्तु तरह-तरहके 
खिलौनेके रूपमें अनेक है, उसी प्रकार ब्रह्म (अथवा परमात्मा) 
अपने रूपमें एक है, किन्तु ( अपने एक्रदेशरूप ) जीवके 
रूपमें अनेक है | इस रीतिसे एक ही बह्ममें सामान्य रूपसे 
एकत्व और विशेषरूपसे नानात्व-दोनों धर्म संगत होते हैं 
( प79 37 04ए८:७४(० ) | अर्थात्‌ ब्रह्म अथवा परमात्मा 
अपने शुद्ध निगुण रूपसे अभिन्न है; किन्तु जीवरूपसे 
( अर्थात्‌ सगुणरूपसे ) भिन्न तथा अनेक है। श्रुतिके वाक्य 
भी ब्रह्म और जीवमें अभेद तथा भेद, दोनों बतलाते हैं । 
अभेद बतलानेबवाले वाक्य हैं-- 
“स वा एक महानज़ अात्मा यो5यं विशानमय:ः प्राणेथु” 
( बृह० ) 
आकाशबत्सवबंगतश्न नित्य:', 'सत्य शानमनन्त बहा! 
( तैत्ति० ) 
'लेह भानास्ति किछन', 'अह ब्रह्मास्मि 
'स॑ खत्विदं बह! इत्यादि। भेदनिरूपण करनेवाले 
वाक्य हैं-- 
पएथोउणुरात्मा कषेतसा बेद्तिब्यो 
यस्मिन्‌ प्राण: प्॑चधा संविवेश | 
( मु० ) 


हेशेडे 





बाछाअहातभागस्य  दशातथा कल्पितस्थ अल । 

भागी जीवः स्‌ विशेय ००००००००*०० ०» "| (श्वे हे ) 

आराप्रमान्रों हावरो5पि इृष्टः | ( इवे० ) 

श्रुतियोंमें मरनेके बाद जीवका शरीरसे उत्कमण, 
चन्द्रलोक आदिमें गति तथा पुनः बहाँसे मत्यलोकमें आगति 
बतलायी गयी है, जिससे भी जीवोंका अणुत्व तथा भेद सिद्ध 
होता है--- 

स यदास्मच्छरीरादुस्कामति सहैवैतेः सर्देरुस्क्रामति । 

( कौषी० ) 
ये वे के चास्माछोकास्प्रयन्ति चन्द्रमसमेव ते सर्वे गच्छन्ति। 
तस्माछोकास्पुनरेस्यस्स लोकाय कमणे | ( बृ० ) 

इन दोनों प्रकारके वाक्योंके साक्षात्‌ समर्थनके लिये 
भेदाभेदपक्ष ही ठीक है। 

दूसरी बात अभेदक बिना श्रुतिका सारभूत विषय 
(अक्याहमस्मि---यह ज्ञान नहीं बन सकता और भेदके 
बिना “ब्ह्मविद्‌ ब्रह्म व भर्वात! अथात्‌ ब्रह्मका साक्षात्कार 
करनेवाला ब्रह्मस्वरूप हो जाता है-यह मत नहीं बन सकता; 
इस कारण भेदाभेदपक्ष टी समुचित हे--- 

अमेदं॑ विना 'अह्माहमस्मि' इति शानाजुपपत्तिभेदु 
विना चानेककारकसाध्यकर्मो नुपपसे श्र भिन्ना भिम्नास्मक बहा । 

तीसरी बात, यदि ब्रह्मक जीव और मूतोमूतंराशि 
( जगत्‌ ) आदिके साथ एकान्त अभेद माना जाय तो 
यह भोग्य प्रपन्न, भोक्ता जीव तथा सभी एक ही हो जाये 
और इनका लोकप्रसिद्ध विभाग भी निरवकाश हो जाय | 
इस कारण भी श्रुतिसे सिद्ध एक परमात्माके साथ “अभेद! 
और प्रत्यक्षादिसे सिद्ध परस्पर भेद दोनोंका मानना समुद्र- 
तरज्के दृष्टान्तके अनुसार आवश्यक है| जिस प्रकार एक 
समुद्रके विकार फेन, बुलबुले और तरज्ञका एक समुद्रके 
साथ अभेद रहता है; क्योंकि परिणाम परिणामीके साथ 
अभिन्न हुआ करता है; परन्तु उन्हींका परस्पर भेद प्रत्यक्ष 
देखा जाता है, उसी प्रकार एक ब्रह्म और परिणामरूप जीव 
आदियमें भेदाभेद ही मानना चाहिये । 

एवसेकबद्ापरिणामयोभ;ोक्तभोग्ययोरेकबद्माभिश्षष्वं 
परस्पर भिश्षस्वद्लोपपचते । 

(४६) प्रिणामवाद-कहे गये दृष्टान्तोंसे यह भी स्पष्ट होगा 
कि भर्त॑प्रपन्न परिणामवादी थे | जिस प्रकार एक ही मिंद्टी 
नामकी वस्तु अनेक तरहके खिलौनेके रूपमें परिणत हो जाती 
है उसी प्रकार एक ही परमात्मा अपने एक देशसे भिन्न-भिन्न 


श्र 


# अविद्यया झ॒त्युं तीर्त्वा विद्ययापउस्तमइसुते * 





अमिय/अग॥ #ऋगद मर राग उन. 


कर्मराशि तथा वासना आदिके अनुसार अनेक जीवोंमें तथा 
भूतराशिमें परिणत हो जाता है। पुनः जीवकी भावना; शानः 
कम; रागके समुदायसे तदनुसार भोग्यवर्म ( मूतामूत राशि ) 
और उसके भोग-साधनोंकी ( श्ञान, कर्म; करण और विषयकी) 
उत्पत्ति होती है । इसी कारण जीवके कर्मराशि तथा वासना 
आदि प्रयोजक माना गया है-- 
भावषनाक्कानकर्मांदिससुदाय:ः प्रयोजकः । 
मूस्तोमृस्तोद्रिशिस्तु प्रयोज्यः साधन तथा ॥ 

( ४ ) मोक्षनिरूपण-वणित रीतिके अनुसार जीव स्वय॑ 
बस्तुतः परमात्माका एकदेश या अंश तथा निगुंण (निर्धर्मक) 
अर्थात्‌ शुद्ध है । परन्तु कमंराशि तथा वासनाओंके अनुसार 
उसका सांसारिक रूप बन-सा जाता है और बह कता; भोक्ता, 
प्रपश्चमें गिरा हुआ और तरह-त्तरहके दुःखोंसे पीड़ित हैं। 
जाता है | दूसरी बात यह भी है कि जीव अज्ञानी है और 
बह अपने अज्ञानके कारण अपने निगुंण तथा छुद्ध स्वरूप- 
को नहीं समझता । यद्द अविद्या स्वाभाविक होती हुईं भी 
परमात्मासे अभिव्यक्त होकर परमात्माके एक देशमें विकार 
पैदा करती हुई बहाँ ही ( परमात्माके एक देंशमें ) अन्तः- 
करणमें रहती हैं । मार्ककी बात यह है कि इनके मतमें 


बह २५ आम. आय; ५ आम अ॥ «ा गो, अर ७#रीय अत चि॥हपणात १७, रेत 9, अचिए.#िटचकमी भिज्मी न २. ऑिकक मीषेआन. १9 टी. तथा. हा ओर रू अाध ओ है % >फिकलरीओ 2३आ पक. मे. 2०. #7९. 2२२३ ./०्र> नरम ३े पारी 7 टी कम करता. तरीका ही गए, मनेए..आि, अप कगिक, आर, .हं के आ3०./०९५. २१७ 7० # ९ न; #ीए.+ी९५मी ३ 40९. १५ अप, जज. #+९. थे, ऋीण.+रचऔ रत #२० १३ नरक, 


अविदा न तो परमात्मामें रहती है और न जीवबमें, किस्तु 
अन्तःकरणमें अर्थात्‌ अनात्म-धर्म है। यहाँपर यह प्रश्न नहीं 
उठाना चाहिये कि यदि अविद्या परमात्मासे उत्पन्न होती है 
तो उसीमें रहना चाहिये न कि उसके एक देशमें; क्योंकि 
पृथिवीसे उत्पन्न हुआ ऊषर देश समस्त प्रथिवीमें नहीं रहता, 
किन्तु उसके किसी एक देशमें रहता है, उसी प्रकार 
परमात्मासे अभिथ्यक्त अविदया परमात्माक्रे एक देशमें ओर 
वहाँपर भी उसके तादात्म्यापन्न अन्तःकरणमें रहती है-- 
यथोषराश्मकोी देश: प्रथिष्या एवं जशिवान्‌ । 
धस्‍्मैकदेश  विकृष्यास्तेडविथा सद्गत्परास्सनः ॥ 
अनात्मधर्मों5विद्येति वदन्तअ्ोषरादिवत्‌ । 
इ्व्येय॑ सांख्यसिद्ध/न्तमनुवर्तन्ति सम्भ्रमात्‌ ॥ 
इनके मतमें अविद्या स्वाभाविक ( नेसर्गिक ) अनादि 
ओर अन्त+करणका धर्म हैं ओर इसीसे जीव मोहमे पड़कर 
संसारी और दुःखी बना रहता दे। अम्तःकरणसे इसी 
अविद्याके निकल जानेपर जीब अपने शुद्ध ओर निगुंग 
स्वरूपक्ो प्राप्त-ता कर लेता है, क्योंकि वह प्राप्त ही था किन्तु 
अजशानके कारण अप्राप्त-सा हो जाता है। इसी अपने 
निगुंण शुद्ध सश्िदानन्दस्वरूपके आविभावको मोक्ष कहते हैँ | 


-“$्ीडकज 


पायरात्र ओर वेदान्त 


( लेखक--श्रीयुत पं० राजबलीजी पाण्डेय एम० ०० ) 


आधुनिक वेष्णब आमर्मोकी उत्पन्ति और विकास 
उस भक्तिप्रधान नारायणीय धर्मसे हुए, हैं, जिसको महा- 
भारतमें पाश्चरात्र, सात्तत और भागबत कहा गया है | 
एक ही धमंके तीन नाम किस प्रकार प्रचलित हुए, 
इसकी उपपत्ति छोकमान्य तिलकने अपने गीतारहस्पम् 
इस प्रकार बतलायी है --'जिस धर्मको श्रीकृष्णने प्रवर्तित 
किया था; वह उनके पहले कदाचित्‌ नारायणीय या 
पाश्वरात्र नामोंसे न्‍्यूनाधिक अंधशोंमें प्रचलित रहा होगा, 
और आगे सात्वत जातिमें उसका प्रसार होनेसे उसको 
सात्वत नाम प्राप्त हुआ होगा, तदनन्तर भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
तथा अजुनकों नर-नारायणके अबतार मानकर छोंग इस 
घमंको 'भागवतधर्म' कहने लगे होंगे।? य्यपि आजकल 
इन नामोंकों, विशिष्ट मन्चरोंके आधारपर, कुछ साम्प्रदायिक 
रूप भी आपत्त हैं ( भागवतोंका द्वादशाक्षर और पाश्चरात्रों- 
का अष्टादशाक्षर मन्त्र है), तथापि ये तीनों पर्यायवाची 
समझे जाते थे, ऐसा वेदान्तयूत्र (२। २ | ४०-४३ ) पर 


श्रीरामानुजके श्रीभाष्यसे प्रकट होता हैं । आगमोंने 
पाश्वरात्र' शब्दहीकों प्रधानता दी हैं; इसलिये प्रसिद्ध 
एक सौ आठ वेष्णव आगम पाश्चरात्र आगम कहलाते हैं। 

नारायणीय धमकों पाश्वरात्र नाम कैसे मिला, यह 
बतलछाना कठिन है। पागसंहिता (१। १। ७) में इस 
शब्दकी व्याख्या इस प्रकार की गयी है, “वह सिद्धान्त 
जो अन्य पाँच शास्त्रों--दैव, योग, सांख्य, बौद्ध और 
अष्त्‌को रात्रिमय बना देता है, अर्थात्‌ उनको असत्य 
सिद्ध करके अन्धकारमें ढकेल देता है, पाश्चरात्र कहलाता 
है।! ऐतिहासिक दृष्टिसे, साम्प्रदायिक रूपमें, बौद्ध और 
अह्दंत्‌ घर्मोका उदय मागवत घर्मके पीछे हुआ । इसलिये 
यह व्याख्या ठीक नहीं मानी जा सकती | यह पीछेकी 
और काल्पनिक जान पड़ती है, अतएवं इस शाब्दके मूल 
अर्थपर इससे कुछ भी प्रकाश नहीं पड़ता । सम्भव है कि 
व्यूहमिद्धान्तके अनुसार वासुदेव) संकर्षण, प्रद्युज्नन अनिरुद्ध 
और ब्रक्षा, इन पाँच तत्वोंके आधारपर ही इसका नाम 


* पाश्रातज और थेदान्त * 
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अिययल्‍मीफनम 


पाग्चरात्र पड़ा है। फिर भी, इसके सम्बन्धमें अभीतक 
कुछ निश्चितरूपसे नहीं मालूम है । 

नारायगीय धमकी उत्पत्तिका वर्णन महाभारतके 
नारायणीयोपाख्यानमें किया गया है। “नर तथा नारायण 
नामक दो ऋषियोंने (जो ब्रह्मके ही अवतार हूँ ) नारायणीय 
अथवा भागवत धमंकों पहले-पहल प्रचलित किया था और 
उनके कददनेसे जब नारद ऋषि इवेतद्वीपकों गये तब वहाँ 
स्वयं भगवानने उनको इस धर्मका उपदेश किया ।” 
पश्चिमी विद्वान बवेबरने इससे यह अनुमान निकाला कि 
इवेतद्वीप युरोप है; और भारतवर्षमें भक्ति-धर्मका प्रचार 
ईसाई धर्मके द्वारा हुआ । इस मतकों आजकल कोई नहीं 
मानता; क्योंकि भक्ति-धर्मके पर्याप्र प्रमाण मह्दात्मा ईसासे 
पूबंबर्ती भारतीय साहित्यमं मिलते हैँ । इसलिये इसके 
विवेचनम समय नष्ट न कर यह निष्कर्ष निकालते हैँ कि 
यद्यपि यह भक्ति-प्रधान धम भारतवर्षम पहलेसे प्रचलित था 
( भक्तिफा खोत ऋग्वेदकी ऋचारंसि प्रवाहित होता हैं ); 
परन्तु भगवान श्रीकृष्ण और अजुनके द्वारा इसके प्रसारमें 
बढ़ी सहायता मिली । अवतारवादके विकसित हं।नेपर ही 
इस धर्मकी पुष्टि हुईं। इस प्रकार पाश्वरात्रका धार्मिक 
स्वरूप स्थिर हुआ | मद्याभारतमें एक दूसरी कथा मिलती है 
जिसके अनुसार आचाय पश्चशिखने पाश्वरात्र वष्णव 
सम्प्रदायकी स्थापना की । इस कथाका आधार यह मालूम 
होता है कि पाश्चरात्रदशन सेइवर सांख्ययोगपर अवल्म्बित 
है जिसके पश्चशिम्त्र प्रसिद्ध आचार थे। इससे यह भी 
अनुमान किया जा सकता दे कि पाश्चरात्रदर्शनका विकास 
पाश्वरात्रध्मके उदयके पीछे सांख्ययोंगके सम्पर्कर्मे हुआ | 
मद्दाभारतके एक और स्थलपर पाश्चरात्रके सिद्धान्तोंका 


संकलन किया गया है, जिसको सत्त चित्रशिखण्डिन 


ऋषियोंद्वारा सम्पादित कहा गया है । इससे जान पड़ता है 
कि ये ऋषि परवर्ती पाश्वरात्र संहिताकारोंके प्रार्चीन 
साम्प्रदायिक आचार थे | 


पाश्चरात्रके प्राचीन साहित्य नारायणीयोपाख्यान 
( महभारतमें ), नारदसूत्र, शाण्डिल्यसूत्र तथा भागवत 
पुराण हैं | बादका साहित्य पाद्मत॑हिता और लक्ष्मीतन्त्रमे है| 
इसके अतिरिक्त, एक सौ आठ पाश्चरात्र आगम हैं। इन 
सबके नाम पाझझसंहितामें आये हैं । किन्तु इनके विपरयोकी 
देखकर अनुमान करना पड़ता हैं कि उनमेंसे कई एक, 


जैसे भारद्वाजसंहिता, बहुत आधुनिक हैं! सम्भव है) 


रे१५ 
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इनके नाम पुराने हों, परन्तु बीचम ये नष्ट हों गये और 
उन्हींके नामते नये आगम फिर लिखे गये । उपनिषदोकी 
तरह आगमोंक्री उत्पत्ति भी ब्राह्मणोंसे हुई। इसलिये 
आगमोके अनुयायियोंने उनका प्राचीन और वेदसम्मत 
होना सिद्ध करनेकी चेष्टा, उपनिषद्बाक्योंकी अपनी 
अनुकूछ व्याख्यासे की है। वे अपने आगमोंकों संहिता 
और स्मृति भी कददते हैँ और इस प्रकार दिखलछाते हैं कि 
उनका आधार प्राचीनपरम्परा हैं । इस प्रवृत्तिसे कई नयी 
उपनिपदोंकी रचना हुई जो प्राचीन उपनिषदोंकी तरह 
ब्रझ्का निरूपण नहीं करता किन्तु विशुद्ध वेष्णवमतका 
प्रतिपादन | सच कहा जाय तो ये उपनिषद्के रूपमें 
आगम ही हूँ । बहुत-से आगम भी उपनिषद्‌ कहलाते हैं, 
किन्तु इनकी गणना प्रसिद्ध एक सो आठ उपनिपदोंमें 
नहीं। हें । दाशनिक विवेचनके लिये नारदसूत्र और 
दाण्डिल्यसूत्रकी महत्ता बहुत कम है, क्‍योंकि वे शुद्ध 
भक्तिका ही निरूपण करते हूँं। पाझमंहिता, लक्ष्मीतन्त्र 
और आगमोंम धर्मविज्ञानके रूपम दार्शनिक तत्तवोंका वर्णन 
है, इसलिये इनका महत्व विशेष है । 

अब इस ऐतिहापिक विवरणके पश्चात्‌ पाश्चरात्र- 
दशनका तात्विक विवेचन वेदान्तकी तुलनामें करना है । 
यह बात ध्यानमे रखनी चाहिये कि पाश्चरात्र विशुद्ध दशन 

हां, किन्तु धर्मावज्ञान हैं | इसमें भावप्रधान भक्तिमागगंके 

सहारे दाशनिक तत्त्वोंका विवरण है | इसके विपरीत वेदान्त 
शात्बीय दशन है। और उसका श्रीगणेश ब्रह्मजिशासासे 
दी हीता है, यद्यपि इसके अनुसार भगवान्‌, भक्ति और 
अवतारका विरोध नहीं होता । 

नारायणगीयोपाख्यानमे व्यूह अथवा सृष्टिवेज्ञान जिस 
प्रकार बतलाया गया है; उसके अनुसार भगवान्‌ विष्णुका 
अभिव्यज्ञन चार रुपोंमें होता हैं। वासुदेवसे संकर्षण; 
संकर्षणसे प्रद्युम्न; प्रद्यम्नसे अनिर्द और अनिरुद्धसे बह्मा 
उत्पन्न हुए । जिस प्रकार वासुदेवका आरोप इंश्वर या ब्रह्मपर 
किया गया है उसी प्रकार बासुदेव या श्रीकृष्णके निकट 
सम्बन्धियोंका आरोप ब्रह्म या इश्वरकी विभूतियोपर किया 
गया है । इनका एकीकरण सांख्यके तक्वोंसे इस प्रकार 
दिखाया गया है-- 


( १ ) वासुदेव परम तत्त्व 
(२ ) संकर्षण प्रकृति 
( ३ ) प्रचुग्न महान्‌ 


शेरेदे 


(४ ) अनिरद्ध अहंकार 
(५ ) ब्रह्मा प्रकृति-विकृृति या संष्टि 
उपयुक्त वर्णनमें यद्यपि सष्टिक्रममें सांख्यद्शनकी 
प्रक्रिया स्वीकार की गयी है, तथापि एक ही परम तत्त्यसे 
सारी यष्टिके उत्पन्न दहोनेके कारण, अद्वेत बेदान्तद्वीका 
प्रतिपादन किया गया है। इसमें वासुदेव परब्रक्षका भरेष्ठ 
स्वरूप और उनसे उत्पन्न तक्त्य कनिष्ठ स्वरूप हैं । इसकी 
तुलना हम गीताकी परा और अपरा प्रकृतिसे भी कर सकते 
हैं । गीता भी सांख्यप्रक्रियाकों स्वीकार करती है । किन्तु 
'सब कुछ वासुदेव ही हे! ऐसा कहकर सबका मूल परम- 
तत्त्व वासुदेवददीमें स्थापित करती है ! 
आगम संहिताअओंकि उदयके साथ ही पाश्चरात्रकी 
दार्शनिक प्रक्रियामें एक परिवतेन आया । अधिकांश 
आगमोंम यद्यपि नारायण या वासुदेव मुलमें बने रहते हैं, 
तथापि उनकी सम्पूर्ण क्रिया उनकी 'शक्ति'में आ 
जाती है | इस शक्तिकी प्रधानतासे पाश्चरात्रदर्शनमें 
'शक्तितत्वः की मुख्यता दो जाती है । हाँ। आगे 
चलकर वेष्णव आगमोंने पुरुषरूपसे वासुदेव अथवा 
नारायणकी प्रधानता स्थापित की | आगमोंके विषयोकों हम 
चार भागोंमें विभक्त कर सकते हैं--शान, योग, क्रिया 
और चयौ | मगवानका जानना शान है; यही शान मुक्ति 
कददलाता है (पाझसंदिता १। २।६) । चित्तकों 
अक्षुबन्ध करके उसको एक विषयपर स्थिर करना योग 
है ( २।१।३) | मन्दिरनिर्माणके लिये भूमि 
जोतनेसे लेकर मूर्तिस्थापनातक क्रिया कहलाती हैं 
(३।१। ६ ) | पूजाविधिकों चर्या कहते हैं (४१।१) | 
पाग्मनरात्रदशनोंमें कई सम्प्रदाय हैं, किन्तु निम्नलिखित 
सिद्धान्त सबको मान्य हैं-- 
(१ ) संगुण इंश्वरके रुपमें एक परम तत्त्व और 
उसकी शक्ति 
(२ ) जीवात्माओंका समूह 
(३ ) दृश्य जगत्‌ 
(४ ) मायावादका विरोध और 
(५ ) भगवानमें उत्कट भक्ति 
पहले देखना है कि परमतस््वफे सम्बन्ध्में आगमोंकी 
क्या कल्पना है| पाझसंहिता ( १ | ५। २९--३४ ) उसका 
वर्णन इस प्रकार करता है। वह आनन्दमय; आदि; 
अपरिवर्तनशील, स्वयंप्रकाश, निर्दोष, सूक्ष्म, ईश, 
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निध्कलडु, अनन्त, अक्षर; शान्त, अदृष्य संसारको 
विकसित करनेवाला, चिदानन्द, सर्वब्यापक, परम); त्िकाला- 
बाधित, भगवान्‌ बासुदेव, सब भूतोंका उद्गम, परमात्मा; 
सनातन; निस्तरज्ञ, निबोध, निगुण और सगुण है । ल्क्ष्मी- 
तन्त्र ( २। १ । १० ) के अनुसार वह परमात्मा निदुःख, 
आनन्दमय है। छोग उसको पथ अथवा अन्त कहते हैं । 
अहंकारका जिससे बोध होता है उसको आत्मा और जिस 
अहंकारकी प्रकृति अनन्त है उसको परमात्मा! कहते हैं । 
वह सम्पूर्ण चराचरको आच्छादित किये हुए, है । उसीको 
वासुदेव कहते हैं, वह परम क्षेत्रश है | वह विष्णु, नारायण, 
विश्व और विध्वरूप भी कहलाता है। उसकी अहंतासे यह 
सारा संसार ढका हुआ है | वह सर्वत्र, शान्त, निबिकार, 
अनन्त और देशकालाबाधित है। उसे महाविभूति भी 
कहते हैं, क्योंकि उसका अनन्त विस्तार है | वह परमघाम, 
स्वयंप्रकाश है । वह शान; बल, ऐड्वर्य, वीर्य, शक्ति और 
तेजोमय है । वह चिद्धन है । वह ब्रह्म, अद्वितीय और 
शक्तिमान्‌ है | 

लक्ष्मीतन्त्र (९।१। १० ) में लक्ष्मी अपने 
( शक्तिके ) विषयमें इस प्रकार कहती है। “मैं उसकी 
परमशक्ति, अहंता, सनातन और निविकार हूँ। सिस॒क्षा 
मेरी क्रिया है | में अपनी स्वतन्त्र शक्तिसे, अपने अत्यम्त 

स्वव्प अंशसे सारे विश्वकी रचना करती हूँ। में दो 

प्रकारके भूतोँमिं अपनेको उत्पन्न करती हूँ--चेत्यम्‌ 
( जाननेवाला ) ओर चेतनी ( जाना हुआ )। मेरी चिच्छाक्त 
दंनोंक्रो प्रकाशित करनेवा्ली हे | मेरा संबित्‌ स्वभाव ही 
जाता और ज्ञात हो जाता है | वह शुद्ध, स्वतन्त्र और पूर्ण 
है। योगद्वारा इंखके रसके समान घनीभूत हो जाता है । 
इससे चेत्य ( शाता ) चित्त्व ( जीवत्व ) को प्रात्त होता 
है। जिस प्रकार इंघन आगसे मिलकर अग्निमय हो जाता 
है, उसी प्रकार चेत्य संवित्से मिलकर चिन्मय हो जाता 
है। चित्त उपाधियोंसे विकारयुक्त होता है | 

लक्ष्मी भागे चलकर जीवात्माके विपयमें कहती है, 
मेरा संकुचित रूप जीवात्मा है ! हीराकी तरह वह सबंत्र 
चमकता है ! चैतन्य उसका लक्षण है, मेरी तरह वद भी 
पाँच कर्म-- सृष्टि, स्थिति, संद्ृति, तिरोभाव और अनुग्रह 
करता है | 

परमात्मा, शक्ति और जीवात्माका सम्बन्ध लक्ष्मीतन्त्र 
में इस अ्रकार बतलाया गया है; व सब भूतोंका आत्मा है; 


+ पाआइराज और वेदाष्त # 








मैं सब भूतोंकी सनातनी अहंता हूँ। चाहे जिस भावसे 
सनातन वासुदेवकोी पुकारा जाय, वह भाव में ही हूँ। 
इसलिये परम ध्येय ब्रह्म मवद्भाष स्वभाववाला है । भगवान्‌ 
नारायण भवत्‌ हैं | में महालक्ष्मी भाव हूँ | इसीलिये ब्रक्ष 
लक्ष्मनारायण कहलाता है । अहंतासे आच्छादित होनेपर 
ही अहंकारकी पदचान होती है । अहंता “मैं? पदवाच्य है । 
यह जानना चाहिये कि अविनाभाव ( अटूट सम्बन्ध ) और 
समन्वयक कारण मुझमें और मगवानमें आत्मीयता है। 
अइंताके बिना अषंकारका वर्णन और पहचान नहीं हो 
सकता । अहंता भी अहंकारके बिना निराधार है| संस्य 
(समन्त्रय ) और व्यस्थ ( विश्लेषण) के रूपमें दृश्य 
भवद्भाव ( ब्रक्ष और सारा विश्व ) परोक्ष और अपगोक्ष 
करके जाना जाता है | 


पाश्चवरात्र आगमोमें सृष्टि-विज्ञानकगा निरूपण इस तरह 
है; भगवानका इदारीर तीन प्रकारका बतलाया गया है-- 
स्थूल, सूक्ष्म और परम । स्थूछ शरीरकों सकल ( विभक्त )) 
सूक्ष्को सकल-निष्कठ और परमको निष्कछ ( अविभक्त ) 
कहते हैं । परमात्मका सहस्तशीष शरीर सकल, प्रकाद- 
निमित स्वरूप सकल-निष्कठ और सब्बिदानन्दका प्रथम 
स्वरूप निष्कल है । ( पाझ्मंहिता १।६। ३०--४० ) | 
परमात्माका द्विविध स्वभाव प्रकृति और विकृति है । सत्त्व 
और अन्य गुर्गोंका सामज्ञस्य प्रकृति और पुरुष विकृति है । 
प्रकृति त्रिगुगात्मिकरा है। उसीमें व्यक्तिगत चेतन स्थित है, 
और वहीं सारी सष्टिको उत्पन्न करती है, और परमात्मा- 
की आज्ञासे सबको धारण करती है । ( १। ६। ४१-४३ ) 
लक्ष्मीतन्त्रमें लदमी सूष्टका वर्णन इस प्रकार करती है--जब 
ब्रग्न साता है तो में परमेश्वरी अहंता भी सोती रहती हूँ ओर 
उस समय समस्त विश्वकोी अपने गर्भमें धारण करती हूं । 
सागरके ऊपर चन्द्रोदयके समान उसका उन्‍मेष ( आँख 
खेलना ) मैं ही हूँ। सिखक्षायुक्त नारायगी शक्ति में ही 
हूँ । प्रलयकालमें परमात्माका निमेष--सुषुप्ता नागायणी 
शक्ते भी में ही हूँ । ऐश्वय और सिखक्षा मुझमें ही विकसित 
हाती हूं। सृष्टि, स्थिति; संहति, तिरोभाव ओर अनुग्रह 
पह्रकर्म मैं करती हूँ | दूधसे जब दही बनता है तो 
दूध अपना स्वभाव छोड देता है; जब मैं व्यक्त विश्वके रूपमें 
प्रकट द्वोती हूँ तो इस प्रकारका परिवर्तन मुझमें उत्पन्न नहीं 
होता । यही मेरा वीर्य है; इसीकों विक्रम भी कहते हैं । में 
अपनी स्वेच्छासे सारे विश्वका सर्जन करती हूँ। मुझमें 
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संसार उसी प्रकार प्रतिबिम्बित होता है जिस प्रकार पक्षी 
जलमें । मुश्नमें ही सारा संसार चमकता है जैसे दर्पणमें पर्वत । 
ऊपरके वर्णनसे यह स्पष्ट है कि पाश्वरात्र आगर्मोका 
परम तत्त्व सचिदानन्द, स्वगुणसम्पन्न और निविकार है । 
इसके अनुखार विश्वकी आश्रयभूत सत्ता एक ब्रह्म ही है । 
वह सष्टिका निमित्त और उपादानकारण दोनों है । अश्मका 
यह निरूपण परवर्ती विशिष्टद्वेत और द्वेतवादी वेष्णव 
सम्प्रदा्योसे न मिलकर अद्वेतवादसे ही मिलता है । 
आधुनिक देष्णव पन्थौंसे पाग्चरात्रमें यह विशेषता है। इसका 
कारण यह है कि पाश्चरात्र आगम उस भागवत दर्शनपर 
अवलम्बित है जो महामारत और भगवद्वीतामें मिलता है 
और जिसका सिद्धान्त अद्वितपरक है । आगे चलकर 
श्रीरामानुजद्वारा प्रवतित विशिष्टाइतका वेष्णब सम्पदायों- 


पर प्रमाव पड़ा और उनका सगुण ब्रद्म सश्क्रिममें आकर 
विशिष्ट हों गया । 


नारायणी शाक्ति मद्दालक्ष्मीकी समता हम सांख्यकी 
प्रकृतिसे नहीं कर सकते, क्योंकि यह पुरुषसे मिन्न नहीं है; 
बल्कि वह परम पुरुषकी अद्टदता और उससे अभिन्न हैं । 
हों, इसकी ठुलना सेश्वर सांख्य अथवा योगसे की जा 
सकती है, किन्तु यह भी पिछले द्वैतवादी आगमोंके सम्बन्ध- 
से ही | इसकी टीक समता तो गीताकी आत्ममाया; योग- 
माया अथवा वेदान्तसूत्रकी मायाशक्तिसे ही बैठती है | यह 
नारायणसे अभिन्न होती हुई भी अपनी विचित्र प्रतिमासे 
सष्टिका निर्माण करती है। नारायण-लक्ष्मी अथवा शक्ति 
और शक्तिमानके ऐक्यका प्रतिपादन करते हुए, भी पाश्वरात्र 
आगम मायावाद अथवा अविद्यावादका विरोध करते हैं। 
उनके अनुसार जगत्‌ असत्‌ या मिथ्या नहीं, किन्तु सत्‌ 
परम तत्वसे उत्पन्न होनेके कारण सत्य है| पीष्कर (२। 
५ ) आगम कहता है--'यदि संसार चेतनसत्ताका भ्रान्त 
आभास है तो कार्यरूप जगत्‌ बहुत बड़ा असत्य होगा। 
जिस जगत्‌की सत्ता सब प्रकारके प्रमाणोंसे सिद्ध होती है 
वह चेतनाका मिथ्या अध्यास केसे हो सकता है ?? 
श्रीमास्करराय अपने “छल्तिसहल्लनामभाध्य” में लिखते हैं- 
धवास्तवमें पाद्चरात्रोंके मतमें, जिनका सिद्धान्त है कि 
जगत्‌ ब्रद्से उत्पन्न हुआ है; विश्व सत्य है; क्योंकि 
ब्रम्म और जगतमें उसी प्रकार अन्तर नहों है जिस 
प्रकार मिट्टी और पान्नमें | इस प्रकार ब्रह्मकी सत्यतासे 
विश्वकी सत्यता प्रमाणित द्ोती है। क्‍योंकि हम स्वीकार 
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करते हैं कि ब्रह्म और विश्रमें मेद झूठा है, इसलिये अभेद- 
प्रतिपादक प्रन्थोंक्रों मान्य समझते हैं। भेदके मिथ्यात्वसे 
यह निष्कर्ष मिकलता है कि अधिष्ठान और अध्यस्तका भेद 
भी झूठा है। इसलिये संसारका मिथ्यात्व प्रतिपादन करने- 
वाले बेदान्त-सिद्धान्तकों स्वीकार नहीं किया जा सकता ।* 


पाश्चरात्रदर्शनके अनुसार जीवात्मा परमात्माका विकृत 
स्वभाव अथवा उसकी शक्तिका संकुचित रूप है। यह 
सिद्धान्त जीवात्मा और परमात्माके ऐक्यका प्रतिपादन करता 
है। इस दृष्टिसे, अद्वैतवेदान्तसे यह मिलता-जुल्ता है । 
इस प्रकार सांख्यकी सष्टि-प्रक्रिया मानते हुए भी पाश्चवरात्र- 
दर्शन जीवात्माके सम्बन्धमें उससे विरोध रखता है। 
जीवात्माओंके चार भेद बतलाये गये हँ--मुक्त, मुमुश्षु, 
बद्ध और तामसिक । भगवानकी दयासे जीवकों ज्ञान और 
फलतः मोक्ष मिलता है | कई एक पाश्वरात्र आगमोँमें 
जीवात्माकों परमात्मासे भिन्न माना है ओर उसकी मुक्तिको 
सालेक्यमुक्ति बतलाया है। निवृत्तिप्रधान अद्वेतवेदान्तके 
अनुसार अबिद्यानाशके अनन्तर शान-प्राप्तिसे मोक्ष मिलता 
है। इसके लिये सब प्रकारका कर्म-संन्यास आवश्यक हे । 
इसमें सन्देह नहीं कि चित्तशुद्धिके लिय्रे शासत्रविहित शुभ 
कम करने चाहिये, किन्तु वास्तविक शान प्राप्त करने और 
सवंथा बन्धनोंसे छुटकारा पानेके लिये उनका त्याग करना 
ही पड़ता है। प्राचीन पाथरात्रधर्म निवृत्तिग्रधान नहीं 
मास पता है, क्‍योंकि स्वयं नारायणीयोपाख्यानहीमें 
लिखा है; 'प्रवृत्तिलक्षगइवेव घर्मो नारायणात्मकः” अथांत्‌ 
नारायणीय घमं प्रवृत्तिप्रधान है | किन्तु आगे चलकर कर्म 
गौण हो गया और भक्तिकी प्रघानता हो गयी, ऐसा नारद- 
पाश्चगत्र, शाण्डिल्यसूत्र और आगमोंसे मालूम पड़ता है । 
मारदभक्तिसूत्रके अनुसार साधक भक्तको शाख्नविद्दित कस 
करने चाहिये | किन्तु अनन्य भक्तके लिये कर्म बिल्कुल 
गोण हो जाता है । इसके अनन्तर भक्तकी मद्दत्ता इतनी 
बढ़ी कि भक्ति मुक्तिका साधन न रहकर स्वयं साध्य बन 
गयी । अब तो भगवानके प्रेममं विद्दठ भक्त मुक्ति नहीं 
चाहता, बल्कि उत्तके चरणोंमे अनन्य प्रेमकी ही कामना 
करता है । 


अब आगगमोंके सुष्टविज्ञानमों लीजिये | पामसंहिता 
और लक्ष्मीतम्त्रके सष्क्रमवर्णनमं पौराणिक इृश्सि थोड़ा 
अन्तर है। पहलेके अनुसार पुरुषतत््व नारायणको इच्छासे 
सष्टिका विस्तार होता है, किन्दु दूसरेके मतमें नारायणकी 
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सिसक्षा शक्तिका रूप धारण करती है और उसकी स्तन्त्र 
क्रियाशक्तिसे सारा विश्व उत्पन्न होता है। यहाँ एक बात 
ध्यान देनेकी है | प्राचीन ओर नवीन आगर्मोर्मे सष्टिके 
प्रयोजनके सम्बन्धमें मतभेद है | प्राचीन आगम मानते हैं 
कि भगवानकी सिसक्षासे लीलारूपमें सृष्टि उससे प्रादुभूत 
होती है, किन्तु विशिशद्वत, दतवादी आदि आगमोंकी 
सम्मतिमें भगवान अपने भक्तोंपर दया करके उनको मुक्त 
करनेके लिये सृष्टिकी रचना करते हैं| ये दो प्रकारके मत 
समय-समयपर ज्ञान और भक्तिकी प्रधानतासे उत्पन्न हुए | 
एक ज्ञानीकी जिज्ञासाकों तृत करता है और दूसरा भक्तकी 
प्रपनम्नताका आदर | वेदान्त प्रथम मतका ही समर्थन करता 
है| ऋग्वेद कद्दता है; पहले इसमें काम उत्पन्न हुआ | 
यह मानसिक बीज था । सबसे पहले यही था । विद्वान 
लोगोंने अपनी अन्तहं/(प्से सत्‌ ओर असतके बीचमें इस 
पुलका पता लगाया (१० | १२९। ४ ) ।” तैत्तिरीय ब्राह्मणमें 
भी यही कह्दा है, “असत्‌ द्वोते हुए, इसने सत्‌ होनेको इच्छा 
की(२।२।९। १ )।' उपनिषदोंमें तो इस प्रकारके बहुत-से 
वचन मिलते हूं । वेदान्तसूत्र (२।१। ३२-३३ ) के अनुसार 
सृष्टि किसी विशेष उद्देश्यमे नहीं हुए, किन्तु यद्द ब्रह्मको 
लीला है, जता कि हम साधारण छोगोंम खेलनेके समय 
देखते है । 

सूथ्टिक उपादानकारणके सम्बन्धमें पाश्वराच्दशन 
परिणामबाद मानता है; आरम्मवाद नहीं । अर्थात्‌ उसको 
न्याय-वैशेषिकका यद्द मत मान्य नहीं है कि नव विभिन्न 
पदार्थोंके संघातसें यह विश्व बना है। और इन पदार्थोंके 
परमाणु अपनेसे भिन्न नये पदार्थोकी सृष्टि करके भी अपनी 
विशेषता बनाये रहते हैं | इसके विपरीत परिणामवादके 
अनुसार विश्वका मूल उपादानकारण नये रूपोंमें स्वयं 
परिवर्तित होता है और अपनी विशेषता खो बैठता देँ । 
परिणामवादको सत्कायबाद और आरम्मवादकों असत्काय- 
बाद भी कहते ८ । असत्कार्यवादियोंका कद्दना है कि कारयमें 
कारण विद्यमान नहीं रहता, इसके विरुद्ध सत्कार्यवादियोंका 
कथन है कि कार्य और कारणमें कोई अन्तर नहीं, और 
बीजरूपसे कार्य कारणमें रहता ही है। पाश्चरात्रदर्शनके 
मतमे एक दी नारायण, वासुदेव अथवा परमतत्त्वका यह 
सारा विश्व विछास हैं और प्रलयकालमें सारी सृष्टि नारायणी 
शक्तिके गर्भमें सोती रहती है। वेदान्तसूतज्ोंमें भी इसी 


# पाञश्वरात्र और वेदान्त * 


मतका प्रतिपादन किया गया है, जिसमें ब्राक्षणों और 
उपनिषदोंके भी प्रमाण दिये गये हैं । ““विश्वके उपादान कारण 
बक्षने सोचा “में बहुत हों जाऊं इत्यादि!" *** “उसने खयं 
परिणामसे अपनेकों बनाया ( वेदान्तसूत्र १४॥२४।२७ ) |?” 
गीतामें भी यही बात कह्दी गयी है । “मुझ अव्यक्तमूर्तिसे यह 
सारा विश्व तना गया है |? “सब भूतोंमे में ही रमा हुआ 
हूँ ।' गीताका स्पष्ट मत है कि पुरुषोत्तमसे ही क्षर, अक्षर 
सब निकले हुए, हैं, केवल नाम और रूपका अन्तर है । 


पाश्चरात्रका परिणामवाद भी एक विशिष्ट प्रकारका हे | 
यद्यपि यह सांख्यके प्रकृतसिे विक्ृतिके विस्तार-क्रमकों 
मानता है, परन्तु यह नहीं स्वीकार करता कि बिल्कुल स्वतन्त्र 
प्रकृति पुरुषके संयोगसे उसकी मुक्तिके लिये बिकृतिम प्रवाहित 
होने लगती है, जिस प्रकार बछड़ेके संसगसे गायके स्तनसे 
दूध । पाश्चरात्रदशनमें तो स्वयं नारायणका म्वरूप ही 
प्रदति और विकृषति हैं। इसलिये द्वेत और भेदके लिये 
बिल्कुल मश्थान ही नहीं है। पाश्चवरात्रका परिणामबाद 
विशिशद्धतके परिणामवादसे भी नहीं मिल्ता है, जिसके 
अनुसार कारणावस्थामे ब्रह्मका सेश्म शरीर उसमें टीन 
व्याक्तगत आभात्माओं और प्रकृतितत्तोंसे बना होता है, और 
का्यावस्थामें जब सृष्टि उत्पन्न होती है, यह शरीर ही 
विकसित होता है, यद्यपि ईश्वर सदा परिवर्तनरहित और 
अब्यक्त रददता है। लक्ष्मीतन्त्रम लक्ष्मी अपने परिणामके 
विपयरमम इस प्रकार कहती है-'दूधसे जब दही बन जाता है 
तो दूध अपना स्वभाव छे'ड़ देता है; जब मैं व्यक्त जगतके 
रूपमें प्रकट होती हूँ तो इस प्रकारका परिवतन मुझमें नहीं 
होता | यही मेरा वीय है |****** मैं अपनी स्वेच्छासे सारे 
विश्वका सर्जन करती हैूँ। मुझमें सारा विश्व उसी प्रकार 
प्रतिबिम्बित ह्वोता हे जिस प्रकार पक्षी जलमें | मुझमें दी 
संसार प्रतिब्रिम्बित होता है जिम प्रकार दर्पणमें पवेत 
आदि ।! पाश्चरात्रके परिणामकों हम प्रतिबिम्बपरिणाम कह 
सकते हैं| यह वर्णन अद्वेतवेदान्तके बिवतं-परिणामवादके 
निकट पहुँचता है | श्रीशहुराचार्यके मतानुसार विश्वके 
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पदार्थोका विकास ऐ&्द्रजालिक है ( विवर्त-परिणाम ) और 
ब्रह्म केवल विवर्त उपादान दै-“ब्रह्म सम्पूर्ण दृश्य जगतके 
परिवतंनीका अधिष्ठान है जिसके ऊपर अविद्याके कारण 
उनका अध्यास होता है| अपने शुद्ध स्वरूपमें वह दृश्य 
जगत्‌से अतिशायी और निविकार है।? ( ब्रह्मयूत्र भा० २। १। 
२७ ) किन्तु इससे पाझ्मराज्दशनमें एक असंगति आ जाती 
है | जगतको प्रतिबिम्ब और सत्य दोनों एक साथ कैसे माना 
जा सकता है? पौप्कर आगमम श्रीशइड्डराचायके मायावादका 
तीज स्वण्डन किया गया है। इस असंगतिका कारण यह है कि 
पाश्चरात्र आगमोंके कई सम्प्रदाय थे। इनमेंसे प्राचीन और 
अधिकांशका झुक्राव झुद्ध अद्वेतकी ओर, कुछका किसी 
अंशर्म झुकाव विशशक्टद्वेत और द्वैत वेष्णव दर्शनोंकी 
ओर था | 


यहातक तो पाशथ्वरात्रदर्शनोंके शान-पादकी चर्चा 
ई। पाथरात्रके याोगका समकक्ष साधन कोई भी वेदास्तमें 
नहीं हैं। योगदर्शनका योग भी इससे भिन्न है। यह बहुत 
कुछ झाक्त घमके तान्त्रिक क्रियाओंसे मिलता है। इसमे 
मानवशरारके विभिन्न चक्रों ओर शक्तियोंका वर्णन और 
अभ्याससे विभूतियोंको प्रात करनेका विधान है। क्रियापादमें 
मन्दिरानर्माण और मूर्तिस्थापनाकी विधि है । यद्यपि वेदान्त- 
की दृष्टिम इनका कोई विशेष महत्त्व नहों हे तथापि 
अधिकांश वदान्ती शव या शाक्त हें, और अबतारबाद तथा 
मूर्तिपूजाम विश्वास करते हैं । पाश्चवरात्र और बेदान्तकी चर्या 
अथवा आचारमे थोड़ा-सा अन्तर है। वेदान्ती प्रायः स्मात- 
धर्मके माननेवाले दृढ़ परम्परावादी होते हैं। पाश्चरात्र 
वैण्णवोंके लिये वेदिक कमकाण्डका विशेष महत्त्व नहों है । 
उनकी पूजा-अर्चामें जाति-पॉतिका बन्धन भो कुछ ढीला 
है। दाद्निक मतभेदके कारण संसारके प्रति दृश्कोंणमें 
भी अन्तर है। पाश्चरात्रदश्नोंके माननेवाले रागप्रधान 
प्रवृत्ति!र्गो तथा आजीवन भगवानकी पूजा-अचाॉमें लगे 
रहनेवाले हो ते हैं । वेदान्ती वैराग्यप्रधान और संन्यासमागंका 
अनुसरण करनेवाले होते हैं । 
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« न्के का, 7३| 
जो प्राणमें स्थित होकर प्राणके भीतर है; जिसको प्राण नहीं जानता; जिसका प्राण शरीर हैं, जो प्राणके भीतर 


रहकर उसे नियममें रखता है; वह तेरा आंत्मा अन्तर्यामी अम्रत हे । 


( बृह० ३ | ७। १६ ) 


सी जिज्लासा 


उपमन्युका पुत्र प्राचोनशाल, पुलुषका पुत्र रत्ययश, 
भल्लवका पुत्र इन्द्रयुज्न, शकराक्षका पुत्र जन और अख्वत- 
राखिका पुत्र बुडिल ये पाँचों महाशाल ( अर्थात्‌ जिनकी 
शाल्में असंख्य विद्यार्थी पढ़ते थे ऐसी महान्‌ शाल्रओबाले ) 
महान्‌ श्रोत्िय यानी वेदका पठन-पाठन करनेवाले थे | एक 
दिन ये एकन्न होकर 'वास्तवमें आत्मा क्या है और त्रक्ष क्‍या 
हैं? इस विषयपर विचार करने लगे | परन्तु जब किसी 
निर्णयपर नहीं पहुँचे तब किसी दूसरे ब्रह्मवेत्ता विद्वानके 
पास जाकर उनसे पूछनेका निश्चय कर आपसमें कदने लगे 
कि “वर्तमान समयमें अरुणके पुत्र उद्दाठक आत्मरूप वैश्वा- 
नरको भलीभाोति जानते हैं, यदि सबकी राय हो तो हमको 
उनके पास चलना चाहिये |! सबकी एक राय हो गयी और 
वे उद्दालकके पास गये । 

उद्दालकने उनको दूरसे देखते ही उनके आनेका 
प्रयोजन जान लिया और वे विचार करने छगे--“ये महाशाल 
और महान भ्रोत्रिय आते ही मुझसे पूछेंगे और मैं इनके 
प्रशोका पूर्ण समाधान कर नहीं सकूं गा । इससे उत्तम यददी 
हैँ कि मैं इन्हें किसी दूसरे योग्य पुरुषका नाम बतला दूँ ।? 
ऐसा विचारकर उद्दालकने उनसे कट्टा--'हे भगवन्‌ ! मैं 
जानता हूँ आप मुझसे आत्माक्रे विषय कुछ पूछने पधारे 
हैं परन्तु इस समय केकयके पुत्र प्रसिद्ध राजा अश्वपति इस 
आत्मरूप वैश्वानरको भलीभाति जानते हैं, यदि आप सबकी 
अनुमति हो तो हम सब उनके पास चलें।”? सर्वंसम्मतिसे 
सब राजा अश्वपतिके पांस गये । 


अश्वपतिने उन छओ ऋषियों--अतिथियाँका अपने 
सेवकोद्ारा यथायोग्य अलग-अलग भछीभाौति पूजन-सत्कार 
करवाया और दूसरे दिन प्रातःःकाल वह सोकर उठते ही 
उनके पास गत्रे और बहुत-सा धन सामने रखकर विनय- 
भावसे उसे प्रहण करनेकी प्राथना करने लगे । परन्तु वे तो 
धनकी इच्छासे वहाँ नहीं गये थे; इससे उन्होंने धनका स्पर्श 
भी नहीं किया और चुपचाप बैठे रहें । राजाने सोचा, शायद 
ये मुझे अधर्मी या दुराचारी समझते हैं, इसीलिये मेरा घन 
(दूषित समझकर) नहीं छेते। यह विचारकर राजा कहने छगे- 

न से स्‍्तेनो जनपदे न कर्दर्यों न अच्यपः । 

नागाहिताभिनां विद्वान्‌ू न स्‍्वैरी स्वरिणी कुतः ॥ 


“है मुनियो ! मेरे राज्यमें कोई चोर नहीं है। ( क्योंकि 
किसीके पास किसी वस्तुका अभाव नहीं है, कारण ) मेरे 
देशमें ऐसा कोई घनी नहीं है जो कंजूस हो यानी यथायोग्य 
दान न करता हो। न मेरे देशमें कोई शराब पीता है, न कोई 
ऐसा द्विज है जो अभिद्दोत्र न करता हो, न कोई ऐसा दी 
व्यक्ति है जो विद्वान न हो; और न॑ को३ व्यभिचारी पुरुष 
ही मेरे देशमें है, जब पुरुष ही व्यभिचारी नहीं है तो स््री 
तो व्यभिचारिणी होगी द्वी कहाँसे ? अतएव मेरा घन शुद्ध 
है, फिर आप इसे क्‍यों नहीं लेते ??# मुनियानि कुछ भी 
उत्तर नहीं दिया । तब राजाने सोचा; शायद घन थोड़ा 
समझकर मुनि न लेते हाँ, अतएवं वे फिर कहने लगे-- 

(हे भगषन ! में एक यशका आरम्भ कर रहा हूं, उस 
यशमें में एक-एक ऋत्विकुक्रों जितना धन दूँगा, उतना ही 
आपमेंसे प्रत्येकको दूँगा । आप मेरे यहाँ ठद्दरिये और मेरा 
यज्ञ देखिये ।! 

राजाकी यह बात सुनकर उन्होंने कद्दा--'हे राजन ! 
मनुष्य जिस प्रयोजनसे जिसके पास जाता है, उसका वही 
प्रयोजन पूरा करना चाहिये । हमलोग आपके पास आत्मरूप 
वेश्वानरका ज्ञान प्राप्त करनेकी इच्छासे आये हैं, क्योंकि इस 
समय आप ही उसको भलीभॉति जानते हैं इसलिये आप 
हमें वहीं समझाइये । हमें धन नहीं चाहिये !! 

राजाने उनसे कहा-हे मुनियों ! कल प्रातःकाल में 
इमका उत्तर आपको दूँगा ।! 

जश्ञानकी प्राप्तेकि लिये अभिमानका त्याग करना 
परम आवश्यक है; केवल मुहसे मॉगनेपर ज्ञान नहीं 
मिलता । वदह्ध अधिकारीकों ही मिलता है । राजाके 
उत्तरसे सच्चो जिशासावाले मुनि इस बातकों समझ गये 
ओर दूसरे दिन अभिमान त्यागकर सेवाबृत्तिका परिचय 
देनेवाले समिघकों हार्थोम लेकर दुपद्दरसे पहले ही विनयके 
साथ शिष्यभावसे सब राजाके पास पहुँत और जाते ही उनके 
चरणोंमें प्रणाम करने छगे । राजाने उनको अपने चरणामें 
प्रणाम नहीं करने दिया; क्योंकि प्रथम तो बे आआह्षण थे; 
और दूसरे सद्गुरु मान-बड़ाई-पूजाकी इच्छा नहीं रखते । 
तदनन्तर राजाने उन्हें गुरुूूपसे नहीं, किन्तु दाताके रूपसे 
वेश्वा नररूप ब्रह्मविद्याका उपदेश किया ! 
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निशान 


# राजाओंको इस आदर्शपर विचार करना चाहिये और इसीके, अनुसार अपने राज्यफे एक-एक पैसेकी शुद्ध बनाना चाहिये । 
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ब्रह्मक्ञानी रक्त 





नहाद्वानी रेक 


प्रसिद्ध जनभ्रुत राजाके पुत्रका पौत्र जानश्रुति नामक 
एक राजा था; वह बहुत ही श्रद्धांक साथ आदरपूर्बक योग्य 
पात्रोंको बहुत दान दिया करता था। अतिथियोंके लिये 
उसके घरमें प्रतिदिन बहुत-सा भोजन बनवाया जाता था | 
वह मद्दान्‌ दक्षिणा देनेवाला था| बह चाहता था कि प्रत्येक 
दाहर और गाँवमें रहनेवाले साधु, ब्राक्षण आदि सब मेरा 
ही अन्न खायें, इसलिये उसने जहाँ-तहाँ सत्र ऐसे घमंस्थान, 
अन्नसत्र या छात्रावास खोल रक्‍्खे थे जहाँ अतिथियों 
आदिके ठददरने ओर भोजन करनेका सुप्रबन्ध था । 

राजाके अन्दानसे सन्तुष्ट हुए. ऋषि और देवताओंने 
राजाको सच्त करके उसे ब्रह्मानन्दका सुग्त्र प्राप्त करानेके 
लिये हंसोंका रूप धारण किया और राजाको दिखायी दे 
सकेऐसे समय वे उड़ते हुए राजाके महरूकी छतके ऊपर 
जा पहुँचे | वहाँ पिछले हंसने अगले इंससे कहा--“भाई 
मछाक्ष ! इस जनश्रुतके पुत्रके पौत्र जानभ्रुतिका तेज दिनके 
समान सब जगह फैल रहा है| इसका स्पर्श न कर लेना; 
कहीं स्पश कर लेगा तो यह तेज तुझे भस्म कर डालेगा ।” 
यह सुनकर अगले हंसने कदा--- 


भाई ! तुम बेलगाड़ीवाले रेक्षको नहीं जानते, इसीसे 
सुम उस रैक्लसे इसका तेज बहुत ही कम होनेपर भी उसकी- 
सी प्रशंसा कर रहे हो |” पिछले इंसने कद्दा--“वह गाड़ी- 
वाला रेक्क कौन है ओर कैसा है, सो तो बता |” अगले हंसने 
कहा--“भाई | उस रैक्ककी महिमाका क्‍या बखान किया जाय ! 
जैसे जुआ खेलनेके पासेके नीचेके तीनों भाग उसके अन्तर्गत 
होते हैं, यानी जब जुआरीका पासा पड़ता है तब वह तीनों- 
को जीत लेता है, वैसे ही प्रजा जो कुछ भी शुभ कार्य 
करती है, यह सारे शुभ कर्म और उनका फल रेक्कके शुभ 
कमके अन्तर्गत है | अर्थात्‌ प्रजाकी समस्त शुभ क्रियाओंका 
फल उसे मिलता है | वह रैंक्क जिस जाननेयोग्य वस्तुको 
जानता है, उस बस्तुकों जो जान जाता है उसे भी रेक्कके 
समान द्वी सब प्राणियोंके शुम कर्मोका फल प्राप्त होता है । 
में उसी विद्वान रैकके लिये द्वी ऐसे कद्द रहा हूँ ।” 

महलपर सोये हुए. राजा जानश्रुतिने इंसोंकी ये बातें 
सुनीं और रातभर वह इन्हीं बातोंको स्मरण करता हुआ 
जागता रहा | प्रातःकाल बन्दीजनोंकी स्तुति सुनकर राजाने 
बिछोनेसे उठकर बन्दीजनेसे कद्दा कि 'हे वत्स ! तुम गाड़ी- 


वाले रैक्षक पास जाकर उससे कहों कि मैं आपसे मिलना 
चाहता हूँ।? भाठने कहा--हे राजन ! वह गाड़ीवाला रैक 
कोन है ! और कैता है ?” राजाने जो कुछ हंसने कहा या, 
सो उसे कष्ट सुनाया | राजाकी आशानुसार भार्टोोने बहुत-से 
नगरों और गॉबोमें रैक्की खोज की परन्तु कहीं पता नहीं 
लगा | तब लौठकर उन्होंने राजासे कहा कि (हमें तो रैक्क- 
का कहीं पता नहीं लगा |? राजाने विचार किया कि इन 
भार्टने रेक्कको नगरों और प्राम्मोंमें ही खोजा है। मछा, 
ब्रह्मशानी महाप्रुरुष विषयी पुरुषके बीचमें कैसे रहेंगे । और 
उनसे क्या कि “अरे! जाओ, बक्मवेत्ता पुरुषोंके रहनेके स्पानोंमें 
( अरण्य, नदीतग आदि एकान्त स्थानोमें ) उन्हें खोजो |” 

राजाकी आशानुसार भाट फिर गये, और दूँढ़ते-दूँढ़ते 
किसी एक एकान्त निर्जन प्रदेशमें गाड़ीके नीचे बैठे हुए 
शरीर खुजलाते हुए एक पुरुषकों उन्होंने देखा ! बन्दीजन 
उनके पास जाकर विनयंके साथ पूछने लगे--है प्रमो ! 
क्‍या गाड़ीवाले रैंक आप ही हैं !” मुनिने कह्दा--हाँ, मैं 
ह्टीहूं। 

रैक्षका पता छगनेसे मार्टोकों बड़ा हर्ष हुआ और वे 
तुरन्त राजाके पास जाकर कहने लगे कि 'हमने अमुक 
स्थानमें रेक्कका पता लगा लिया |” 

तदनन्तर राजा छः सौ गायें, सोनेका कण्ठहार ओर 
खथरियोंसे जुता हुआ एक रथ आदि लेकर रैंक्रके पास गया 
और वह्दों जाकर हाथ जोड़कर रेकसे बोला--“भगवन्‌ ! 
यह छः सो गाये, एक सोनेका हार और यह खच्रियोसे 
जुता हुआ रथ, ये सब मैं आपके लिये लाया हूँ! ऋपा 
करके आप इनको स्वीकार कीजिये और है मगवन्‌ | आप 
जिस देवताकी उपासना करते हैं, उस देवताका मुझको 
उपदेश कीजिये | 


राजाकी बात सुनकर रैक्कने कहा, “अरे चूद्र#! ये गोएं, 
हार और रथ तू अपने ह्टी पास रख ।” यह सुनकर राजा 
घर लौट आया और विचारने लगा कि "मुझको मुनिने धूद्र 
क्यों कद्दा | या तो हंसोंकी वाणी सुनकर शोकाठुर था इस- 
लिये झूद्र कहा दोगा। अथवा थोड़ा धन देखकर उत्तम 
विद्या लेनेका अनुचित प्रयक्ष समझकर भी मुनि मुझको झूद्ग 


० शोकसे विकेल होनेके कारण राजाको मुनिने शुद्र कहा घ्ु 


श७२ 
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कह सकते हैं। परन्तु बिना ज्ञानके तो मेरा शोक दूर होगा 
नहीं अतएव मुनिकों प्रसन्न करनेके लिये मुझे फिर वहाँ 
जाना चाहिये ।! 

यह विचारकर राजा अबकी बार एक इजार गोए, 
एक सोनेका कण्ठहार, खन्रियोंसे जुता हुआ एक रथ और 
अपनी पुत्रीको छेकर फिर मुनिके पास गया ओर हाथ 
जोड़कर कहने लगा--है भगवन्‌ ! यह सब में आपके लिये 
छाया हूँ, इनकों आप स्वीकार कीजिये ओर धमंपक्ीके 
रूपमें मेरी इस पुत्रीको, और जहाँ आप रहते हैं इस गाँव- 


# अवियया सूृत्युं तीर््था विद्ययाउमस्ृतमइसुते # 
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को भी ग्रहण कीजिये | तदनन्तर आप जिस देवकी उपासना 
करते हैं उसका मुझे उपदेश कीजिये |! 

राजाफै वचन सुनकर; कन्याकी करुणाभरी स्थिति देख- 
कर मुनिने उसको आश्वासन दिया ओर कहा कि है झूद्र ! 
तू फिर यही सब वस्तुएं मेरे लिये लाया है ! ( क्‍या इन्दींसे 
ब्रह्मशान खरीदा जा सकता है! )! राजा चुप होकर बैठ 
गया | कुछ समय बाद मुनिने राजाको धनक्रे अभिमानसे 
रहित हुआ जानकर ब्रह्मविद्याका उपदेश किया । मुनि रक्त 
जहाँ रहते थे उस पुण्य प्रदेशका नाम रह्तरपर्ण हो गया ! 


-<७-०९३-०-४-- 
वेद-वाणी 


( रचयिता--म ० पु० श्रीप्रतापनारायणजों ) 


सार है संसारका किसमें भरा 

है कहाँ व्यापार अभव-संहारका ? 
सृष्टि-रखना-भेद किससे खुल गया 

है कहाँ बृसान्‍न्त जगदाघारका ॥१९॥ 
आदि चर्चा है कहाँ साहित्यकी 

आदि मौरव दे कद्ाँपर गानका ! 
ध्यानका किसने बताया मार्ग है 

खोलकर पूरा खज़ाना श्ानका ॥२॥ 
दर्शिनी में आत्मभू-चातुर्यकी 

जागती दै ज्योति क्षय-विज्ञानकी । 
कर रही द्न-रात ताण्डव नृत्य भो 

हैं कहाँ सब भूतियाँ भगवानकी ॥३॥ 
पधाणियोंकी आयुका जो शास्त्र है 

कौन उसका आदि-सझुन्दर स्रोत है? 
भोमतम  संसार-सागरका महा 

कौन पावनतम-अनभश्वर पोत दै ॥४॥ 
तर्व क्या हैं और उनके स्व क्‍या 

मन्त्र क्या हैं, साधनाके यन्त्र क्या? 
दे रहा इनका समुत्तर कौन है 

भूत क्या हैं, प्रेत क्या हैं, तन्त्र क्या ॥५॥ 
दीप्षिघर नक्षत्र, तारे और ग्रद्द 

ठोस हैं सब, या कि इनमें पोल दे । 
है नहीं चौकोर कहता कौन यह 

गोल ही भू गोल बन भूगोल है ॥६॥ 


कान सद्या आदि विद्या-केन्द्र है 

कौन भूपति-नीतिका भाण्डार है! 
कौन सारे शाख-गणका धाम है 

कौन चर विज्ञान-पारावार है ॥७॥ 
कौन उपमाएँ अनोखी दे रहा 

मेघ लोचनजल टपाटप डालते? 
मोतियोंकी बवृष्टि करते भूमिपर 

या कि वे हैं निज दया-प्रण पालते ॥८॥ 
चन्द्रमासे काचमें झुख देखने 

और दोने मानिनी या भामिनी-- 
तम-कचोंमे फूल तारोंके लगा 

नित्य सजती यामिनी क्यों कामिनी ॥९.॥ 
स्िलखिलाकर खूब हस हसी उचा 

और खा करके तिमिरकी कालिमा-- 
जन रही क्‍यों इंस जेसा इंस फिर 

रदपटोंकी प्रथम फैला छालिमा ॥१०॥ 
दुष्ट माया-तिमिर्युत जग-गेहमें 

दूँढ़ुता उस नील मणिकी कौन है-- 
जो नहीं उसमें कहींपर दे छिपी 

कौन वह वाचाल होकर भौन है ॥११॥ 
इसलिये बस वेद तो हैं वेद ही 

लछोकमें ये श्रेष्ठ-शुद्धू-गनूप हैं। 
विष्णवाणी ब्रह्ममणी ये सभी 

और ये ही दविध्य याणी-रूप हैं ॥१२॥ 


“-+>-बकगगााएँ- शिककमम्पीडि>-+ 


दरानोंका वेज्ञानिक समन्वय 


( लेखक---पं० भ्रीदेवराजजी विद्यावाचस्पति ) 


किसी पदार्थकों पूरी तरहसे देखनेंके लिये छः तरफसे 
देखा जाय तो वह पूरा-पूरा देखा जाता है। ऐसा देखा जाता 
है कि उसमें कुछ भी संशय नहीं रहता | पदार्थके छः तरफ 
उसकी छः दिशाएं हैं। चार दिशाएं परस्पर सम्मुखकी 
हैं और दो दिशाएँ ऊपर-नीचेकी हैँ | सामनेकी पूर्बा, पीछे- 
की पश्चिमा, दाहिनी दक्षिण, बायीं उत्तरा; नीचेकी अभ्रवा; 
ऊपरकी ऊध्तों इस प्रकार ये छः दिद्याएं क्रिसी पदार्थकों परी 
तरहसे देग्वनेकी होती है | पदार्थापर छःओरसे दृष्टि डाली जावेगी 
तो पदार्थोको देखनेकी छः दृष्टियोँ हो जावेंगी | एक पदार्थ- 
को देखनेकी भी छः दृष्टियाँ हैं ओर पदार्थममश्कों देखने- 
की भी छः ही दृष्टियोँ हैं। पदार्थभमष्टि कहनेमें सभी 
पदार्थ आ गये कुछ बचा नहीं--जड-चेतन, सूक्ष्म-स्थूल, 
विकारी-अविकारी समी पदार्थ मिलकर पदार्थममष्टि हैं | 
पदार्थसमष्टि अर्थात्‌ सम्पूर्ण विश्व वा ब्रह्माण्ड | एक छब्दमें 
कट्दा जाय तो यह जो कुछ भी है वह सब | यह सब ऋुछ 
जो कुछ दीखता है “यह क्या हे! । “यह क्‍या है' यह प्रइन 
इतना सरल ओर इतना जटिल हैं कि हरेक आंदमी-- 
मढ़नसे-मूढ़, गवार-से-गंबार, बाल-वृद्ध-युवा; नर-नारी-- 
इसका जवाब द रहा है; सुना रहा हे परन्तु सनते-सुनते 
जिज्ञासा नहीं मिटती बेसी-की-बेसी बनी रहती है। पूछने- 
वाला भी आश्रयमें, बतलानेवाला भी आश्वर्यमें और सुनने- 
वाढ्य भी आश्रर्यमें डूबा है | सुनते चले जाते हैं; सुनते- 
सुनते भी नहीं जान पाते कि “यह क्या है? | 


आश्रयवत्‌ पश्यति कश्रिदेन- 
माश्रयंवद्वदति तथेव चान्यः । 
आश्रयवच्चैनसन्य: अऋणोति 
श्रुत्वाप्येन वेद न चेव कश्नित्‌ ॥ 


मनुष्य पदार्थोकों देखता है, चाद्॒ता है कि खरूपका 
ज्ञान हो जाय और उसकी यह क्या है! की रट बंद हों 
जाय | मनुष्यकों सत्र एक भाव विशेष नजर आता है और 
वह हैं परिवर्तन | जन्मसे मृत्युतक यही परिवर्तन है और 
कुछ नहीं । रसोईमें, खाने-पीनेमें, व्यवदारमें, सुबह-शाममें, 
जलके प्रवाहमें, ऋतुओंके चक्रमें, जलमें, थलमें, नभमें सत्र 
एक जो प्रतीत हो रहा है वह है परिवर्तन--केवल परिवर्तन, 
परिवर्तनके सिया और कुछ नहीं। यह जो परिवतेन है 


इसीका नाम है कम | इस कमको संसारमेंसे एक क्षणभरके 
लिये कल्पनाकरे द्वारा निकाल दिया जाय तो संसार कुछ भी 
नहीं रह जाता; एकदम सब कारम्ाना बंद हो जाता है। 

कम निक्र७ गया तो कौन देखनेवाला, कौन कहनेवाला, 

कौन पूछनेवाला और कोन सुननेवाला;कुछ भी नहीं रहा--“यह 
क्या है! का प्रश्न ही खतम हों गया | इसलिये “यह क्‍या 
है! इस ग्रदनका उठानेवाला और इस प्रइनकों खतम 
करनेवातद्य अथात्‌ “यह क्‍या है! का आदि और “यह क्‍या 
हैं? का अन्त यह सब कुछ कर्म है, कर्मके सिवा कुछ नहीं | 

कम ही आदि है और कर्म ही अन्त है। कर्म ही आधार 
हैं और क्रम ही आधेय है। पृ्वकर्म उत्तरकर्मका आधार 
हो रहा है । कमपर कर्मांन्तरके आधानसे नवीन स्वरूपकी 

उत्पत्ति हाती रहती है। पदाथका स्वरूप कर्मात्मक है । 

पदार्थों के स्वरूपोंकी निष्पत्ति कर्मसे है। कर्म ही पदार्थोंके 
स्वरूपोंका धारण कर रहा है; बनाये हुए है। जो धारण- 
कत्ता हैं, स्वरूप निष्यन्न करता हे वा जिससे स्वरूप पदहिचानने- 
में आता है; उसका नाम धम है | कम ही धारणकरत्ता है, 

कम ही निष्यन्न करता है, कमसे ही स्वरूप पहिचाननेमें 
आता है, अतः कर्म ही धर्म है| यह सब कुछ कम ता है ही 
परन्तु इसी कथनको यूँ भी कद सकते हैं कि यह सब कुछ 
धर्म है | पदाथमात्र धम हे | धर्म वही पदार्थ हे जिस पदाथ- 
मे एक क्मपर दूसरे कर्मकी चिति हुई है। जिस पदाथमें 
कमकी चिति नहीं है अथॉत्‌ जिस पदा्थका स्वरूप पूवकम- 
पर उत्तरकमकों चितिसे निष्पन्न नहीं हुआ वह पदाथ धम 
नहीं है वह तो धर्मी है! धर्म धमकों नहीं पकड़ता, धर्मी 
धर्मकों पकड़ता है। धर्मपर धर्म नहीं रहता, धर्मीपर धमम 
रहता है| धर्मी वही है जो सब घर्मोका आश्रय है; जिसमें 
कोई भी घम टिक सकता है। धर्मों ध्मकों आश्रय देकर 
धर्मके स्वरूपकों प्रकट करता है| जो प्रकट होता है वह 
धर्मका स्वरूप प्रकट द्वोता है; धर्मीका नहीं । धर्मीक्रा अपना 
कई स्वरूप ही नहीं कि जिस स्वरूपसे वह प्रकट होवे । 

जो रूप प्रकट होता है वह धर्मीका नहीं है, वह तो धमका 
है। परन्तु धर्मीको छोड़कर धम अकेला कहीं डिक भी 
नहीं सकता | सब धर्मोकी प्रतिष्ठा, सब धर्मोंस अनुस्यूतः 
सब धर्मोवाला परन्तु सर्वधर्मरद्धित वह धर्मी हे । धर्मीका 
रूप ही कोई नहीं, अतः “यह क्या है? यह पहेली धर्मीको 


# अवियया सुत्युं तीत्वां विययाउसृतमइलुते # 
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लक्ष्य करके नहीं है, केवल धमको लद्ष्य करके है | “यह 
क्या है! इसमें जाननेका विषय धर्म ही हो सकता है धर्मी 
नहीं | इसलिये पहिला दर्शन जिसका नाम पूव॑मीमांसा- 
दर्शन है; वह प्रारम्ममें ही बतछाता हे कि संसारमें पहिली 
जिज्ञासा अथोत्‌ पहिला प्रश्न जो मनुष्यके सामने आकर 
खड़ा द्ोता है बद धमंत्रषयक प्रश्न हे कि “यह सब क्‍या 
है! | विषयकी उपलब्धि होनेपर ह्टी जिशासा उठा करती है, 
जबतक विषयका पता हो नहीं तबतक जिज्ञासा भी नहीं 
होती । विषयकी उपलब्धिका साधन मनुष्यके पास ओत्र, 
चक्षु प्राण, ससना, त्वक्‌ और मन हैं । इन साधनोंसे जो 
विषय उपलब्ध होता है उसकी सामान्यशानरूपा उपलब्ध- 
का नाम दी बेद है | जब्बतक वेद अर्थात्‌ उपलब्धि उपलब्ध 
न हो तबतक जिशासा नहीं हो सकती। जब धमकी 
उपलब्धि अथोत्‌ वेद प्रात वा अधिगत वा अधघीत हो 
चुकता है तब इसी कारण धमविषयक्र जिशासा उत्पन्न दो 
जाती है कि “यद क्‍या है? । जिसका जैसा वेद है उसके लिये 
वैसा ही उसका धर्म है। वेद धर्मकी बुनियाद है। वेद 
बिगड़ा तो घर मी बिगड़ा | वेद ठीक है तो घम भी ठीक है । 
“बेदोईखिछों धर्ंसूलस |! 

बेदसे धमंका प्रकाश होता है | वेदसे कुछ प्रकट होता 

है, जो कुछ प्रकट द्वोता है वह धर्म है। 
“दाद भर्मों हि निबंभी ।! 

वेदका प्रथम खरूप श्रुति ( श्रावण ज्ञान ) है। केवल 
श्रुतिसे धमका साक्षात्‌ शान नहीं होता । धमंका साक्षात्‌ 
ज्ञान करनेके लिये साक्षात्‌ दशन चाहिये | धर्मोका साक्षात्‌ 
दशन करनेसे ही मनुष्य साक्षात्‌ कृतर्मा बनता है। जिन 
मनुष्योंने धर्मोका साक्षात्कार कर लिया है अर्थात्‌ धर्मोंकी 
अडुलामें क्रकी जिन्होंने पहिचान कर ली है वे मनुष्य 
पदार्थोर्म क्रमका साक्षात्‌ दशन कर लेनके कारण ही ऋष 
कहलाते हैं । 

'ऋषिः दशनात्‌, म्तोमान दद्श ।? 

देखनेसे ऋषि होता है, जिसने धर्मोके समूहोंकों, 
सितियोको, निरीक्षण और परीक्षण करके, देखा है वह ऋषि 
है। किसी पदार्थके आदिसे लेकर उस पदार्थक उपस्थित 
स्वरूपतक सम्पूर्ण क्रमका जिसने साक्षात्‌ दर्शन कर लिया है 
वह ऋषि है | साक्षात्‌ कृतधर्मों मनुष्योंकी जो श्रेणी है 
उसका नाम क्षि है । सब मनुष्योंमें न इतनी शक्ति है 
और न इतना अवसर है कि वे सब साक्षात्‌ कृतधर्मा 
बन सके, इसलिये साक्षात्‌ कृत॒र्मा ऋषिलोग असाक्षात्‌ 


कृतधर्मा अदष्र लोगेके लिये ऐसी बाक॒का प्रयोग 
करके उन अर्थोंकों बतलाते हैं जिस वाककों मन 
ग्रहण करता है, कबूछ वरता है। ऐसी वाकूका नामः 
जिसे मन कबूल करे वा (.समें मन बंध जावे, मन्त्र हे। 
मनका त्राण करनेसे अर्थात्‌ मनको पकड़े रहनेके कारण 
वाक्‌ मन्त्र कहलाती है। वाक्‌ सनमें प्रतिष्ठित होती दै तो 
वद् वाक्‌ मन्त्र कदहल्यती है | मनमें प्रतिष्ठित वाकका मनन 
होता है । मन्त्रमयी बाक्‌ प्रयोग करनेसे उसको सुनकर 
दूसरा मनुष्य अपने 5,द्वामय मनके श्रद्धाबलके द्वारा उस 
मनुष्यके मनमें प्रतिष्ठित होकर उसके मनको अपने स्वरूपका 
बना देती है। वाक॒का स्वरूप, जिसकी प्रतिष्ठा दूसरे मनुष्यके 


मनमें होती है, उतीका नाम छन्‍्द है | छन्दकों छन्द 


इसीलिये कहते हैं क्योंकि बद अनिरुक्त वाककों छादन करता 
है अर्थात्‌ उसमें स्वरूपनिष्पति करता है । निष्पन्ष- 
स्वरूपात्मिका छन्दोमयी वाक्‌ पहिले अच्छन्दस्का होती है 
पश्चात्‌ निरुक्ता अर्थात्‌ छन्‍्दोमयी बनती है । छन्दोमयी 
वाक्‌ ही व्यवद्वारोपयोगी है | अच्छन्दस्का अनिरुक्ता वाक्‌ 
व्यवहारोपयोगी नहीं है, वह प्रजापतिरूपा है; अनिशक्त 
ब्रक्षरूपा है। गतिस्थितिबर॒लात्मिका वाय्वाकाशरूपा यजुरूपा 
है ( यतल्‍-वायु ८ गतिः, जू: 5 आकाश: ८ स्थिति:; वाय्वा- 
काशौ - गतिस्थिती; बलरससमुश्वितमनिरुरक्त वाग ब्रह्म ) | 

छन्‍्दोमयी बाकका नाम मूर्ति है। मूर्ति वाकूका छन्द 
है । मूर्तिमती वाक्‌ छन्‍्दोमयी होती है । वाक्‌ मूर्तिसे वा 
छन्दसे पहिचानी जाती है । बाकमें विद्यमान प्राणोंके परस्पर 
संघातसे प्रा्ोका परस्पर ग्रन्थिबन्धन हो जाता है | प्राणोंका 
परस्पर ग्रन्थिबन्धन हो जानेसे अमूत वाक्‌ मूर्तिमयी हो जाती 
है। प्राणोंके परस्पर संघातसे तेजोमय अभि पदार्थ उत्पन्न 
हो जाता है| अम्रि मूर्तिमती वाकके दृदयमें निहित रहता 
है । अमिवलके अनुसार वाककी विविध प्रकारकी मूर्तियाँ 
बनती हैँ । इसी अमिबलके कारण मूर्तियोंके परस्पर 
सम्भेदसे वाक विविध उन्दोमयी हो जाती है | 

ऋषिप्राणोंकी परस्पर मुच्छनासे उत्पन्न हुए वार 
शरीरधारक अप्मिमय पितृप्राणकी अपने गरभमें रखनेसे वाक्‌ 
गायत्रीछन्दमें उपनिबद्ध होती है; ( गयाः प्राणाः मूछिता 
तान्‌ आायते गर्भ रक्षतीति गायत्री )। इस छन्दोमयी ९ - 
रूपा एकप्ृष्ठात्मिका मौलिक वाक्‌का स्वरूप देवी गाय 
( £ ) | वाकके गर्भमें निहित और प्रार्णोके मूर्च्छित होनेके 
कारण उत्पन्न हुए अमिबलके तीन दिशाओँमें गति करनेसे 
चार प्ृष्ठवाली गायत्री वादूमूर्तिका स्वरूप बन जाता है | दो 


# दृ्धाभोंका वैज्ञानिक समस्थय # 





दिशाओंमें गति करनेसे विविध प्रष्ठात्मक वाकका स्वरूप 
नहीं बनता, अतः वाकका विविध प्रृष्ठात्मक स्वरूप अ्रहण 
करनेके लिये अम्निकी गति तीन दिश्याअमे माननी पड़ती 
है। इस प्रकार तीन दिशाओंमें गति करनेसे चार प्रष्ठचाली 


कः वाक्‌ उत्पन्न होती है 
(प्ृष्ठध/ कखच) २ ख 
गे चं) रे गक च, ४ के 
ख ग )। यदद याजुषी 
रे हे गायत्रीका खरूप है। 


इस स्वरूपमें चार प्रृष्ठ 
ख भे ज्ञेते हैं और छः सीमा 
(करत, सखग, गक; खच, गच।, कच ) होती हूं । छः सीमा 
होनेसे याजुषी गायत्री है । दो समानान्तर त्रिभ्ुजोंमें 
समानान्तर रेखाओक़े परस्पर सम्बन्धसे दो त्रिभुज और तीन 
समानान्तर चतुभुंज प्रृष्ठोंसे उत्पन्न, मण्डल ५ प्रष्ठों और ९ 
सीमाओंसे घिरा हुआ साम्नी गायत्रीका स्वरूप है| पृष्ठ १ क 
खग, २ च छ ज, ३ क च छ ख, ४ ख छ ज १, ५ क 
चजग। ९ सीमा कल, खग। गक) चछ।, छज़, जच; 
कच; खलखछ, गज | 


च 
हे 


जे 
रब 


इसी प्रकार साम्ली गायत्रीके आधारपर दूसरी ओर 
समानान्‍्तर त्रिभुजकी कल्पना करें और आधारके साथ उसे 
पूर्वोक्त प्रकारसे सम्बद्ध करें तो ८ प्रष्ठ और १५ सीमाबाली 
आसुरी गायत्रीका खरूप बनता हैं । 
सेई 


च 
८५ 
चाप 
स्व ञ्ज 
पृष्ठ १ च छ जज, २ कस छ च; रे खगं जछ, ४ के 
गज च; ५ क अ सग) ९ क अ ब ख, ७ स बख ग; 
८ अ बस। १५ सीमा--चछ, छज, चज; कच) खछ। गज, 


कअ, खब, गस, असल, अब; बस, कख) खग। गक | 


इ्ड५ 





आसुरी गायत्रीकी ऊध्व त्रिभुजकी तीनों सीमाओंसे 
तीन त्रिभुज एक ही शं,षंकोणपर मिलते हुए. खड़े किये जायें 
तो आसुरी गायत्रीकी आकृतिमें तीन प्ष्ठ और तीन सीमाएँ 
और बढ़ जाती हैं । इस प्रकार आर्ची गायत्रीमें ११ पृष्ठ 
और १८ सीमाए हो जाती हैं | इसी प्रकार आगे किन्हीं 
दो त्रिभुजपृष्ठोपर तीन-तीन त्रिभुज एक ही शीषकोण 
रखते हुए उठावें तो १७ पृष्ठ और २४ सीमाए हो जाती 
हैं जो आर्षी गायत्रीका स्वरूप है । इसी प्रकार क्रमशः ६ 
पृष्ठ और ६ सीमाए बढ़ाते जावें तो विविध प्रकारकी 
गायत्रियोका स्वरूप बनता जाता है। जिन स्वरूपॉमे २९ 
पृष्ठ और २६ सीमाएं हों वे ब्राहमी गायत्रीके स्वरूप हैँ । यह 
सब क्रम समत्रिकोणमें चलता है। यदि समकोण समद्वियाहु 
त्रिभुज लेकर उसके दोनों पाश्वोपर समकोण बनानेवाली 
भुजाओंपर दा-द त्रिभुज लिये जाबें तो आइतिमें ६ पृष्ठ 
८ सीमाए बनती हैं जो प्राजापत्या गायत्रीका स्वरूप है| 

जिस प्रकार गायत्रीका आरम्म एक बिन्दुसे होता है; 
इसी प्रकार उष्णिकका आरम्भ दो बिन्दुओंके परस्पर 
सम्बन्धसे होता हे । अनुष्टप्‌ तीन बिन्दुओंके परस्पर सम्बन्ध- 
से, बृहती चारके; पंक्ति पॉचके, त्रिष्टप्‌ू छके और जगती 
सात बिन्दुओंके परस्पर सम्बन्धसे आरम्म होता है | प्रत्येक 
छन्दकी मूलाकृति दैवी है और क्रमशः उसके विस्तारसे 
उन्दोंके अन्य-अन्य भेद होते जाते हैं । 

सभी छन्दोंका निर्माण वाकमें निद्दित अमिके बलके 
अनुसार होता है। केन्द्रस्थ अमिब्रलके तारतम्यसे विविध 
दिशाओंमें विविधरूपसे वाकका संस्थानविशेषोंमें फेलाब 
होनेसे विविध आकारवाले वा विविध हन्दोंवाले पदार्थोका 
निर्माण होता है। पदार्थोंके स्फटिकमय मौलिकरूप, जिनके 
टूट जानेसे वह पदार्थ नहीं रहता, अपनी रचनाभेदके कारण 
सात छन्‍्दोंमें विभक्त है। इनकी मात्राके तारतम्यसे विविध 
स्वरूपवाले पदार्थोका निर्माण होता रहता है। अवयवॉकी 
मात्रा और संस्थानके बदल जानेसे पदार्थोंके गुणधर्ममें भेद 
पड़ जाता है। अवयवबोंकी मात्रा और संस्थानके बदलनेका 
कारण पदार्थोके गर्भमें विद्यमान अग्नि है जो विभिन्न 
बलोंकी परिस्थितिमें पदार्थंभत अवयवोंको विभिन्न संस्थानमे 
करता है। बह प्रजापति अम्मि है | 

प्रजापतिश्ररतति गर्म. अन्तर- 

जायमानो बहुधा 
तस्थ योनि परिपश्यन्ति भीरा- 
सस्मिन्ह तस्थुभु वनानि विश्वा ॥ 


विजायते । 


# अवियया स्त्युं तीत्वों विदयाउस्रतमदसुते # 
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पदार्थके वा वाकके अवयबोकी मात्रा अग्निबलापेक्षिणी 
होती है। अभ्निबलके द्वारा वाकके संख्थानविशेषमें आ 
जानेसे ही पदार्थका छन्‍्द बनता है । वाकका संस्थान- 
विशेषरूप छनन्‍्द ही उम्त पदार्थका ऋक्‌ है, इस ऋकमें 
विद्यमान वाकमात्रा जो छन्दसे छन्दित है, घिरी हुई है बह 
यजुप्पुरुष है; और अम्रिक्रे प्रसारे बठसे ऋद्धमुर्तिसे 
प्रखत वाकसे जो बह्विमंण्डल बनता है जो कि टीक क्रछू: 
मूर्तिके अनुरूप होता है वह साम है। इस प्रकार प्रत्येक 
पदार्थ ऋक-साम-यजुर्मय हे । अम्निबरसे, ऋक साम- 
यजुर्मयी वाक्‌, विविध पदार्थके रूपमें भास रही है । किसी 
पदाथका ज्ञान करनेमें उस पदार्थके ऋक-साम-यजुः्का शान 
किया जाता है। चूँकि वाक्‌ ऋक-यजुः-साममय है, अत्तः 
विशाममें पदार्थक्री ऋडमात्रा; यजुमात्रा ओर साममात्राको 
परिजशञात करके पदार्थके अमिवलकी मात्राका परिज्ञान करना 
होता है | 

पदार्थ ऋक्‌साम-यजुर्मय हैं। अतः पदार्थोका शान 
करना ऋक-साम-यजुःका ज्ञान करना है। प्रत्येक पदायके 
ऋक-साम-यजुः्से उस पदार्थक्रा प्रदण द्वोत्ा दे । जिस-जिस 
रूपसे पदार्थाकी उपलब्धि होती है पदा्थोका वह-्वद्द रूप 
दी ज्ञान है। ऋक-साम-यजुरूपसे पदार्थोक्री उयलृब्धि होती 
है अतः ऋक-साम-यजुरूप ही पदार्थोंका ज्ञान है; यही वेद 
हैं । सब पदार्थ ऋक्‌-साम-यजुर्मय हैँ अतः वेदमय हैं और 
पदार्थोकी उपलब्धि भी वेदरूपा है। वदरूपमें ही पदार्थ 
सत्‌ हैं और वेदरूपसे ही उनकी उपलब्धि अथात्‌ ज्ञान 
होता है। वेद वा ज्ञान जिसमें अवलम्बित रहता हैं वा 
वेदका जो आश्रय है वह धर है। बेदकी धारण करनेसे 
पदाथ धम हैं । 

जिजञासु शिष्य गुरु ढारा पदिले वदकों अहण करता है; 
फिर जिस पदार्थका वह वेद हैं उस पदार्थके अथात्‌ ध्मके 
जानकी इच्छा शिष्यको होती है ! वेदके बिना धर्मका ज्ञान 
नहीं हो सकता अर्थात्‌ जब पता ही नहीं कि किसका ज्ञान 
करना है तो क्या ज्ञान हो सकता है; शान नहीं हो सकता । 
वेदप्रहणके पश्चात्‌ धर्म के शानका अमिप्राय वाक॒के संस्थान- 
विशेषकों जाननेसे है; क्योंकि पदार्थोका स्वरूप वाकका 
संस्थानविशेष मात्र दै। पदाथंगत वाकका संस्थान बंदछ 
जानेसे पदार्थ बदल जाता है अर्थात्‌ धर्म बदल जाता है 
और धर्म बदल जानेसे बेद बदल जाता है। वेदसे धम 


प्रकट होता है-- 
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देदादमों दि निवंधी।! 
'वेदोड*खिको 'धर्मसूलम, ।! 


और घमके आश्रित वेद रहता है। वेदके ग्रहण 
पश्चात्‌ ही धमंका ग्रहण होता है। इसीलिये मीमांसाददनकार 
जैमिनिने धर्मकी जिज्ञासा वेदके अध्ययन ( ग्रहण, प्राप्ति ) 
के पश्चात्‌ सूचित करनेके लिये (अथातों धर्माजशासा” सूत्रमें 
'अथ' दाब्द दिया है। पूलंकथनसे स्पष्ट हो चुका है कि 
धर्दब्दसे उन पदाथका प्रहण है जे। अवयवभूत वाक्‌ 
( ग्रा&:८7) के विविध संस्थानमें आ जानेसे बने हैं वा प्रकट 
हुए हैं । इसलिये धमके स्वरूपकों पहिचानमेके लिये पदार्थक्री 
रचना जानना आवश्यक है कि पदार्थोके स्वरूपोंमें वाक्‌ करिस- 
किस प्रकार विविध संम्धानविशेषोंमें आयी हुई है। वाकके 
संखानविशेषोंकी जाननेके लिये, वाकू द्विविध स्वरूपके 
अनुसार, दो प्रकारका प्रयज्ष हो सकता हैं। दानों प्रकारसे 
पदार्थका वा धर्मका स्वरूप प्रकाशित हो जाता है। 


वबाकू दो प्रकारकी है--१ शब्दमयों; २ अर्थमयी | 
दानों प्रकारकी वाक्‌ परस्पर अनुरूप हैं अतएवं परस्पर 
उपकार्योपकारकभावसम्बन्धसे सम्बद्ध हैं । यह एसे ही है जसे 
घटको बनानिवाला कुम्दार जब घट बनाता है तो घट बनानेके 
पहिले वह घटका स्वरूप अपने मनमें छाता है। पश्चात्‌ मानसिक 
घटकी प्रतिकृति अपने हस्तगत पराणव्यापारसे मिट्टीक दे लूपर 
उतार देता है | इस प्रकार संसारका सम्पूर्ण पदार्थ अर्थात्‌ 
सम्पूर्ण बाह्य जगन्‌ मनोगत सम्पूर्ण पदार्थका अर्थात्‌ आन्तर 
जगतकी प्रतिकृति मात्र है | इस प्रकार आन्तर जगत्‌ वास्तविक 
दे और बाह्य जगत्‌ अवास्तविक; काल्पनिक ( क्रियाजन्य ) 
मिथ्या प्रतिकृति मात्र हैं । इसी प्रकार जब्र हम किसीका 
कहते हैँ कि 'घड़| छाआओ! तो इस वाक्यकी सुननेवालेको 
घड़ा शब्द सुनने घड़ेक आकारका बोध होता है और वह 
धड़ा ले आता है| घड़ा शब्द सुननेसे उसी आक्रारका बोध 
होता हैँ जे आकार घड़ा बनानेसे पद्िले कुम्दारके मनमे 
हांता है। वक्ताक़े द्वारा ग्रयोग की गयी वाक्‌ वक्ताऊे मनमें 
विद्यमान घड़ेके आकारकों प्राणके व्यापारके सहकारसे 
श्रोताके मनमें उपस्थित कराती है। घटदशनसे मनमें धटका 
वही आकार उपस्थित होता हे जे। आकार घट शब्दके श्रवण- 
से मनमें उपस्थित होता है । घट पदार्थ दृश्य बाक है और 
घट शब्द श्रव्य वाक्‌ है | इस प्रकार दृश्य वाक्‌ और श्रव्य 
वाक दोनों वाक्‌ हैं ओर दोनों वाक्‌ धठके एक ही स्वरूपको 
ग्रहण कर लेती हैं। दोनों वाक्‌ समान स्वरूपवाली होकर साथ- 


# दर्शनोंका वैज्ञानिक समस्यय * 
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साथ समानान्तर बह रही हैं । इस प्रकार म्रत्पिण्डसे छेकर 
घटाकृतिपयंन्त जितना क्रम है उस क्रममें दृश्य बाकका प्रवाह 
चल रहा है | उसके ठीक अनुरूप मृत्पिण्डसे लेकर घटाकृति- 
पर्यन्त श्रव्य वाक्‌का भी प्रवाह चल रहा है। दोनों वाक्‌ 
परस्पर ऐसी सम्बद्ध हैं कि एक दूसरेसे प्रथक नहीं रद्द सकतीं । 
घटके गिरनेसे घटक्ी अपनी द्दी एक आवाज निकलती है । 
लोहेकी कील गिरनेसे लोहेकी अपनी ही खास आवाज़ 
निकलती है। चौंदीके रुपये और कॉसीके रुपयेकी अपनी- 
अपनी विशेष आवाज़ें हैं जिनसे ये पहिचाने जाते हैं | मनुष्य; 
पशु) पक्षी आदि प्राणी अपनी-अपनी आवाज़ेंसे पदिचाने 
जते हूं। दृश्य वाडम्मय सब पदार्थों की आवाजें उनके अभिबल- 
पर आश्रित हैं जिस अमिवल्के कारण परदार्थ-पदार्थमें विभिन्न 
वाक्‌ संस्थान हुआ है। केवल इतना ही नहीं प्रत्युत अमिके 
मात्राभेदसे पदार्थों रूप-रसका भेद है, गन्ध और स्पशंका 
भद हैं। पदार्थोमं वाक्‌संस्थानके रूपमे॑ खड़ा हुआ 
अग्नि ही पदाथोंके स्वरूपोंको प्रकट कर रहा हैं। अभिमें 
लटका हुआ वाक्‌ (779+:८7 ) परिपाकभेदसे विविध गु्गोंका 
प्रकट कर रहा है । इस प्रकार अभिके द्वारा वाकके संस्थान 
ओर संसक्तिक भेदके कारण ही अ्रव्य वाक्रूपी शब्दगुणका 
विविध रूपोंमें प्रकाश हो रहा है। दृइ्य वाककी संस्थाना- 
वस्थागत परिणामक्रमपरम्पराके ठीक अनुरूप श्रव्य वाकमें 
भी संम्धानावस्थागत परिणामक्रमपरम्पणः रहती है। 
मूलरूपम दोनों वाक्‌ अमृतमय हैं, एक ही हैं, रस हैं । 
रसात्मक वाकमें उद्जुद्ध प्राणक सम्बन्धसे वाक॒का जो 
प्राणमय स्वरूप बनता है वह अक्षर वाक्‌ है। अक्षर वाक्‌ 
मोलिक वाक्‌ है। अक्षर वाकूमें विद्यमान प्राणोंके 
परस्पर प्रन्थिबन्धनसे जिस वाकका स्वरूप बनता है वह क्षर 
वाक्‌ है । क्षर वाक्‌ दृश्य वाक्‌ है जिससे सष्ट बनती है । 
क्षर वाकूसे ही श्रव्य वाकका क्रम आरम्भ होता है| क्षर वाक्के 
ए.$-एक मौलिक अवयवके साथ अन्य अवयवबोंके मिलनेसे 
वा आगमसे और इसी परिणामक्रममें पूर्व अवयबोंके 
हटनेसे वा अपायसे दृश्यवाक॒के द्वारा नानाविध स्वरूपोंको 
उत्पत्ति होती हैे। इन नानाविधष स्वस्पोंकी उद्मत्तिकरे 
साथ-साथ उसी. परिणामक्रमके अनुपार श्रव्य बाकके 
विविध रूपोंकी उत्पत्ति होती है । 


दृश्य वाकके रूपोंके परिणामक्रमकों दिखलानेवाला और 
मोलिक स्वरूपको प्राप्त करानेबात्य शास्त्र भौतिक विश्ञान- 
शात्र है और श्रव्य वाकके परिणामक्रमकों दिखलानेवाला 


और श्रव्य वाकके मौलिक स्वरूपको प्राप्त करानेवाला शास्त्र 
दब्दशास्त्र है | दाब्दशाल्रऊे द्वारा श्रव्यवाक्गत मोलिक 
रूपोर्म अर्थात प्रकृतिमें नवीन रूपोंके वा अर्थोंके द्योतक 
भावोंकी वा प्रत्ययोंकी योजना; वियोजना, आगम, आदेश; 
लोप, विकार, विपयय आदि परिवर्तन ठीक दृदयवाकगत 
परिवतनोंके अपने-अपने क्रमके अनुरूप दिखलाया जाता 
है | दृश्यवाकूगत परिवर्तनोंक क्रमकों विज्ञानशधासतत्र बतलाता 
है और श्रव्यवाकगत परिवर्तनोंके क्रमकों शब्दशाम्त् 
बतल्ाता है | दानों प्रकारकी वाकूमें परिवर्तनोंका क्रम परस्पर 
अनुरूप रहता है । दोनोंमें परिव्तनोंका क्रम परस्पर अनुरूप 
रहनेसे एकमें निःष्णात हुआ मनुष्य दूसरेम भी निष्णात हो 
जाता है। दृश्यवाकगत परिवतरनेंक्रि सूक्म क्रकों पहिचानना 
अधिक कठिन हैं--असम्भव-सा हैं; इसलिये श्रव्यवाक- 
सभ्बन्धी परिवतनोंके क्रमकों पहिचाननके लिये प्रयास क्रिया 
जा सकता है। कहां जाता है-- 


शाब्दे अह्णि निष्णात: परभ्रद्मयाधिगच्छति । 


“-कि बाक्‌ सामान्यके मौलिकरूप परभ्रह्मको प्राप्त करने- 
के लिये शब्दब्रह्ममें निष्णात हुआ मनुप्य परबह्मको प्राप्त कर 
लेता है | शब्दब्रह्के द्वारा परअह्ममें पहुँचना अर्थत्रह्मके 
द्वारा पहुंचनेकी अपेक्षा अधिक सुगम हैं। क्योंकि यद्यपि 
दोनोंमें मन-प्राण-बाकका बन्‍न्धन है तथापि अ्थत्रह्ममें यह 
बन्धन पाझछक अभिपर हे और दाब्दब्रह्ममें यह बनन्‍्धन 
सामान्य मर्त्याप्रिपर है | मर्त्याम्रि प्राणात्मक है, पाग्ुुक अग्नि 
भूतात्मक हैं और परअक्षगत अभि आत्मा है। पशुसे आत्मा- 
तक पहुँचनेके लिये बीचमें प्राणका क्रम पड़ा है, और प्राणमे 
आत्मातक पहुँचनेके लिये बीचमे अन्य क्रमकी आवश्यकता 
नहीं पड़ती, क्योंकि मनुष्यका यद्द छारीर काय कहलाता है। 
कायका अर्थ है जिसमें अनेकॉका सश्जय हुआ हो । आत्मा; 
प्राण और पद्म इन तीनके चग्ननसे यह काय हुआ है | इसमें 
पशुमाव ( ए००१|४ तल्ञझाए५४ ०7 925७5४०४५ ) को 
मनुष्य छोड़ता है तो वीर बनता है तब वह देवभावकों वा 
वीरभावका प्राप्त होता है अथात्‌ प्राणोंकी चितिमें पहुंचता 
है। देवोँसे वा प्राणोंसे अधिक सूक््म जाना होता है तो 
स्थितप्रश होकर आत्ममावकों ग्राप्त होता हैं। आत्मभावकी 
प्रासिमें उसकी बुद्धि वा विज्ञानर्थी सूथ खिल उठता हैं; 
तब वह समता वा स्थिरतामें पहुँचकर निरतिशय आनन्दकों 
प्राप्त होता है । इस प्रकार प्राणसे आत्माकों प्राप्त होता है । 
इस प्रकार दब्दब्क्षसे परब्रद्यफों प्रात करना अथन्रह्मसे 


देछे८ट 


# अधियया सुृत्युं तीत्याँ वियया5सृतऊ ध्लुते # 





4. बाामाया-परनानरदरए-+०३. ८१ ००-मग रह... ! १५ #१०कमी ये... 2१९५ ५2 ९र.त.०-७-.आआमए, अ३. ७... ..आनना.आम ५ #०42०९५/गफ.* |५. ४*०७०.#००५,क ० कल ९ ० % » ०.६७ ८०#”९३५० ५५. .०/के..ह १-२“. हक ० आग ९.# “७... +०ा० अमर + '७-#तग १३७५ ५ #ि कि ९७४ म..टनना, आप, “रे #२.. ३७ 2”, हत#ा+ ९ >> के 2 १ आगय.. “स्‍तर. 'जकआ कर... 9 


परब्रह्मको प्राप्त करनेकी अपेक्षा अधिक सुगम हे । अतएब 


कहा है---शब्दबहमें निष्णात हुआ मनुष्य परअक्षकों प्राप्त 
कर लेता है| 


देश-कालके सम्बन्धमें प्राणणा विविध रूपोंकों प्रात 
होना ही शब्दका स्वरूप है; जिसके परिणाममें ही हम 
विविध अर्थोके स्वरूपोंकों उपलब्ध करते हैं। इस प्रकार 
दब्दवेद और अरथवेद दोनों ही प्राणमय वा क्रियामय हैं 
और विविध छन्दोमयी रचनाको प्रकट कर रहे हैं | क्रियामय 
वेदका नाम ही आम्राय है। आज्लाय अर्थात्‌ क्रियाके द्वारा 
लौट-फेरकर बने हुए. स्वरूप । आज्लायको बतलानेवाला 
सम्पूण शब्दराशि और किसकों बतलावे और कुछ भी 
बतलाया नहीं जा सकता--अभिधेय नहीं हो सकता | क्रिया- 
निष्पाय स्वरूप जो उस-उस क्रियाकलापके फल हैं वे ही 
मनुष्यको अभीष्ट हैं । प्रयोजनविशेषसे फलकों रथ्य करके 
विधिपूर्वक की गयी क्रिया अवश्य द्वी फलको निष्पन्न करती 
है | विविध प्रकारके फलोंकी निष्पत्तिके लिये विविध प्रकार- 
की प्रक्रिकि शानकी आवश्यकता है। प्रक्रियाका फलके 
साथ सम्बन्धविधान करनेसे ही मनुष्य फलविशेषके प्रति 
प्रक्रियाविशेषफों धारण करनेके लिये उद्यत होता है | काई 
भी अर्थ प्रारम्मसे अन्ततक अर्थात्‌ फलरूपमें पहुँचनेतक 
प्रक्रयाविशेषसे अतिरिक्त कुछ नहीं है, इसलिये प्रक्रियारूप 
अरथंका फलके साथ सम्बन्ध बतलाना वा विधान करना 
आवश्यक है | इसीका नाम विधि वा चादना वा प्रेरणा है| 
विधिक! धारण करनेसे मनुष्य अभी४ फलको प्राप्त होता है । 
इसलिये विधिरूप अथंका नाम धम है। इसीको जेमिनिने 
मीमांस|दइंनमें कहा है-- 

शखोदनालक्षणो5थों धर्म: || 

धमको टीक-ठीक ग्रहण करनेके लिये आवश्यक है कि 
मनुष्यकों विधिकी ठीक-टीक पहिचान हों, अर्थात्‌ किस 
प्रक्रिका किस फलके साथ यथार्थ सम्बन्ध है इस बातका 
ज्ञान हों, अर्थात्‌ धमका शान हो । मौमांसादशंनम जमिनि- 
ने धमकों ग्रहण करानेके छिये विधिकी पहिचानकी मीमांसा 
की है | यही मीमांसादशनका विषय है। फलकी निष्पत्तिके 
लिये पदार्थोंके संड्लेषण ( यजन ); विश्लेषण ( अवयजन ) 
को छोड़कर शब्दके वरिवेचनका आश्रय लिया है जिससे 
विधिका स्वरूप ठीक-ठी क जाना जाय | विधिके ठीक-टठीक 
जान लेनेसे दी मनुष्यका कल्याण है अतः क्रिया वा विधिकों 
बतलानेबाले आम्लायके वाक्योंसे अतिरिक्त वाक्योंको अनर्थक 
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अर्थात्‌ मनुष्यका अभीष्ट सिद्ध न करनेवाला कह दिया है-- 
आज्ञायस्थ कियायस्वादानर्थक्यमतद्थोगाम । 


इस प्रकार मीमांसाका विषय विधिस्वरूपविचार और 
उसके लिये वाक्याथंविचार करना है। विधिका पता लग 
जानिपर--क्या कतंव्य है यह जान लेनेपर मनुष्य झंझटमें 
नहों रहेगा, वह विधिनिर्दिष्ट अपने कतंव्यकों करता चला 
जायगा और अभीष्ट फलको प्राप्त दो जावेगा । वाक्यका 
तात्पय विधिमें होनेसे विधिवाक्यसे अतिरिक्त वाक्य विधि- 
वाक्यके ही उपकारक होनेसे साथंक समझे जाते हैं। यदि 
विधिवाक्यके साथ, अतिरिक्त वाक्य, उपकारक नहीं हैं तो 
वे निरथक हैं क्योंकि फठके साथ करम्ंका सम्बन्ध बतलाते 
हुए. प्रेणा तो विधिवाक्योंके द्वारा द्वीमिलती है, अन्य 
वाक्योक्रि द्वारा नहीं | इसी प्रेरणारूप चिह्के द्वारा कतंव्यके 
अर्थमें बंध जाने वा कर्तव्य अ्थंसे अपने-आपको मर्यादामें 
ले आनेका नाम ही धर्म है। कद्दा है-- 

चोद्नालक्षणो३र्थों धर्म: । 

इस प्रकार मीमांसाका विधय एक दाब्दमें कद्दा जाय 
तो धम है । धरम अर्थात्‌ मयांदा, 90080879; |708(0फ, 
सीमा, नियम नियमित क्षेत्र | धरम छन्द है, मनुष्यको छन्दित 
करता है, स्वच्छन्द या अच्छन्द नहीं रहने देता । किसी 
फल वा उद्देश्यको लेकर मनुष्यके क्रियाकलापका एक स्वरूप 
बनता है | क्रियाकछापकी स्वरूपनिष्पत्तिका नाम झन्द है 
कि जितने प्रदेशमें क्रिया निष्पत्न हो रही हैं । फलविशेषकों 
लेकर विशेष प्रकारके क्रियाकडापका आश्रय लेनेसे अथांत्‌ 
छन्दविशेषमें, सीमाविशेषमें वा धमविशेषमें रहनेसे मनुष्यों- 
का भी अपना-अपना छन्द बन जाता है। इस प्रकार मीमांसा- 
दशन तो क्रियाकलापका उन्दक साथ सम्बन्धनिरूपण ही 
करता रहता है वा धर्मकी व्याख्या करता रहता है | 

मीमांसादशन शब्दके आधारपर अपना सब विषय 
रखता है, परन्तु चूँकि शब्दकी धारा अर्थके साथ समानान्तर 
रहती है, दोनोंमें परस्पर विशेष अनुकूछता है, अतः अर्थगत 
गुणधर्मोकी और प्रतिपद अथंकी स्वरूप-पद्चिचानकी व्याख्या 
करनेके लिये एक अन्य दर्शनकी आवश्यकता है। इस दर्शन- 
में पदार्थशान करानेके लिये पदार्थोंका वर्गीकरण और 
उनकी परहिचानके लिये एक-एककी विशेषताका निरूपण 
होना चाहिये । यह दशन पदार्थोकी पदिचानके लिये विशेषता 
दिखलानेके कारण ओर इसीलिये विशेष परदार्थक स्वीकार 
करनेके कारण वेशेषिक कद्दलाने लगा है | 


# धृशनोंका वैज्ञानिक समसम्यय * 


बे७४९, 








जिस प्रकार मीमांसादर्शनका प्रारम्म “अथातो धर्म- 
जिशासा" से होता है उसी प्रकार वैशेषिकदर्शनका आरम्भ 
थअथातो घमे व्याख्यास्थामः से होता है | मीमांसादशनमें 
कहा है “चोदनालक्षणो5थों घमम:”ः और पैशेषिकदशनमें 
कहा है “यतो5म्युदयनिःभ्रेयससिद्धिः स धर्म: ।! मीमांसा- 
दर्शनका धर्म निष्प्मान पदार्थ है और वैशेषिकदर्शनका 
धर्म निष्पत्ष पदार्थ है। निष्पद्ममान पदार्थमें क्रियापर विशेष 
ध्यान दिया जाता है कि जितसे क्रिया ठीक हो अथ्थांत्‌ 
अभीष्ट पदार्थको निष्पन्न करनेमें पूरी तरह समर्थ हो | पदाथ- 
में अभीष्ठता यही है कि वह हमारे लोकिक वा पारलोकिक 
ध्येयको पूरा करनेमें समर्थ होता है । ध्येयकों पूरा 
करनेमें असमर्थ पदार्थ अभीष्ट नहीं. होता । 
भीमांसादशन ठीक-ठीक पदार्थरचनाके सम्बन्धर्म विधिको 
अपना ध्येय रखता है कि विधि न बिगड़ जावे। पदार्थके 
सम्बन्धमें बिधि बिगड़ जावेगी तो पदार्थका स्वरूप ही कुछ- 
का-कुछ हो जावेगा | पदाथका स्वरूप अन्यथा हो जावेगा 
तो अभ्युदव वा निःश्रेयसरूपमं अभमीष्ठ फलकी प्रामिन 
होगी | इसलिये कोई भी काम कैसे करना चाहिये इस 
विधि वा कानूनका विचार मीमांसादशनमें अच्छी तरह 
हुआ है । चूँक पदार्थोकी रचनाका नाम यज्ञ है अतः दूसरे 
दब्दोंम कष्ट सकते हैं कि यशके सम्बन्ध विधि-निषेधका 
विचार मौमांसाका विपय है । बने हुए पदार्थोंके गुणधर्मो- 
को जानकर पदार्थोंकों ठीक-टठीक उपयोगमें छाकर लॉकिक 
समृद्धि वा यशकों प्राप्त करना और उनके बन्धनसे मुक्त 
होना यह लक्ष्य वैशेषिक दशनका है। वेशेपिक दरोनके अन्त- 
में बतलाया हैं कि जिन पदार्थोका प्रयोजन अनुभव आ 
चुका है उन अनुभूत पदार्थोका अद्ृष्टमें प्रयोग करनेसे 
अभ्युदय होता है--- 

दृष्टानां दृष्प्रयोजनानां द्ष्टाभावे प्रयोगोभ्मयुदयाय। 


आमज्जाय ( वेद ) के अंदर पदार्थोंका प्रयोग अभ्युदय- 
के लिये बतलानेसे वेदकी प्रामाणिकता कहीं दैँ। वेशेषिक 
दद्यनके अन्त कहा है--- 

सद्चनादाझआझायस्य प्रामाण्यस्‌ । 

मीमांसादर्शनमें तो आम्रायकों 'आम्रायस्य क्रियार्यत्वात्‌' 
कदकर क्रिया ( !70०८55 ) का बोच करानेवाला माना 
है। इस प्रकार धर्म जो पदार्थोका नाम है बढ निष्पद्यममान 
हो तो मीमांसाका विषय है और निष्पन्न हों तो वेशेषिकका 
विषय है। वेशेषिक निष्पत्ष पदार्थोंके स्वरूपोंकों स्पष्टतया 


प्रहण कराकर उनके उपयोगकों अभ्युदय और निःश्रेयसकी 
प्राप्तिका साधन बतलाता है। 


मीमांसाके क्षेत्रमं निष्पद्यमान पदार्थोका और वैशेषिक- 
के क्षेत्र निष्पन्न पदार्थोका स्वरूपशान जबतक न॑ हो तब- 
तक उन दशनोंका कुछ महत्त्व नहीं रहता | इसलिये 
आवश्यक है कि एक दर्शन विचार करनेका ही ठीक-ठीक 
प्रकार बतलावे जिससे कि यथार्थ शान हो सके। यथार्थ ज्ञान 
( यथार्थानुभव वा प्रमा ) को विषय मानकर वा लक्ष्य करके 
प्रवृत्त हुआ दशशन न्यायदशन है | स्यायदशनके प्रथम 
सूत्रमें ही तत्वज्ञान (यथार्थ शान वा यथाथानुभव वा प्रमा ) 
को निःश्रेयलकी प्रासिका साधन बतलाया है । दूसरे सूत्रमें 
स्पष्ट कर दिया है कि तत्त्वशानके द्वारा मिथ्या जशञानका अपाय; 
फिर दोषोंका, फिर प्रद्त्तका, फिर जन्मका और फिर 
दुःखका अपाय होनेसे मनुष्य अपवर्गकों प्राप्त द्वोता है 
अर्थात्‌ संसारका बन्धन उससे छूट जाता है। संसारका 
बन्धन छूट जाना अर्थात्‌ अपवर्गकी प्राप्तिको ही मीमांसा 
और वेशेपिक दशनोंने निःश्रेयसकी प्राप्ति बतलाया है । 
स्वयं न्यायदशनने भी प्रथम ही सूत्नमें तत्त्तशानसे निःश्रेयस- 
की प्राप्ति कद्दी है | इससे स्पष्ट हो गया है कि अन्य दर्शन 
जो मनुष्यका ध्येय निःश्रेयस बतलाते हैं उनके लिये न्‍्याय- 
दर्शन निर्देश करता है कि निःश्रेयसकी प्रात्तिकि लिये तत्त्व- 
शान ( स्वरूपशान ) आवश्यक है, बिना तत्वशानके 
निःश्रेयस नहीं हो सकता | निष्षद्यमान धर्म और निष्पन्न 
धर्म दोनोंका तत््वज्ञान ( स्वरूपज्ञान ) होनेसे निःश्रेयसकी 
प्राप्ति सम्भव है अन्यथा नहीं | इस कारण न्यायदशनने 
यथाथशज्ञान वा प्रमा कैसे ग्रहण किया जा सकता है इसकी 
विवेचना अच्छी कर डाली है । 

न्‍्यायदशनने दुःखकी निषृत्तिकें लिये तत्त्वशान 
( यथार्थ ज्ञान ) उपाय बतलाया है। तल्वज्ञान ढ्ोनेसे दुःख 
( बाधा) बन्चन) संसार ) छूट जाता है; अपवर्गप्राप्त 
होती है । सांख्यदर्शन तो कद्दता है कि दृःख दूर करना ही 
मनुष्यका सबसे बढ़कर पुरुषार्थ है अर्थात्‌ पुरुषकों सबसे 
अधिक अभीष्ट है। दुश्ख भी एक प्रकारका नहीं, तीनों 
प्रकारका--समाजका दुःख, शरररका दुःख ओरे प्रकृतिसे 
आया हुआ दुःख । सभी प्रकारके दुःखोपर विजय प्राप्त 
करना अर्थात्‌ सब प्रकारके बन्धर्नोसे मुक्त द्ोना मनुष्यका 
अभीष्ट है-- 


स्रिविधदुःख्वात्यन्तनिदृत्तिरत्यन्तपुरुषा थे: । 


ट्व५७छ 


# अविद्या खर॒त्युं सीत्वों विधयाइसूतमइनुते # 








सम्पूर्ण दुःखकी नि्वात्त विवेकसे होती है, तभी मनुष्य- 
की सफलता मिलती है, अन्य कोई उपाय सफलताका 
नहीं है--- 
विवेकाक्षिःशेषदुःखनिदश्वत्तो कृतकृत्यता नेतरान्नेतरात्‌ । 

सब प्रकारकी दुःखनिद्ृत्तिक लिये विबेक उत्पन्न 
करना सांख्यशाख्रका विपय है| सांख्यशास्नने बड़ी गहरा<- 
के साथ अनात्मा्की खोलकर रख दिया है और अच्छी 
तरह समझा दिया है कि जिसको तुम स्वयं अपने-आपको 
मान रहे हो वह तुम नहीं हैं। । 

विवेकी मनुष्यकों सब संसार झंझट वा दुःख छगने 
लगता दे | विवेकका अभ्यास करों, आत्मथ हो जाओ | 
विवेकपूथक आत्मस्थ होनेपर बन्धन) बाधा वा दुःखरूप 
संसारमें रहते हुए भी बन्धन नहीं लगेगा, दुःख नहीं होगा । 
य.गददानमें कहां हैं--- 

परिणामतापसंस्कारदुःखैगुंणब्ृत्तिविरो धाश्वा दुःखमेव 
सत्र विवेकिनः । 

विवेकीकों सब दुःख-द्वी-दुःल्व हें | विवेकी मनुष्य 
दुःससे मुक्त हं।नके लिये पतिक्षण प्रयज्ञ करता रहता है | 
एक-एक दुध्खकों था बन्धनकों कैसे हटाये; नहीं हटा 
सकता । न इतना समय है और न शरक्ति। उपाय केबल 
एक है; वह यह कि मनुष्य आत्मस्थ हो जाबे। पानीमें 
तरते हुए कमछपत्रके समान संसारमें विचस्ता हुआ 
संसारसे बेंलाग रहें, किसी प्रकारके विकारसे विकृत न हो । 
दुश्खाकी अपनेसे अलग करनके खानमें अपने-आपको 
दुःखसिे अल्य कर छे। अपने-आपकोा दुःखोंसे अलग 
करनेका मार्ग योगमार्ग है, शान वा निदृत्तिमार्ग है। अपनसे 

स्थाकी अल्य करनका नाम प्रद्ृत्तिमार्ग हैं, कर्ममाय हैं ! 

यागददशनने अपन-आपकों दु'खोंसे अल्ग करनेका मार्ग 
चुना है। यद्द मार्ग आसान है। दुःख तो बहुत हैं। एक 
एक दुःखको दूर करनके लिये साधनोंके संग्रह ( आवश्य- 
कतारओंकों पूरा करने ) में मनुष्य लग जाय ते| सारा जीवन 
इस कायके प्रति लगा दनेसे भी न ते। वह सम्पूण साधन- 
सम्पन्न है। सकता हैं और न दुःखोंका ही दर कर सकता 
हैं । इसलिये येगदर्शन केबलावस्थाकों प्राप्त करनेका 
मार्गप्रदशन करता हैं--- 

योगश्रित्तवृत्तिनिरोधः । 

“संस्कारोंकी चितिका आधार जो चित्त है उसके 
परिवर्तनोंपर पूण अधिकार प्राप्त कर लेनेका नाम योग है । 
सग्वस्थामें रहनेका नाम योग है ।* 


एता 60750 ७ (€ ॥609॥69070ा5 ०7 
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यह वह अवस्था है जिसे गीतामें उस भरे हुए. समुद्रसे 
उपमा दी है जिसकी मादा कभी विचर्लित नहीं होती चाहे 
उसमें चारों ओरसे नदियाँ आ आकर मिल रही हैं। यह वह 
अवस्था है जिसमें चारों ओरसे तरज्ले प्रवेश करती हैं परन्तु 
उसके स्वरूपको कुछ बिगाड़ नहीं सकरती-- 
आपूर्यमाणमचसप्रतिषं 
समुद्धमाप: प्रतिशन्ति 
तद्॒त कासमा य॑ प्रविशन्ति सर्वे 
स शान्तिमाझोति ल कामकामी ॥ 
योगदर्शन इसी अवस्थाकों अन्तिम यूत्रस कद्दता हे कि 
जिम समय सर्व, रज, तम गुण पुरुषके लिये किसी मतलब- 
के नहीं रहते उस समय उन गुणोंका उत्पन्न केबल्य है, केवल 
पन है । इस समय चितिशाक्ति ( रसघन आत्मा ) अवि- 
क्षुब्ध अवस्थामें अपने ही रूपमें विद्यमान रहता हैं | 
वदान्तदशन कहता हे कि यह अवस्था आत्माकी 
आनम्दमय अवस्था है। इस समय कुछ भी हैय नहीं रहता--- 
“आनन्दमयो5मभ्यासात ।! 'हेयत्यावचनात ।! 
इस अवम्धाम आकर ही आत्मा स्वर अर्थात्‌ निमिस- 
कारण अक्षरत्रह्ममें छीन हो जाता है-- 
स्वाप्ययात्‌ । 
क्योंकि ब्ह्मनिष्ठ होनसे मोक्ष होता हें, अन्यथा नहीं-- 
तपझिष्टस्य मोक्षोपदेशात्‌ । 
जिम ब्रह्ममें विद्यमान रहनपर आत्माकों मोक्ष होता है 
उसके जाननेकी इच्छा वेदान्तमें प्रकट की है। इस अह्मके 
स्वरूपका प्रतिपादन ही वेदान्तदशनका विपय है। प्रारम्भ- 
हीमें कद दै-- 
अथातो अहाजिकासा । 
वेदान्तका विपय वह ब्रह्म है जो इस जगत्‌की उत्पत्ति- 
स्थिति-संहारका निर्मित्तकारण है-- 
जन्माइस्य यतः । 
ब्रह्माण्डका आत्मा ब्रह्माण्डका निमित्तकारण है। पिण्डका 
आत्मा पिण्डमें निमित्तकारण है। दोनों एक ही हैं। 
पिण्डका लय ब्रग्माण्डमें ओर बिण्डात्माका लग ब्रह्माण्डात्मा- 
में होता है, उसीमें उसकी गति है, उसीमें उसका मेल 
है, उसीसे उसकी एकरूपता है । 
इस प्रकार इन वैदिक पषड़दर्शनोपर एक दृष्टि डाली 
जावे तो कहा जा सकता है कि ये सब मिलकर वेद ( पदार्थ ) 


यहूव । 
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का भलेप्रकार दशंन करा देते हैं। वदका आश्रय लेकर 
इन्दने मनुष्यको सम्पूण जोवनप्थका प्रदर्शन करा दिया 
है। दुःखी मनुष्योंके दुःस्वॉकों शान्त करके उन्हें कैवस्यघाम 
पहुँचाया है | मीमांसाने मनुष्योकों धर्म ( मर्यादा ) में रखने- 
के लिये कम और कमफलके सम्बन्धका निरूपण कर डाला | 
*शोपिकने धमके लिये कर्म ( पदाथ ) का स्वरूप निरूपण 
किया । न्‍्याबने यथार्थशान करना सिग्वछाया। इन तीन 
बाह्य दर्शनोंसे अतिरिक्त शेष तोन दद्यन आन्तर दर्शन हैं | 
सांख्यदशन मूलकारणठच्यतक पहुँचा देता हैं। योंगदशन 
मूलठकारणतत्वका दशन कराते हुए. मनुप्यका आत्मस्थ 
बनाता हैँ । बेदान्तदशन आत्मतत्वसे ऊपर निर्मित्तकारण- 
रूप इेश्वरतत्वका परिचय दता और उसके साथ आत्मतत्त्वका 
अभेद प्रदर्शन करता दहैँ। इस प्रकार सभी दश्शानोंका ध्येय 
सांसारिक मग्थितिकों ठीक बनाते हुए आत्मतत्चकों अनुभव 
कग्ना और इंश्वरदर्शन प्रात्त करना है | दश्यनोंन अभ्युदय 
और निःश्षेयलको साथ-साथ रक्‍सा दें | अभ्युदयकों निःश्रे- 
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यसका साथन बताया है। मर्यादा, पाबंदी, धर्ममें रहकर 
एसी अवशस्थाकों प्राप्त करना है कि जिसमें कोई मर्यादा, 
पाबंदी वा धम न रहे | स्थितप्रशता ( प्राठ5:७7०८१ 
7770 ) को प्राप्त करनेके लिये मनुष्यका अपने-आपको 
मर्यादित करना द्वी घमंका धारण करना है । इसके लिये 
मनुष्यकों सामाजिक धर्मोमें ( सामाजिक बन्धनोंमें ) बेंधना 
पड़ता है। दशशनोंने मनुष्यया उसके जोबनका सीधा रास्ता 
( बन्चनसे मुक्ततक आअ्थात्‌ बन्धनमुक्त होनेतक ) दिखला 
दिया हैँ । इस रास्तेपर जा चलते हूं उनकी आँखें खुल 
जाती है । उन्हें किसी प्रकारका संशय नहीं रहता । “यह क्‍या 
है? “यद क्‍या है? का प्रश्न उनके लिये समाप्त हो जाता है | 
सब रूपोंकों सच्चिदानन्दका रूप अनुभव करते हुए वे 
आनन्दम मग्म रहते हैं । 

इस प्रकार वैदिक पडदशनोंक्री यद्द भूमिका 'दशनोंका 
वेज्ञानिक समन्वय के रूपमे समाप्त होती हें। आगे प्रति- 
दरशनपर प्रतिसूत्र लिखनका यज्ञ किया जायगा | 


--*-०हिकि2-०--- 


पेचीली पहेलियों 


( रचयिता--पं ० श्रीमहँदप्रसादर्जी मिश्र 'रसिकेश” मुरुतार ) 


(१) 
पक! कोन * कहॉाँसे जाया मैं! ? 
किसकी कृति ? किसको माया "मैं? ? 
किन दिव्य करोंसे इस “मैं? की कब्र हुईं सृष्टि आश्रय-भरी ? 
किस अर्थसिद्धिके लिये किया स्रष्टाने यह योजना खरी 
किन तश्वोंके सम्सिभ्रणसे यह कनक-भवन रच-रच साजा ! 
किस छिये सदा बज़ता रहता इसमें अनहृद स्वरका बाजा ! 


क्यों इसमें गया बिठाया मैं! ! 
गमैं? कोन ? कह्ोंसे आया में! ? 
किसकी कृति ? किसकी साया "मैं! ! 


(२) 

रच-रच वह ऐसे स्वर्ण-सदन क्‍यों नष्ट अष्ट करता रहता 
क्यों इस "मैं? के प्रिय रंगमहलको वह बरबस हरता रहता ! 
फिर रच करके चटपट विभिन्न पहलेसे कट्टीं सदन-न्यारा ! 
“मैं? बेचारेकों बछात्कारसे बन्दी करता वह प्यारा! 

बन्वी-शुहमें सुख पाया "मैं! 

इ्णषित, न तनिक शरमाया "में! ! 

कै! कौन ? कहाँसे आया मैं? ? 

किसकी कृति ? किसकी माया 'मैं! ! 


(३) 
हममें वह घुला-मिला रहता हो एकाकार अभिन्न सदा। 
मुँह मोड छोड़ भग चला, झपी आंखें जब सुखसे द्वो प्रमदा ४ 
दूरातिदूर निकटशातिनिकट हमसे वह जादूगर रहता । 


ब्् 


केस” : कबका नाता हमसे जोड़े अह ! जादूगर रहता ? 
ऐसेको क्‍यों अपनाया 'मैं? ? 
उसको क्‍यों कर मन भाया "मैं?! 
हैं! कौन ? कहाँसे आया 'मैं?! 
किसकी कृति ? किसकी माया मैं? ! 


(४) 

इस “में” बिटपीका कोन बीज ? पहले विटपो या बीज हुआ 
पहले विटपीको यदि मानें तो प्रथम कौन अंकुरित हुआ ? 
यदि प्रथम बीज ! तो बिना विटप केसे यह सम्भव है भाई ? 
ये हैं पहेलियाँ पेचीलो अबतक न समझमें हैं आईं ॥ 

बेदान्ख-अंक अवनाया मैं। 

उत्तर समुवित बसे, पाया मैं॥ 

मैं! कोन ? कहाँसे आया "मैं? ! 

किसकी कृति ? किसकी साया मैं? ! 





गीतोक्त समग्र ब्रह्म या पुरुषोत्तम 


गीताका “समग्र अर या “पुरुषोत्तम” कौन है, इसका 
यथार्थ तत्त्व तो गीतावक्ता भगवान्‌ श्रीकृष्ण द्वी जानते हैं 
तथापि हमारी दृष्टिमें इसका सीधा-सा उत्तर यह हैं कि श्रीकृष्ण 
ही वह “समप्र ब्रक्ष या (पुरुषोत्तम हैं; क्योंकि भगवान श्रीकृष्णने 
अपने श्रीमुखसे ही अपनेकों “समग्र” (गीता ७। १ ) 
और पुरषोतम”ः (गीता १५। १८ ) घोषित किया 
हे | परन्तु अब प्रश्न यह रह जाता है उन भ्रीकृष्णका 
स्वरूप क्‍या है । अक्षवरादी मद्यात्मा कहते हैं कि श्रीकृष्णने 
ब्रह्मकों लक्ष्य करके ही अपनेको पुरुषोत्तम बतलाया है! 
पर द्वतवादी महापुरुष कहते हैं कि अर्जुनके सामने रथपर 
विराजित साकारविश्रद्ट मगवान्‌ श्रीकृष्ण केवल अपने लिये 
ही ऐसा कहते हैं। अब गीताके द्वारा द्वी हमें यह देखना दे कि 
भगवान्‌ श्रीकृष्णफका खरूप गीतामें क्‍या है । श्रीकृष्णके 
स्वरूपका विचार हीं समग्र ब्रह्म और “पुरुषोत्तम' का 
विचार है और श्रीकृष्गके स्वरूपकी उपरूब्धि ही समग्र ब्रक्ष 
और पुरुषातमक्ी प्राप्ति है। इसमें कोई सन्देद्द नहीं कि 
गीतामें मगवानने अहंँ, मम, मां, में, मयि आंदि पदोंसे 
सर्वत्र अपनेको ही परमतत््व बतलाया हैं और अन्‍न्तमें खुले 
दाब्दोमं यद्द आज्ञा दी है कि “अजुन ! तू सब धर्मोको 
छोड़कर केबल एक मेरी ही शरणमें आ जा | मैं तुझे सब 
प!पोंसे मुक्त कर दूँगा; तू श्षोक न कर ।? (गीता १८।६६ ) 
परन्तु विचार यह करना है कि अजुनके सामने मनुष्यरूपमें 
भासनेवाले दिव्यमंगल,वप्रह भगवान्‌ उतने ही मानवरूपन 
अपनी दरण ग्रहण करनेको कहते हैं या अपनेकी कुछ और 
भी बतलाते हैं | यदि यह मानें कि उतने ही मानवरूपके 
लिये भगवानका कथन हैं तब तो भगवानके इस कथनका 
क्या तात्परय है कि मानुर्षी तन! धारण किये हुए, मेरे भूत- 
महेश्वररूपके परम भावकों मूढ लोग नहीं जानते। ( गीता 
९| ११) इससे यह सिद्ध होता है कि उनका भूतमह्देश्वररूप 
परम भाव इस योगमायासमाबृत “मानुपषी तनु” से ही 
प्रकट नहीं है; वह प्रथक है। और उसे देखनेके लिये 
“मानुषी तनु! से परे दृष्टिको ले जाना पड़ेगा । और यदि 
यह मान लें कि ब्रह्मके लिये ही भगवानका यह कथन है 
तो “मैं ज्क्नकी प्रतिष्ठा हूँ? ( गीता १४। २४ ) इस कथनकी 
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* योगमाया” भंगवान्‌की सवरूपाशक्ति है, इसीको गीतामें 


'आत्ममाया? भी कटद्दा है । 


व्यर्थता सिद्ध होती है, अतएवं यह देखना है कि भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण वास्तवमें क्या हैं ! आनन्दकी बात है कि मद्दान्‌ 
भक्त अजुनकी कृपासे हमें भमगवानका वह रहस्य उन्हींके 
भ्रीमुखकी दिव्य वाणीसे उपलब्ध हों जाता है। अजुन-सा 
बछड़ा न होता तो कभी इमें यह भगवत्-रहस्यरूपी गीता- 
मत न मिलता | भगवान्‌ जहाँ भी कुछ रहस्य बतलाना 
चाहते हैं, वहों अजुनके प्रेमको कारण बतलाते हैं । अब 
हमें यह देखना है वह भगवत्‌-रहत्य क्‍या है; जिससे हम 
भगवान भ्रीकृष्णके स्वरूपकोी जान सके। इसके लिये सरसरी 
निगाइसे हमें गीताके प्रारम्मसे ही विचार करना है | 

पहले अध्यायमें मगवान केवल सार|यरूपमें अपना दशन 
देते हैं । अजुनकी आज्ञानुतार बे रथको दोनों सेनाओंके बीचमें 
ले जाकर खड़ा कर देते हैं। अजुन सेनाको देखकर मोंदमें 
हब जाते हैं और घतृषवाण रथके एक किनारे रखकर बैठ 
जाते हैँ । भगवान्‌ कुछ भी नईीं बोलते । दूसरे अध्यायके 
आरम्मर्मे भगवान्‌ अजुनको एक बुद्धिमान प्रतिभाशाली 
महापुरुषके रूपमें उत्साह दिलाते हैं और समझाते हैं और 
तदनन्तर अजुनके द्वारा यह कद्दनेपर कि “में आपके शरण 
हूँ, आपका शिष्य हूँ, मुझे उपदेश दीजिये |! ( गीता २७७ ) 
भगवान्‌ पहले सांख्ययोग कहते हैं, फिर क्षात्रधमंका भद्दत्त् 
बतलाकर निष्काम कर्मयोगका वर्णन करते हैं ओर अन्त 
स्थितप्रश पुरुषके लक्षण कहते हूँ | इस सारे अध्यायमें एक 
जगह भगवान “मत्पर' इब्दका प्रयोग कर इन्द्रियसंयम- 
पूवक युक्तचित्तसे अपने परायण इंनेकी आज्ञा देते हैं । 
यहाँ अपने स्वरूपमहिमाका यह साधारण संकेत है ! तीसरे 
अध्यायमें वे यत्त और कमंकी व्याख्या करते हुए अपनेको 
लोकसंग्रदी आदर्श पुरुष या लोकशिक्षक प्रधान नेताके रूपमें 
प्रकट करते हैं और अपने लिये कुछ भी प्राप्तव्य या कोई भी 
कतंव्य न बतलाकर अपने शानस्व॒रूप या नित्य पूर्ण प्रयोजन- 
रहित ईश्वरस्वरूपको व्यक्त करते हैं परन्तु खुलकर कुछ भी 
नहीं कहते | चौथे अध्यायक्रे आरम्ममें भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
कहते हैं कि मैं ही अविनाशी योगका सर्वप्रथम उपदेशक हैं, 
मैंने ही कल्पके आदिमें विवस्वान्‌ या यूर्यंकों इसका उपदेश 
किया था । मेरा ही बतछाया हुआ यद्द सनातन योग 
परम्पराक्रमसे राजषियोंने जाना था, परन्तु बहुत 
वह योग छुप्तप्राथ हो गया था । ( गीता ४। १-२ ) इससे 


परब्रक्ष प्रेमके बन्धनमें 


(५ 7 आकत ए 





जिन याँध्यो खुर असुर नाग नर प्रबल करमर्की डोरी। 
सोइ अविछिन्न ब्रह्म जसुमति हठि बॉँघ्यो सकत न छोरी ॥ 


# गौतोक्त समग्र अह्य या पुरुषांसम * 


श्ष्दे 








आपने अपने सनातन जगद्गुरुषदकों व्यक्त किया और 
अज्जुनको अपना भक्त एबं प्रिय सखा समझकर उस 
पुरातन योगके व्यक्त करनेकी बात कहकर अवताररहस्य 
बतत्ाया | यहाँ भगवान्‌ श्रीकृष्ण कुछ खुले। कुछ रहस्य 
बतलाया । कद्दा कि मैं अविनाशी, अजन्मा और सबका 
इंशवर रहते हुए ही अपनी योगयायाके निमित्से अवतार 
धारण करता हूँ । मेरे जन्म-कर्म दिव्य हैं। (गीता ४। ६-९) 
अन्य जीवॉंकी माँति ही मेरे जन्म-कर्मांकों देखनेबाला मुझको 
नहीं जान सकता । मेरे जन्म-कमंकों तत्वतः जानना होगा | 
फिर कमरहस्य, यश और ज्ञानकी महिमा आपने बतलायी । 
पाँचवे अध्यायमें कर्मथोग और संन्यासका निर्णय, सांख्य- 
योगी और निष्काम कर्मयोगी मुक्त पुरुषोंके लक्षण आदि 
यबतलाकर अन्तर्मं अपने रदस्यके पर्दको जरा हटाकर 
कट्दा कि सारे यज्ञ और तपोंका भोक्ता मैं ही हूँ, कोई 
किसी देवताके नामसे यज्ञ-तप करे, सब मुझको ही पहुँचता 
है। मैं समस्त छोकोंका महान्‌ ईश्वर हूँ और ऐसा होते 
हुए. ही में जीवमात्रका सुद्दद्‌ हूँ | मेरे इस स्वरूपकों जान 
लेनेसे ही शान्ति प्रात्त हो जाती है । ( गीता ५। २९ ) यहाँ 
भगवान्‌ श्रीकृष्णने यह दिखलाया कि ठुम मुझे अपना सखा 
समझते द्वो फिर भी चिन्ता क्‍यों करते हो ? समस्त कर्मांका 
नियन्ता, सबका महेश्वर जिसका सुद्ददू सखा हूं, यह बात 
जो जान छे वह दुःख, शोक और सन्तापको कैसे प्राप्त हो 
सकता है ! वह आसक्ति, अहंकारका शिकार केसे हो सकता 
है ! फिर छठे अध्यायमें आपने योगके साधन और स्वरूप- 
की भलीभाौति व्याख्या करके, सिद्ध योगियोंक्रे लक्षण बतला- 
कर कहा कि “जो मुझको सबमें और सबको मुझमें देखता 
है, जो सब भूतोंमें स्थित मुझ एकको भजता है वह सब कुछ 
करता हुआ मुझमें ही बतंता है । (गीता ६। ३०-३१ ) यहाँ 
भगवान श्रीकृष्णने अपने “अहं ? का तात्तििक स्वरूप दिखलाया। 
और अन्तमें कद्दा कि तपस्त्री, शानी और कर्मी सबकी अपेक्षा 
इस प्रकार मुझको जाननेवाला योगी श्रेष्ठ है और योगियोमें 
भी सर्वश्रेष्ठ बह श्रद्धावान योगी है जो अन्तरात्मासे मुझको 
ही भजता है| (६। ४६-४७ ) यहाँपर भगवान्‌ 
श्रीकृष्णने अपने भजनीय स्वरूपका निर्देश किया । यहाँतक 
मगवानले यद्द बतलाया कि 'में ही छोकशिक्षक आदश 
पुरुष हूं, मैं ही आदिम उपदेंष्टा जगद्गुद हूँ, में दी धममे- 
संस्थापक, दिव्य अबतारी और दिव्य कर्मी हूं । में दही सब 
यश-तर्पोका भोक्ता हूँ, में दी सबका परमेश्वर हूँ; जो मुझे 
अपना सुद्ददू समझ लेता है वह उसी क्षण परम शान्तिको 
छ्प 
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प्रात हो जाता है । मैं ही सबमें हूँ और सब मेरेमें ही है । 

में ही शानी, तपस्वी, कर्मी सबका आराध्य हूँ।” यद्यपि 

इस प्रसञ्ञमं सक्लेतसे कई बार भगवानने अपना रहस्य 

बतलाया। पर इसके आगे अब स्पष्ट रूपसे अपना रहस्य 

खोलकर बतलाने लगे | सातवे अध्यायके आरम्ममें ही आप 

कहते हं--- 

मय्यासक्तमनाः पार्थ योग युअन्‌ मद/श्रयः । 
असंशय समभ्ल॑ मां यथा शास्प्सि तच्छुणु ॥ 
शान ते5हईं सविज्ञानमिद वश्ष्याम्यशेषतः । 
यज्ञात्वा नेह भूयो5न्यज्ञ्ञातन्यमवहिष्यते ॥# 

( गीता ७ | १-२ ) 





"हे अजुन ! मुझमें मनकों आसक्त करके और मेरे 
दशरणागत होकर योगयुक्त होनेपर मुझे “समग्र” रूपमें संशय- 
रहित होकर किस प्रकार जाना जाता है सो सुनो ! में तुम्हें 
विज्ञनसहित उस शानकों ( रहस्यसहित मेंरे तत्त्वकों ) पूरे 
तोरसे खोलकर कहता हूँ । इस रहस्यको जान लेनेपर फिर 
कुछ भी जानना शेप नहीं रहेगा |” समग्र” को जाननेपर 
होप रहेगा भी क्‍या १ वहाँ भगवान्‌ यह मी कह देते हैं कि 
हजारों-छाखौंमेंसे कोई बिरला ही मुझे जाननेके लिये प्रयक्ष 
करता है और उन प्रयज्ञ करनेवालोंमेंसे भी कोई बिररा ही 
मुझे समग्ररूपसे तक््वतः जानता है। (गीता ७। ३ ) 

इसके बाद मगवान्‌ श्रीकृष्ण जीव और जगत्‌, चेतन 
और जड दोनोंकों अपनी प्रकृति बतलाते हुए, कहते हैं--- 


भूमिरापोईनलो वायुः ल॑ मनो बुद्धिरेव च | 
अद्ंकार इतीय मे भिन्ना अक्ृतिरष्टधा ॥ 
अपरेयमितस्स्वन्यां प्रकृति विद्धि में पराम्‌। 
जीवभूतां महाबाहो ययेद धायते जगत्‌॥ 

( ७। ४-५ ) 


(पृथ्वी, जल, अग्नि; वायु, आकाश) मन) बुद्धि और 
अहृड्डार यह आठ प्रकारसे विमक्त बहिजंगत्‌ और 
अन्तर्जंगत॒के समस्त उपादान मेरी ही प्रकृति है | यद्द अपरा 
प्रकृति है । इससे विलक्षण जीव या चेतन्यरूप मेरी दूसरी परा 
प्रकृति है जिससे यह सारा जगत विध्वत है ।? 


वस्तुतः इस द्विविध ग्रकृतिके द्वारा ही भगवानने अपनेको 
विश्वरूपमें प्रकट किया है । प्रकृति प्रकृतिमानसे मिन्न नहीं 
है, इसलिये यद्द जो कुछ है सब प्रकृतिमान्‌ भगवानका ही 
खरूप है । भगवान्‌ दी इस रूपमें प्रकट द्वो रहे हैं, इसीसे 
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आगे चलकर वे कहते हैं कि मेरे अतिरिक्त और कुछ है दी 
नहीं । जैसे दूतकी मालामें सूतकी मणियाँ गुंथी ह्वोती हैं 
वेसे ही मेरी प्रकृतिसि बना हुआ सारा जगत्‌ मेरो प्रकृतिके 
द्वारा मुझमें गुथा दे । में ही जलमें रस हूँ, चद्ध ओर सूयमें 
प्रभा हूँ, समस्त वेदोंमें प्रणव हूँ, आकाशमें शब्द हूँ, पुरु्षों- 
में पुरुषत्व हूँ | पृथ्वीमें पवित्र गन्ध, अभिमें तेज, जीवोंमें 
जीवन, तपस्बियोंमें तप; बुद्धिमानोंमें बुद्धि, तेजस्वियोंमें तेज, 
बलवानोंमें कामरागवरिवजित बक; मैेथुनोत्पन्न प्राणियोंमें 
धर्माविर्द्ध काम हूं । (गीता ७। ७-११ ) फिर अपने 
भक्तोंकी भ्रेणी ओर महिमा बतलाकर कहा कि जो दूसरे 
देवताओंको पूजते हैं, उनकी उन देवताओंके रूपोंमें में ही 
श्रद्धा करवा देता हूँ, देवताओंकी पूजा भी मेरी द्वी पूजा है, 
देवताअके द्वारा मिलनेवाछा फल भी मेरा ही विधान किया 
हुआ होता है । मूढ़ लोग योगमायासे समाइत मुझको 
पहचानते नहीं । ( गीता ७ । २५ ) यहाँ भगवानते अपने 
रहस्यका कुछ अंश भलीभाति खोल दिया। इसके बाद 
सातवे अव्यायके अन्तमें आप कहते हैं कि-- 

जरामरणमोक्षाय. सामाशित्य यतन्ति ये। 

ते बढ्म तदिदुः कृत्खमध्यास्मं कम चाखिकम्‌ ॥ 

साबिभूताधिदेव॑ मां साधियशं च ये विदुः। 

प्रयाणगकालेईषपि च मां ते विदुयुक्तचेतसः ॥ 

(गीता ७ | २९-३० ) 

(जो पुरुष मेरी शरण द्ोकर जन्म-जरा-मरणसे स्ंथा 
मुक्त होनेके लिये यत्न ( मेरा भजन ) करते हैं, वे उस 
ब्रह्म, सम्पूर्ण अध्यात्म, निखिल कर्म, अधिभूत, अधिदैव और 
अधियशके सहित मुझको सम्यक्‌ रूपसे जानते हैं, वे दी 
युक्तचित्त पुरुष अन्तकालमें भी मुझको हां जानते (पाते ) 
हैं ।? वे जानते हैँ कि सम्पूर्ण विभिन्न भाव एकमात्र उन्हीं 
पूणतम भगवान्‌ भ्रीकृष्णके ही प्रकाश हैं | इसीसे तद्भाव- 
भावित होनेके कारण उन्हें अन्तमें भगवानकी ही प्राप्ति 
द्वोती है । 

आठवे अध्यायके आरम्भमें अर्जुन उत्सुकताके साथ 
भगवानसे ब्रह्म, अध्यात्म; कमें, अधिभूत, अधिदेव और 
अधियशका सख्रूप पूछते हैं एवं प्रयाणकालमें भगवानको 
जाननेका--पानेका साधन जानना चाहते हैं। इसके उत्तर- 
में भगवान्‌ कहते हैं-- 

अक्षर! ग्रह्म परम॑ स्वभावोश्ध्यात्ममुच्यते । 


भसूतसावोजबकरों... पिसर्ग: कर्मसंशितः ॥ 


# अविदया सुत्युं तीत्थों विधयाइसतमइसुते # 


अधिसूत क्षरो भावः पुशुषआपरिदैवतम । 

अधियशो5इमेयात्र देहे देहस्ूता वर # 

अन्तकाके . थच मामेब स्मरग्सुक्त्ता कछेवरस। 

यः प्रयाति स मज़ावं थाति मास्व्यश्र संशयः # 
(८।॥ ३-५ ) 
जिस समप्र रूपको बतलानेकी भगवानने सातवें अध्याय- 
के प्रारम्भमें प्रतशि की थी, जिसका उब्लेख अध्यायके 
अन्तिम शछोकोमें कर दिया था; अब अर्जुनके पूछनेपर 
उसीका स्पष्टीकरण करते हैं। पूर्णतम भगवानके अनेकों 
भाव हैं, ओर भगवानका भाव दोनेके कारण खरूपतः 
उनमेंसे कोई भी अपूर्ण या न्‍्यूनाधिक नहीं हे तथापि उनके 
कार्य और बाह्य रूपके प्रकाशमें भेद दोनेके कारण न्यूना- 
घिकता प्रतीत होती हे । उनमेंसे किसी एक भावकों 
पूजनेवाला भी भगवानकों दी पूजता है, परन्तु 
विधिपूंक नहीं । समग्रको जानकर ही किसी एक 
भाव या रूपको पूजना यथार्थ विधिवत्‌ भगवत्पूजन है। 
ऐसा न होनेके कारण ही अनेकों मत हों रहे हूँ | ब्रक्षवादी 
कहते हैं कि समस्त कारणोंके परम कारण उपाधिरहित, 
नित्यशुद्धब्ुद्धमुक्तत्भाव,  सश्चिदानन्दस्वरूप, बोधानन्द- 
घन ब्रह्म ही एकमात्र परम सत्‌ तत्व है और संघ 
मिथ्या है, उस अह्के स्वरूपको जानना द्वी परम पुरुषार्थ 
है । अध्यात्मवादी मानते हैं कि आत्मानात्मविचारके द्वारा 
उपलब्ध स्थूल-सूक््म-करण-शरीर-विहीन अक्षर आत्मा दी 
एकमात्र परम तत्त्व है | इस आत्माके अतिरिक्त अन्य कोई 
इश्वर या ब्रह्म नहीं है । कर्मवादियोंका कहना है कि कर्म 
दही खष्टिका मूल कारण-तत्त्व है, कमके द्वारा ह्टी सबका 
नियन्त्रण होता हैं; कमंसे ही जीवनकी साथकता और 
अभीष्टकी प्राप्ति होती हे अतएवं एकमात्र कम ही सेवनीय 
है। आधिमौतिक लोगोंका मत है कि चेतन भी जडका ही 
एक धर्म है, जड ही वस्तुतत्व है, जडकों छोड़कर 
चित्सत्ताका अन्य कोई प्रमाण नहीं है, अतएव जड जगत्‌- 
की उन्नति करना, शरीर और शरीरसम्बन्धी पदार्थोंकी 
उन्नति करना और आरामके लिये धनम-दौलतकों इकट्ठा 
करना ही मनुष्यका कसंब्य हे। आधिदेविक मानते हैं कि 
देवता ही सब कुछ करते हैं, वे ही जगत्‌के तमाम विभिन्न 
भार्गोके नियन्‍ता और अधिष्ठाता हैं, वे हो मन, बुढ़ि; 
अहंकार और इन्द्रियोंके सश्लालक, भर्त्ता, पोषक और 
भोगविधाता हैं, यश-यागादि उपासनाके द्वारा उन्हींको 
सन्तुष्ट करनेसे कायकी सिद्धि हो सकती है । उन देवताओंमें 


# शीतोक्त समझ शह्य या पुरुषोत्तम # 
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भी सबसे प्रधान परमदेव समग्र ब्रक्माण्डके अभिमानी देवता 
या सबके स्वामी एक ही हैं, जिनको विभिन्न सम्प्रदायोंके लोग 
ह्रिण्यगर्भ, अञ्ा, शिव, शक्ति, नारायण, सूथे आदि 
विभिन्न नामोंसे पुकारते हैं। यह सुक््मद्शी आधिदेविक 
पुरुषोंकी मान्यता है। याशिक लोग यशको ही प्रधान धम 
मानते हैं ओर उनके अधिष्ठात्री देवताओंकी आराधना 
माँति-भाँतिके यशोंद्वारा करते हैं। इस प्रकार अनेकों मत- 
मतान्तर प्रचलित हैं ओर अपनी-अपनी इृष्टिसि सभी ठीक 
हैं | ताश्विक दष्टिसे भी सब मत अपनी-अपनी पद्धति और 
भावसे एक ही भरगवानकी पूजा करनेवाले होनेसे भगवानके 
दी उपासक हैं, परन्तु 'समग्र'कों न जाननेके कारण उनकी 
पूजा पूर्णाज्न नहीं होती । भगवान्‌ श्रीकृष्ण अपने “समग्र? 
स्वरूपकी व्याख्या करनेके अभिप्रायसे यहाँ इन सबका 
समन्वय करते हुए सबको अपनी ही अभिव्यक्ति बतलाते 
हैं । इसीसे वे उपयुक्त गीताके इलोक ८। ३-५ में 
कहते हैं-- 
परम अक्षर ब्रह्म है; मेरी अपरा प्रकृतिके साथ 
संलह्म होनेवाला जो निर्विकार परा प्रकृतित्प मेरा 
( भमगवानका ) अपना भाव ( अंशरूप ) है, वह जीवात्मा- 
रूपसे जडके अंदर अनुस्यूत ब्रह्म ही अध्यात्म है। अपरा 
प्रकृति और उसके परिणामसे उत्पन्न समस्त भूतरूप जो 
मेरा क्षमाव है वही अधिभूत है। भूतोंका उद्धव और 
अम्युदय जिस विसर्ग-त्याग अथवा यशसे होता है, जो 
सृष्टि-स्थितिका आधार है; वह विसर्ग ही कर्म हे ( यह 
भगवानका ही एक विशेष विकास है। “यशो वैविष्णु: )। 
पुरुषसुक्तोक्त विशाद ब्ह्माण्डाभिमानी दिरण्यमय पुरुष ही 
अधिदेव है। इसीको सूत्नात्मा, द्रिण्यगर्म, प्रजापति ण 
ब्रह्मा कददते हैं | प्रत्येक देवता इसका एक-एक अंग है, 
चेतनाचेतनात्मक सम्पूर्ण ब्रक्माण्डका यही प्राणपुरुष है । 
भगवानके इस पुरुषभावका विकास ही अधिदेव है। 
भगवान ही सब यज्ञेकि भोक्ता हैं और प्रभु हैं । अतएव वे 
कहते हैं कि में ही अधियश हूँ और इस शरीरमें दी अन्तयोमी- 
रूपसे स्थित हूँ । अन्तकालमें जो पुरुष इस प्रकारके मुझ 
(समग्र'को स्मरण करता हुआ शरीरको त्याग कर जाता है 
बद निःसन्देद मेरे ही भावको--मेरे ही साक्षात्‌ स्वरूपको 
प्रात होता है । 


यहाँ मगवानने प्रधान-प्रधान भावोंका समन्वय 
करके अपने स्वरूपका निर्देश किया | इसके बाद 


बएण 


३७ विपटरी हर फिर समन 


अपने महतत्त्का दिग्दशन कराते हुए भगवानने यदद 
बतलाया कि मेरे मावविशेषकी अभिव्यक्तिर्प जो कुछ 
भी और पदाथ हैं, वे सब काछाघीन हैं, उन सबकी प्राति 
पुनरावतिनी हे । ब्रह्मलेकतकके सभी लोक पुनरावत॑न- 
शील हैं। एक़मात्र मैं ही कालातीत हूँ, जो मुझको प्रा 
हो जाता है, उसका फिर पुनर्जन्म नहीं होता । 'मामुपेत्य 
तु कोन्तेय पुनरजन्‍्म न विद्यते !? हाँ, अव्यक्त अक्षर बह 
कालाधघीन नहीं है, वह भगवानका परम भाव है, डसीकों 
परमघाम कहा है, यह परम घाम अव्यक्तरूप मूलप्रकृतिसे भी 
विलक्षण सनातन अव्यक्त भाव है; यह किसी भी हालतमें 
सबके नष्ट हो जानेपर भी नष्ट नहीं होता, अतएवं इसको 
प्रात्त होकर भी जीव वापस नहीं आता । परन्तु यही 
'समग्र' नहीं है, यह समग्र भगवानका एक सनातन अब्यक्त 
परम भाव है। आठवप॑ अध्यायके अन्तमें श्रीमगवान्‌ छठे 
अध्यायके अन्तिम छ्ोककी भाति दी ऐसे भगवानके 
उपासक योगीकी प्रशंसा करते हुए, कहते हैं--- 
वेदेषु थज्चेच्ु तपःसु॒चैव 
दानेषु यत्पुण्यफल प्रदिष्टम्‌ | 
अत्येति तत्सवंमिद विदित्वा 
योगी पर स्थानमुपैति चाथम्‌ ॥ 
(८। २८ ) 








इस रहस्यको तत्त्वतः जानकर वह योगी वेद, यज्ञ) तप 
और दानसे जो पुण्यफल द्वोते हैं, जो गतियाँ प्राप्त होती 
हैं, उन सबको लॉघकर उन सबसे आगे बढ़कर सर्वोच्च 
आद्य परम स्थानको प्राप्त होता है। यहाँ अपने स्वरूपका 
और उसके जाननेवाले योगीका महत्त्त बताकर नवम 
अध्यायके आरम्भमें गुह्यतम रदृस्यको शानविशानसद्दित 
बतलानेकी प्रतिशा करते हैं और इसे राजविद्या-राजगुद्म; 
परमपत्रित्र, प्रत्यक्ष फलरूप, परमघम, सुगम और 
अविनाशी बतलाते हैं। (गीता ९ | १-२) फिर कहते हैं 
समस्त जगतमें मैं ही अव्यक्त मूर्तिके रूपमें परिपूण हूँ, सब 
भूत मुझमें हैं, मैं उनमें नहीं हूँ, वे मी मुझमें नहीं हैं, यह 
मेरे ऐश्वरयोगका प्रभाव है कि सब प्राणियोंका घारण-पोषण 
करनेवाला और सबका उद्धव करनेवाला भी मैं उनमें नहीं 
हूँ। ( गीता ९ | ४-५ ) इसका तात्य॑ यह है कि जगतमें 
साकार मूर्तिसे व्याप्ति नहीं हो सकती । उसमें तो अव्यक्त 
मूर्तिसे ही व्यासति होती है; परन्तु वह अव्यक्तमूति, भगवान्‌ 
कहते हैं कि; मेरी ही है, मुझसे मिन्न अव्यक्त कोई दूसरा 


शे५६ 


# अधिद्यया रझूृत्युं तीत्यों विद्ययाउस्तमइलुते # 








नहीं है| यह बह्िजिंगत्‌ ओर अन्तजंगत्‌ मेरी ही अष्टधा 
अपरा प्रकृति है और इस प्रकृतिका निवासस्थान अधिष्ठान 
स्वामी मैं हूँ, अतएव ये सब मुझमें हैं (मैं इनमें नहीं हूँ); परन्तु 
प्रकृति मुझ प्रकृतिमानसे अभिन्न हे इसलिये ये सब भी मुझन- 
में नहीं हैं । वस्तुतः यद सारा जड-चेतन विश्वभुवन मेरी दी 
अभिव्यक्ति है और खरूपतः मुझसे अभिन्न है| यह मेरी 
छीला है, ऐ.श्वस्योग है । कल्पके अन्तमें सब भूत मेरी 
प्रकृतिमं चले जाते हैं ओर कल्पक्रे आदिमें में पुन अपनी 
प्रकृतिसे उन्हें प्रकट कर देता हूँ | इतना द्वोते हुए. मी मैं 
नित्य अपनी महिमामें अपने स्वरूपमें स्थित हूँ, में उदासी- 
नवत्‌ आसीन किसी भी कमसे नहीं बंघता । (गीता ९। ७-९) 
तदनन्तर अपनी मद्दिमा और सकाम देवोपासकोंकी 
घुनरावतिंनी स्वगंगतिका वणन करते हुए कहते हैं कि जो दूसरे 
देवताओंको पूजते हैं वे भी मुझको ही पूजते हैं परन्तु 
धसमभ्रं को जानकर नहीं पूजते इसलिये उनकी पूजा अज्ञानक्त 
है। में ही सबका स्वामी, मोक्ता और खबरूप हूँ, इस रहस्य- 
को तत््वसे न जाननेके कारण वे लोग पुनरावरतिनी गतिको 
पाते हैं, यानी प्राप्त की हुई स्थितिसे गिर जाते हैं । ( गीता 
९ | २३-२४ ) फिर अपने भजनकी---शरणागतिकी महिमा 
बतलाकर अन्तमें खुले शब्दोंमं परमरहस्यकी घोषणा करते हैं-- 


मन्मना भ्रव मद्धक्तोी मणयञ्ाजी भां नमस्कुरु | 
माम्रेवैष्यसि युक्स्वैवमात्मानं. मत्परायण: ॥ 


(९ । १४ ) 


इस प्रकार मुझ समग्रकों जानकर तुम मुझमें हो मन 
लगाओ) मेरे ही भक्त बनो, मेरी ही पूजा करो; मुझको ही 
नमस्कार करो; इस तरह आत्माकों लगाकर मेरे परायण-- 
मेरे अनन्यशरण होनेसे तुम मुझको ही प्राप्त होओगे । 

यहाँ भगवानके द्वारा गुह्मतम रहस्य बतलाया गया, 
परन्तु अजुन कुछ नहीं बोले। तब दशम अध्यायके 
आरभ्ममें मगवानले कहा कि अच्छी बात है; में अब फिर 
( भूयः ) तुमसे तुम्हारे हिताथं अपना परम रहस्ययुक्त 
सिद्धान्त सुनाता हूँ, क्‍योंकि तुम मेरे अत्यन्त प्रिय हो | 
देखो, मेरे प्रभावकों देवता, महर्षि कोई भी नहीं जानते, 
क्योंकि मैं दी सबका आदि हूँ, जो मुझको अज, अनादि और 
छोकमद्देश्वर तत्तततः जान लेते हैं वे असंमूढ पुरुष सब 
पापसि छूट जाते हैं। ( गीता १० | १-३ ) इसके बाद 
अर्जुनके पूछनेपर भगवानले अपनी प्रधान-प्रधान विभूतियों- 
का वर्णन किया। इस विशभूतिबर्णनमें भगवानले विष्णु, 


शंकर, सूर्य, चन्द्र, इन्द्र, वरुण; कुबेर, अम्नि; वायु प्रभ्ृति 
समस्त देवताओंको भी अपनी विभूति ह्टी बतछाया है | यह 
कहां कि 'मैं ही सबका मूल हूँ, अधिक क्या समस्त जगत 
मेरे एक अंशमात्रमें स्थित है ।! (गीता १० | ४२ ) 
इसके बाद एकादश अध्यायमें भगवानने अजुनकों दिव्य 
दृष्टि देकर अपना महामद्दिम विराट्रूप प्रत्यक्ष दिख़लाया, 
अपनेको काल बतलाया और अन्तमें अपने साकार दिव्य मज्भल 
विग्रदकी महिमा गाकर अनन्य भक्तिद्वारा उसे तत्त्वतः 
जानने, देखने और प्राप्त करनेकी बात कही। बारदवें 
अध्यायमें सगुण साकाररूपमें अवती्ण दिव्यमूर्ति अपने 
भीकृष्णरूपकी परम अश्रद्धापूवेक उपासना करनेवाले 
योगियोंकों श्रेष्ठ योगी बतछाया और अन्तर भक्त 
महात्माओंके लक्षणोंका प्रतिषधादन किया । यहाँ यह ध्यान 
रखनेकी बात है कि नवमसे लेकर द्वादश अध्यायतकके 
वर्णनमें बहुत थोड़े लोक ऐसे हैं जिनमें “अहं? मम भा! 
'मे! “मयि! आदि अस्मद्‌ शब्दवाचक पदोंका प्रयोग न 
हुआ हो । 

तेरहवें अध्यायमें प्रकृति-पुरूषका विवेचन है । सातवें 
अध्यायकी द्विविधा अपरा और परा प्रकृतिका ही यहां क्षेत्र- 
क्षेत्ररके नामसे वर्णन है | इन्हींकों आगे चछकर सूहम और 
व्यापकरूपमें प्रकृति! और “पुरुष” कद्दा है। इस प्रसंगर्मे 
सांख्यदशनके दोनों मूल तत्व 'पुर्ष और प्रकृति! को 
भगवानले स्वीकार किया और खुले शब्दोंमें यह मान लिया 
कि समस्त जगतके मूलमें प्रकृति-पुरुष-तत्त्य ही हैं; परन्ठु 
इनके अतिरिक्त और कुछ नहीं है; इस बातकों स्वीकार 
नहीं किया | न यही माना कि ये दोनों तत्व मूलतः पूर्ण 
रूपसे प्रथक्‌ हैं ओर इनके अविवेक॒कृत संयोगके परिणाम- 
खरूप अनन्त विचित्र गुण-क्रियादि युक्त व्यक्त जगतकी 
डस्पत्ति हुई है। सांख्यदर्शनका सिद्धान्त है कि पुरुष निरविकार 
निष्किय, गुणातोव ओर चित्स्वरूप है | प्रकृति विकारशीला, 
परिणामिनी, सक्रिय ओर त्रिगुणमयी है | पुरुष ओर प्रकृति 
सर्वथा विपरीत घमंवाली दो प्रथकू-ध्थक्‌ वस्तुएँ हैं । इनके 
संयोगसे जगत्‌की उत्पत्ति हुई है। इनमें गुणात्मिका प्रकृति 
मूल उपादानकारण है | उसीके परिणामसे जगत्‌के समस्त 
पदार्थोकी अभिव्यक्ति हुई है | परन्तु पुरुषके संयोग बिना 
प्रकृतिका परिणाम नहीं द्ोता । और परिणाम हुए. बिना 
जगत्‌का सर्जन नहीं होता । व्यक्त जगतमें प्रकृतिका धर्म 
पुरुषपर आरोपित होता है, और पुरुषका धर्म प्रकृतिपर 
आरोपित होता है, मूलतः दोनों पूर्णरूपेण प्रथक्‌ हैं। 


# गीौतोक्त समग्र ब्रह्म या पुरुषोस्तम # 


५७ 
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इनका संयोग अविवेकमूलक है और अनादि कालसे है। 
तश्वविचारके द्वारा इनके पार्थक्यका विवेक होनेपर संयोग द्वूंट 
जाता है परन्तु उससे जगत्‌ नहीं मिथ जाता | जिस पुरुष- 
विशेषकी बुद्धिमें इस पार्थक्यकी यथार्थ अनुभूति होती है, 
उसके लिये जगत्‌ नहीं रहता, वह पुरुष प्रकृतिके साथ 
सम्बन्धरदित होनेके कारण अपने नित्य शुद्ध स्वरूपमें स्थित 
हो जाता है | 

कृतार्थ प्रति नष्टमप्यन्ट तदुन्‍्यसाधारणत्थात | 

है (.योग० २। २२ ) 


इसीलिये पुरुष अनेक हैं, यददी सांख्यका सिद्धान्त 
है। भगवान्‌ कहते हैं, पुरुष-प्रकृतिसे संसारकी उर्लात्ति हुई 
है यद्द ठीक है परन्तु यही परम तत्त्व नहीं है, इन दोनसे 
परै एक मूल तत्त्व और भी है, ये दोनों उसी तस्वके द्विविध 
विकास हैं | वद मूल तस््व ही प्रकृति और पुरुषके रूपमें 
अपनेको अनेकों प्रकारसे व्यक्त करता है। पुर और 
प्रकृति दोनों ही उसकी ( परा और अपय ) द्विविध प्रकृति 
हैं। नित्य परिवत्तनशील, असंख्य पदार्थों और शरक्तियोंसे 
तथा उनके संयोग-वियोग एबं प्रकाश-तिरोधानसे युक्त यह 
प्राकृत जगत्‌ (भगवानकी ही) अभिव्यक्ति है। जड अपरा 
प्रकृतिमं मगवानका अक्षरमाव चित्खभाव पूर्णतः आदत 
है और परा चेतन प्रकृतिमें बह निर्विकार अक्षर असंग और 
प्रकाशशील चित्स्भाव पूर्णतया सुरक्षित हैं और इसी 
भगवदंशरूप चेतनकी सत्ता और श्क्तिद्वार यदह्द जगत्‌ 
विधृत है । मगवान्‌ इस बातकों बतलछाते है कि क्षेत्र- 
क्षेत्र॒का तर्वशान भी मुझ परसेश्वरमें अनन्ययोगसे 
अव्यभिचारिणी भक्ति करनेसे होता है । (गीता १३ । १० ) 
देहमें स्थित युरुप उस महेश्वरका ही प्रकाश है, वही परपुरुष 
उपद्रष्ट, अनुमन्ता, मती, भोक्ता, परमात्मा और मद्ेश्वर 
कहलाता है | ह 


चौदहवे अध्यायमें फिर परम ज्ञान कहनेकी 
प्रतिश करके भगवान्‌ यही बतलाते हैं कि 'में ही बीजप्रद 
पिता हूँ; सब भूतोंकी उत्पत्ति मुझसे ही होती है! गुणोकि 
स्वरूपको जानकर पुरुष गुणातीत द्ोता है। परन्तु उसका 
साधन भी मेरी अव्यभिचारिणी भक्ति ही है। क्योंकि 
अविनाशी सनातन ब्रंक्ष, अमृत; सनातन घर्म और अखण्ड 
एकरस सुखकी प्रतिष्ठा में ही हूँ.) ये सब मेरी द्दी अभिव्यक्तियाँ 
हैं। में ही इन उब स्वरूपोमे प्रकट हूँ ।” पन्द्रहर्वे अध्यायमें 
संसारइश्ष और उसके रहस्यका वर्णन करनेके बाद कहते 
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हैं-'जो सूर्गगत तेज जगतकों प्रकाशित करता है; अभि 
और चन्द्रमामें जो तेज है वह सब मेरा ही है। मैं ही 
पृथ्वीमें प्रवेश करके अपनी ओज <झ्क्तिसे सब भूतोंको घारण 
करता हूँ, में ही रसात्मक सोम होकर समस्त ओषधिसमूह- 
को पुष्ट करता हूँ, मैं द्वी प्राणिमात्रके शरीरमें स्थित वैश्वानर 
अग्नि बनकर प्राणापानयुक्त हो उनके खाये हुए. चततुर्विष 
अज्ञको पचाता हूँ । अधिक क्या, मैं ही सब प्राणियेकि 
दृदयमें संनिविष्ट हूँ, मुझसे ही स्मृति, शान और अपोहन 
होता है। मैं ही समस्त बेदोंद्वाण जाननेयोग्य हूँ, मैं ही 
वेदान्तका कतो हूँ, और मैं ही वेदोंकों जाननेवाला भी 
हूँ । इस संसारमें क्षर और अक्षर ये दो प्रकारके पुरुष हैं 
जिनमें समस्त अनेतन भूतग्राणियोंके शरीररूप जगत क्षर 
और कूटस्थ जीवात्मा अक्षर है। इन दोनोसे उत्तम पुरुष 
तो अविनाशी, परमात्मा) भहेश्वर दूसरा ही है जो तीनों 
लोकोंमें प्रवेश करके सबका भरण-पोषण करता है। वह 
पुरुषोत्तम में हूँ, क्योंकि में क्षरसे तो अतीत हूँ और अक्षर- 
से उत्तम हूँ, इसलिये लोक और वेद मुझको ही “पुरुषोत्तम! 
कहते हैं ।” ( गीता १५। १२--१८ ) 

सातवे अध्यायमें कथित अपरा प्रकृतिकों ही यहाँ क्षर 
पुरुष बतल्यया और परा प्रकृति जीवात्माको ही अक्षर पुरुष | 
“पुरुपोत्तम* वही समग्र ब्रह्म है जिसका यह द्विविध प्रकाश है 
भगवानका यह समग्र रूप ही गीतोक्त पुरुषोत्तमरूप है । 
इस “पुरुषोत्तम” स्वरूपका ही मूर्तिमान्‌ नित्य सत्य माया- 
तीत सौन्दयमाधुयंसमुद्र परम दिव्यातिदिव्य मज्जलूविप्रद्द 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण हैँ । भगवान्‌ कद्दते है कि-- 

यो मामेवमसंमूटों जानाति पुरुषोत्तमम्‌ | 

से सर्वविद्धजति मां स्वभावेन भारत # 


“हे अर्जुन | जो पुरुष इस प्रकार तत्त्वतः मुझें जान लेता 
है वहीं असंमूढ है और वहीं सब कुछ जान गया है । ऐसा 
ज्ञानी पुरुष सबभावसे मुझ ( श्रीकृष्ण ) को ही भजता है। यही 
गुह्मयतम शास्त्र है; इसको जानकर बुद्धिमान युरुष कृतकृत्य 
हो जाता है ।” 

जो भगवानको इस प्रकार नहीं जानते बही संमूढ हैं । 
उन्हींके लिये भगवानले कहा है “अवजानन्ति मां मूढाः |” 

इस विवेचनसे हम भगवान श्रीकृष्णके स्वरूपका 
किझ्लित्‌ अनुमान कर सकते हैं| भगवान्‌ श्रीकृष्ण ही 
सशच्िदानन्द नित्यशुद्धबुद्धमुक्ततमाव विशानानन्द्घन 


इ५८ 


# अविय्या सझुत्युं तीत्वा विद्ययाउसूतमदठुते # 





जीीि, पर ९५०० ५५ #९./ कल 7२०९ अपिजर रकम कर ि.#ीएमी के जीप, के ९0८ #प९८ी5००क३२छ०३१०८:९/७७०७.३०७४:४८७८८६ ४५ ्् 


ब्रप्न हैं, भगवान्‌ ही अक्षर अविनाशी आत्मा हैं, भगवान 
ही द्रिण्यगर्भ हैं, भगवान्‌ ही स्व देवता हैं, भगवान्‌ ही 
जीवात्मा हैं; भगवान्‌ ही प्रकृति हैं, भगवान्‌ द्वी जगत्‌ हैं, 
भगवान हदवी जगद्दयापी विभु अक्षर अव्यक्त सगुण निराकार 
बह्म हैं, भगवान ही यश हैं, भगवान्‌ ही कम हैं, भगवान्‌ 
ही जगतके कत्तो; भर्तों; संहर्तों हैं, भगवान्‌ हो साक्षी और 
मगवान ही भोक्ता हैं; मगवान्‌ दी शिव, विष्णु, ब्रह्मा, शक्ति; 
सूर्य आदिके अंशी हैं, भगवान्‌ द्वी शिव, विष्णु, ब्रह्मा, शक्ति; 
सूये आदि हैं । भगवान्‌ ही श्रीराम; श्रीकृष्ण, श्रीवृसिंद 
आदि अवतार हैं, भगवान्‌ ही समस्त सुष्टिके द्वारा विभिन्न 
रूपॉर्मे पूजित विभिन्न नामरूपघारी ईश्वरीय नियमविशेष हैं ! 
भगवान्‌ ही विश्वगुरु हैं और भगवान्‌ ही वसुदेवपुत्र; 
देवकीनन्दन।; ननन्‍्दनन्दन, यशोदालाल, गोपीवल्भ; मुरली- 
मनोहर, श्यामसुन्दर, राधास्मण, रक्मिणीपति, श्रजनवयुव- 
राज, बजेश्वर, द्वारिकाधीश और व्यास-भीष्मादिके द्वारा 
पूज्य परमेश्वर हैं और वही भगवान्‌ श्रीकृष्ण यहाँ इतिहास- 
प्रसिद्ध 'पार्थलखा” या “तोत्रवेत्रैकपाणयः पार्थसारथि' हैं! 
इस प्रकार श्रीकृष्णके सवोतीत और सर्वमय “समग्र? 
स्वरूपको सम्यकरूपसे जानकर उनकी जो उपासना होती 
है वही श्रीकृष्णकी यथार्थ उपासना है। ( जाननेका अर्थ 
केवल बुद्धिद्वारा समझ लेना ही नहीं हे, उसकी प्रत्यक्ष 
अनुभूति होनी चाहिये । ) यह श्रीकृष्ण न तो केवछ एक- 
देशीय व्यक्त स्वरूपविशेष हैं, ओर न केवल शुद्ध-बुद्ध- 
मुक्तस्वभाव ब्रह्म ही हैं | ये दोनों ही उनकी अभिव्यक्तियाँ 





हैं। उनको एकदेशीय माननेमें भी उनके स्वरूपकों 
अल्प और परिच्छिन्न करना पढ़ता है। और केयर झुद्ध 
ब्रह्म माननेसे भी शुद्ध ब्रक्षके अतिरिक्त और सब कुछका 
कोई स्वरूप निश्रय नहीं होता | भाया या मिथ्या कहकर 
टालनेसे भी काम नहीं चलता । इसीसे यह कहा जाता है 
कि सब कुछ नहीं है सो नहीं हे, पर वह सब (ब्क्षसमेत ) 
भगवानकी ही अभिव्यक्ति है। भगवान्‌ सं ही कद्दते हैं--- 
मक्त: परतरं नान्‍्यद्‌ किम्निवद्स्ति घनऊय । 
मयि स्ंमिद प्रोतं॑ सूश्रे मणिगणा इय # 
(गीता ७। ७ ) 
बहाणो हि प्रतिष्ठाइमसतस्याष्ययस्थ चञ। 
शाश्वतस्य॒ चर धमंस्थ सुस्स्वैकान्तिकस्प व # 
( १४ | २७ ) 
"है घनकञ्ञय | मेरे सिवा और कुछ भी नहीं है, 
यद्द समस्त जगत्‌ सूतमें सूतकी मणियोंकी भाँति मुझमें ही 
गुँथा है। जगत्‌ ही क्यों, अव्यय परबक्ष, अमृत, शाश्वत घम 
और ऐकान्तिक आनन्दका आधार भी मैं ही हूँ |” तबका 
समन्वयात्मक यही गीतोक्त समग्र ब्रह्म” या “पुरुषोत्तम'का 
स्वरूप है और वह श्रीकृष्ण ही है। इसी लिये वेदान्तशानके 
उपदेश और ज्ञाता श्रीमधुसूदन सरस्वती कद्दते हैं--- 
पंक्षीविभूषितकराश्रवनी रदाभात्‌ 
पीताम्वरादरुणविम्बफछाधरोष्ठादह ॥ 
पूर्णन्दुसुन्दरमुखादरविन्दनेश्रात्‌ 
कृष्णात्पर किमपि तस्‍्यमह न जाने ।। 


अब 


ब्रह्म ओर त्रजकुमार 
चाद्दे तू योग करि भ्रकुटिमध्य ध्यान धरि , 
सादे नाम-रूप मिथ्या जानिके निद्वार ले। 
निरशुन, निरभय, निराकार ज्योति ध्याथ रही 
पेसो तरवज्ञान निज मनमें तू घार ले॥१॥ 
नारायन अपनेकौ आप दी बस्वान करि 
'मोते वह भिन्न नहीं! या विधि पुकार छे। 
जौलों तोहि नंदकौ कुमार नईहिं दृष्टि परयों , 
तौलों तू भले बैटि ब्रह्मकों बिखार लै॥२॥ 


--नारायण खामी 


--+०-- 


परा ओर अपरा भक्ति 


( केखक--श्रीयदुनायसिंदनी एम० ए०, पी-एच० डी० ) 


श्रीनारद भगवानते ईश्वरसम्बन्धी परम प्रेमको भक्ति 
कहा है-- 

सा ध्यक्थिन्‌ परमग्रेमरूपा । ( नारदसूत्र २ ) 

भक्तिका खरूप वह प्रेम हे जो अपने परम स्वरूपको 
प्रात होता है । भक्तिकां सर्प अमृत है---“अमृत- 
स्वरूपा चा ( नारदसूत्र ३ ) इश्वरभक्ति अमृतसरीखी 
मधुर है जिसके आखादनसे मनुष्य अम्ृतत्वको प्रास 
होता है। जो मनुष्य इंश्वरमक्तिमें निष्ठ होता है वह अमर 
होता है। ( शाण्डिल्यसूत्र ३ ) जो भगवानमे जीता है, 
भगवानमें चलता है और मगवानमें द्वी संस्थ हो जाता है 
वह अम्ृतत्व छाम करता है। ( शाण्डिल्यसूत्र-स्वमेश्वर- 
भाष्य ) भगवसत्पेमका स्वरूप अनिर्वचनोय है, “अनिर्व- 
चनीय॑े प्रेमस्वरूपम्‌! ( नारदसूत्र ५१ )। यह प्रेम अमिट 
है। यह “मुकाखादनवत्‌” (नारदसूजत्र ५२) अवणनीय है । 

शाण्डिल्य महपि परा भक्तिकों ईश्वरसम्बन्धिनी आसक्ति 
( 'सा परानुरक्तिरीश्वरे” शाण्डिल्यसूत्र २ ) कहते हैं। इस 
लक्षणकों अन्य प्रकारसे यों कद्द सकते हैं कि भक्ति ईश्वर- 
सम्बन्धी परम अनुराग या प्रेम हे । भीनारदोक्त लक्षण ऐसा 
दी हे। 

नारदपाश्नरात्रम भक्तिको-- 

'अनन्यममता विष्णो ममता प्रेमसहूृता” 

अ्थात्‌ इंश्वरमें अनन्य प्रेमयुक्त अनन्य ममत्वानुभव' 
कहा है । ईश्वरसम्बन्धी अनन्य प्रेम वह प्रेम है जिसमें 
केवल एक इश्वर ही “अपना” मालूम होता हे। यह किसी 
दूरस्थित आदशसम्बन्धी यूक्ष्म अव्यक्त भावतरज्ञमात्र 
नहीं है। यह पुरुषोत्तम-सम्बन्धी प्रत्यक्षानुभूत सुस्पष्टतया 
अभिव्यक्त प्रेममाव दे | पराक्ालीन भत्तिश्ञात्रधाहित्यमें 
भक्ति और प्रेमा ये दो भेद किये गये हैं। भक्ति ईश्वर- 
सम्बन्धी खयमुद्धृत अनुराग है जिसमें इष्ट विषय ईश्वर हे 
और उसीमें भक्त परमाविष्ट और तन्मय होता है--- 

इशे स्वारसिको रागः परमाधविष्टता भवेत । 

तनन्‍्मयी था भवेद्भक्तिः सात्न रागात्मिकोदिता ॥ 

( मक्तिरसामृतसिन्धु ) 

प्रेमा भक्तिका परमोत्कर्ष है | ईश्वरसम्बन्धी यह 
अत्यन्त एकाग्र--केन्द्रीभूत प्रेम है जिसमें अनुरागकी हृद 
है भौर जिससे हृदय पूर्णतया विद्वुद्ध दो जाता ह-- 


सम्यक्रमसणितस्स्बान्तोी ममत्यातिशयाद्ितः । 
भावः स एव सानद्वात्मा बुणेः प्रेमा निगणते ॥ 

( भक्तिरसामृतसिन्धु ) 
भगवलत्पेम मगवद्भक्तिकी पूणता और सिद्धि है । 
श्रीमदूभागवतर्म तीन प्रकारकी भक्ति कट्टी गयी है। 

यदि कोई मनुष्य पर्धहू, घमण्ड) ईष्यों या क्रोधसे प्रेरित 
होकर भक्ति करता हे तो उसकी भक्ति तामसी है, 
क्योंकि तम ही उसके आचरणमें मुख्य है । 
(३। २९। ८ ) यदि काई मनुष्य लोकेषणा, वित्तेषणा या 
किसी प्रकारकी भोगेंपणासे देवमूर्तियॉंका आराधन करता 
हे तो उसकी भक्ति राजसी है, क्योंकि उसके आचरणमें 
रजोगुण प्रधान है । ( २९।९ ) यदि कोई मनुष्य कर्तव्य 
जानकर कतेव्य करनेकी इच्छासे या गुप्त वासनाओंकों नष्ट 
करनेके अभिप्रायसे अथवा ईश्वरको प्रसन्न करनेके लिये इश्वरकी 
भक्ति करता है तो उसकी भक्ति सात्त्विकी है; क्‍योंकि उसके 
आचरणमें रक्त प्रधान हैे। (२९ । १० ) भक्तिके ये 
तीन प्रकार गौणी भक्तिके प्रकार हैं। ये मनुष्यकी स्वाभाविक 
इच्छाओंसे प्रदत्त होते हैं | परन्तु परामक्ति स्बथा अहदेतुकी 
और अव्यवहित होती है--“अह्दैत॒ुक्यव्यवद्धिता या भक्ति+ 
पुरुपोत्तत”! ( २९ | १२ ) मलुष्यका परम धर्म 
वह्दी है जिससे ईश्वरकी वह अदैतुकी और अव्यवष्वित 
भक्ति प्राप्त हो जो जीवमें आत्मानन्द भर देती है । 
(१।२।६) यही परा भक्ति है। यही निगुंण 
भक्ति अर्थात्‌ सत्त, रज, तमसे विमुक्त भक्ति है । 
यह स्वोन्तरात्मा श्रीमगवानक्की ओर अविच्छिन्ना मनोंगति है 
जो भगवदूगुणश्रुतमात्रसे निकल पड़ती है। (३। २९ । ११) 
जो इस प्रकरारकी परा भक्तिसे भक्तिमान्‌ है वह भगवत्सेवाके 
सिवा और कुछ भी नहीं चाहता। वह न सालोक्य 
( भगवान्‌ जहाँ रहते हैं वहाँ रदना ) चाहता है; न 
साह्टि ( भगवानकी कतुमकर्तुमन्यथाकर्तु शक्ति 9» न 
सामीष्य ( भगवानके समीप रहना )5 न सारूप्य ( भगवद्गूप 
होना ); न सायुज्य ( भगवानक़े साथ एक द्वो जाना ) दी 
चाहता है, इन्हें वद देनेपर भी ग्रहण नहीं करता ( २९। 
१३ )। वह न अपुनर्भ व केवल्यकी इच्छा करता है (११ । २०। 
३४ ) न निर्वाण--मुक्तिपदलामकी द्वी ( १४। १४) | 
जो एकान्‍्त भक्तिसे मगवानकों भजता है वह श्रीभगवश्चरणोके 
सिवा और कुछ नहीं चाइता-- 


डे६० 


न अविद्या ख॒त्युं तीत्थों दिद्ययाउस्ृतमइचुते # 
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एकाम्तभक्तया को थाब्छेत पादमूछ बिना थहिः | 
(४ । २४। ५५ ) 
ऐसे भक्तकी भक्ति ही परा भक्ति है। 
भीमरूगबद्ीतामें चार प्रकारके भक्त वर्णित हैं- 
(१) आते ( जो दुःखसे परित्राण चाहता है ), (२) 
जिशासु, ( ३ ) अथोर्थी ( जो भोगके विषय चाहता है ) 
और (४) ज्ञानी (जो ईश्वरकी अहैत॒की भक्ति करता है ) । 
आरत्त, जिज्ञास और अथार्थीकी भक्ति गौणी है, क्योंकि 
इसमें भगवदतिरिक्त देतु हैं | परन्तु शानी भक्तकी 
भक्ति अहैठ॒ुकी, स्वाथरदित और मुख्य होती है ( शाण्डिल्य- 
सूत्र ७२ और स्म्रेश्वरमाष्य तथा नारदसूत्र ५६ )। 
उसकी अनन्यतया एक भक्ति होती है। वह श्रीभगवानसे 
नित्ययुक्त रहता है। भगवान्‌ उसके प्रियतम हैं और वह 
भगवानका प्रियमम है (गीता ७ । १७) | उसका 
भगवत्प्रेम अन्धा नहीं द्वोता प्रत्युत अन्तर्शोनसे प्रकाशमान 
रहता है । 
शाण्डिल्य महर्षिने मुख्या ओर गौणी भक्तिका निरूपण 
किया है। मुख्या भक्ति मगवानके प्रति अनन्य एकान्तभाव 
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है ( शाण्डिल्यसूत्र ८३१ )। यही परा भक्ति है ( सूत्र ८४ 
ओर सम्ेश्वरमाष्य )। गीताकी भी यही शिक्षा है कि 
श्रीसमगवानकी परा मक्ति करके भक्त भगवानमें प्रवेश करता 
है ( गीता १८। ६८ )। भक्तिसे ईश्वरकी भक्ति करना 
गौणी भक्ति है | मुख्य भक्तिका यह साधन है (शाण्डिल्य- 
सूज़ ५६ ) | भगवज्नामकीसनादिसे उत्पन्न होनेवाला यह 
प्रभाव है जो उसमें अनुराग उत्पन्न करता है | गौणी 
भक्तिकी ग्राप्तिकि ये साधन हैं ( शाण्डिल्ययूत्र और 
स्वप्नेश्वरमाष्य )। यही अनुराग विकसित द्वोकर भगवद्येम- 
को प्राप्त द्ोता है । 

श्रीनारद भगवानते भी भक्तिके दो भेद किये हैं-- 
गौणी और मुख्या ( नारदसूज़ ५६ और ६७ ) | गौणी 
भक्ति भक्तके स्व॒भावमें सत्तत, रज; तमके तारतम्यसे त्रिविध है 
( नारदयूत्र ५६, श्रीमद्भागवत ११ । ९। १० ) | अथवा 
गीताक़े अनुसार आते, जिज्ञास और अशथोर्थीरूपसे 
त्रिविध है । मुख्य भक्त वे हैं जिनकी ईश्वरमं अनन्य भक्ति 
है, जो ईश्वक्के सिवा और कुछ नहीं चाहते ( गीता 
७ | १६ ) | ईश्वर ही उनके जीवनका सर्बस्व है । 


--+*स894%- - 


ज्ञानोत्तर भक्ति 


( छेखक-- ० श्रीनरदर शास्त्री खरझ्ीकर ) 


भक्ति दो प्रकारकी है--एक शानोत्पत्तिके लिये ई-धर- 
की उपासना करके शान प्राप्त करना; और दूसरी, ज्ञानंक 
पश्चात्‌ श्रीमगवानके प्रति आत्यन्तिक प्रेमका होना | पहली- 
को गौणी भक्ति कह्दते हैं और दूसरीको पग्रेमा भक्ति अथवा 
शानोत्तर भक्ति । भारतवर्षक्रे प्रायः सभी संतोंने इस 
प्रेमा भक्तिका अवलम्बन किया है और महाराष्ट्रमें संतवर्य 
श्रीज्ञानेश्वर महाराजसे इस भक्तिका बहुत दी स्पष्ट रूप प्रकट 
हुआ है। श्रीमच्छक्ट्राचायने “ब्रह्म सत्यं जगन्मिथ्या जीवों 
ब्रहेव नापरःः इस सिद्धान्तके द्वार शानका अधिष्ठान 
विशद किया | इसी शानाधिष्ठानपर श्रीशानेश्वर महाराजने 
अति दिव्य भक्तिप्रेमका सुन्दर, रमणीय भवन खड़ा किया। 
इस मवनका सौन्दर्य देखकर स्वगंस्थ देवता भी इसमें निवास 
करनेके सुखसे अपने-आपको वच्चनित देख दुखी दोते हैं । 
नामदेव, एकनाथ) तुकाराम, श्रीसमर्थ आदि संतोंने इसी 
मक्तिप्रेके आनन्दगीत गाये हैं। वर्तमान कालमें भी 
अनेक संत इसी प्रेममक्तिके उपासक हैं । माहुरके योगि- 
राज भीपुरुषोत्तमानन्द सरस्वती उर्फ विष्णुदास महाराज 


ज्ञानोत्तर प्रेमसे ही जगदम्बाकी उपासना करते थे। यह 
प्रेममक्ति चतुविध पुरुषार्थके परेकी भक्ति है, इसलिये इसे 
संतोंने पश्चम पुरुपार्थ कहा है। यद्द मुक्तिके परेकी भक्ति है 
इसलिये इसमें उपासक मुक्तिकी भी इच्छा नहीं करते | 
परब्ह्म परमात्माका वर्णन करते हुए. उपनिपदोंमें यह 
दिखाया है कि “आनन्द” द्वी उसका रूप है। पर इस 
केवल आनन्द ब्रह्म को अपने आनन्दकी प्रतीति नहीं हो 
सकती; 'एकाकी न रमते!' इसीलिये तो उसने “एको5हं 
बहु स्याम! ऐसो इच्छा की और एकसे अनेक हुआ । 
श्रीशानेश्वर मद्दाराजके 'अमृतानुभवकी टीकामें श्रीशिव- 
कल्याण कहते हैं--'पूर्णतवसे जो परअक्ष है उसे अपने 
परअक्षखरूपका दिग्दशन नहीं होता, हसलिये ऐसा दिग्दर्शन 
हो और प्रेमसुल बढ़े, यह स्फूर्ति परअनक्षमें होती दे ।” 
उदाइरण--खेलनेबवाली छोटी बच्चियोंकों पृत्रप्रेम व्यक्त 
करनेका बंड़ा शौक रद्दता है| वल्लकी गुड़िया बनाकर वे 
उसे अपना बच्चा बनाती हैँ । बच्चा जनती हैं और उसका बढ़ा 
लाड-प्यार करती हैं, पास लेडाकर सुलाती हैं, ये सब खेल 


# शानोसर भक्ति # 


३६१ 
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खेलती हैं ओर इसी खेलमें बच्चा जब (मा कहकर पुकारता 
है तब उस गुड़ियाकी मौके आनन्दका कोई पाराबार नहीं 
रहता। इसमें उसे अपने माता होनेका, उस बच्चेकी पुकारसे 
बड़ा सुख मिलता है। किसी बॉँझ स्लीको यद आनन्द नहीं 
हो सकता। लोकमें वह अपने पेटमें चाहे जितने कपड़े लपेट- 
कर अपने-आपको लोकमें गर्भवती कहलानेका यज्ञ करे या 
किसीका बच्चा चुराकर अपनी गोद भेरे--उसे पुत्रग्रेमका 
वह आनन्द हो ही नहीं सकता; न पुत्रप्रेमसे उसके दुग्धकी 
धारा ह्टी निकल सकती है। स्वयं ही जब कोई जननी शिशुको 
जनकर द्वैतको प्राप्त होती है तभी पुत्रके पुकारते ही माता- 
को मातृत्वका बोध द्वोता है ओर उस बोधसे ही सहज प्रेम 
दुग्धामृत बनकर बाहर निक्रल्ता है | स्रीके हानेसे ही 
पतिकों पतित्व अनुभूत होता है, स्रीके बिना पतिका पतित्व 
नहीं; शिश्ठु द्वो तो ढ्ी माताको मातृत्व अनुभूत होता है, 
अन्यथा नहीं। आत्यन्तिक प्रेम ही माताके गर्भमें रहकर पीछे 
पुत्ररूपसे प्रकट होता है । इसी प्रकार आननन्‍्दस्वरूप ब्रह्म- 
को अपना आनन्द व्यक्त करनेकी जो स्फूर्ति होती है उस 
स्फूर्तिका व्यक्त होना एकमेवाद्वितीय बक्षका द्वेत होना है । 
इस द्वेताकार स्फूर्तिका नाम जीव या भक्त हे। जीव भक्त 
और भगवान्‌ हैं तो एक ही; पर पुत्र 'मैं पुत्र हूँ” इस 
भावनासे माताकों (माता? कहकर पुकारे इसमें अद्वेतकी 
कोई द्वानि नहीं होती, प्रत्युत प्रेम व्यक्त होता और बढ़ता 
है। इसी प्रकार भगवानका प्रेम व्यक्त हुआ उसीका नाम 
हुआ भक्त; और यह भक्त जब है ग्रभो ! मैं पतित हूँ-- 
तुम पावन दो, मैं शिशु हँ--तुम माता हो, मैं भक्त हूँ-- 
तुम भगवान्‌ हो, इस प्रकार मगवानकों पुकारता हे तब 
भगवानकों अपनी भगवत्ता प्रतीत होती है। तब अद्वेतका 
भाव बनाये रहकर प्रेम-प्रतीति-कालमें जो-जो व्यवहार उस 
भक्तके कायमनोवाक्यसे होते हैं वे सब भगवानके भजन ही 
होते हैं। बच्चेक़े (माँ कहकर पुकारते द्वी जैसे माताके 
दृदयमें बात्सल्य उमड़ पड़ता है बेंसे ही भमगवानकों जब 
भक्त पुकारता है कि 'हे भगवन्‌ ! हे प्रभो ! हे जगन्नायक ! 
है जगजननी !” तब पुकारनेकी देर है कि भगवानका भक्त- 
वत्सलू दृदय माताके समान ही भक्तकी ओर उमड़ पड़ता 
है; यही नहीं, सदा-सबंदा द्वी भक्तका प्रेम प्रहण करनेके 
लिये भगवान्‌ भक्तपराधीन होकर रहते हैं । 


भीतुकाराम मद्दाराज भगवानसे कद्दते हैं कि हमारे 
भक्तभावक्े कारणसे ही तो तुम्हारा भगवद्धाव दे | फिर 
छेद 


इसे भूलकर क्‍यों चुप बेढे हो ! क्‍यों हमारी उपेक्षा कर 
रहे हो ! 


मकईका एक दाना है। बद् जोती हुई भूमिमें गिरा, 
उसपर वृष्टि हुई और तब वह दाना फूटा । दाना फूटा 
पर उसके फूटनेकी क्रियामेंसे ही अक्लुर उत्पन्न हुआ | 
वह अछ्भुर बढ़ा, उसमेंसे छोटी-छोटी कई शाखाएं फूट 
निकलीं ओर बह एक भुद्गा बना उस भुटष्टेम फूल लगे 
और फिर उसमें दाने निकले। ये दाने असंख्य थे। 
मूलम॑ जो एक दाना था वह अब कहीं नहा देख पड़ता | 
वह गायब हो गया सही पर बही असंख्य दानोंके रुपमें 
व्यक्त हुआ है। इसलिये एक दानेकी प्रतीति असंख्य 
दानोंमें है, यह बात निश्चित हुई | भक्तकी बति ऐसी ही 
होती है । एक द्वी परमात्मा अनेकत्वकों प्रात हुआ है । 
अनेकत्व एकत्वका ही चिद्विलास हे | 


शानेश्वरीमें श्रीज्ञानेश्वर महाराज कद्ते हैं कि समुद्रमें 
अनेक तरज्ञ उत्पन्न होते हैं, वे समुद्रमें ही रहते हैं और 
समुद्रमें ही विलीन द्वोते हैँ। तरज्ञोंकी इन तीनों हौ 
क्रियाओंमें जलके सिवा और कुछ भी नहीं है । इसी 
प्रकार प्रेमरूप प्रभुका प्रियत्व जो प्रसुत हुआ वही जगद्गुप 
भक्तत्वको प्राप्त हुआ है। जैसे मकईके अनेक दानोंमें 
अथवा समुद्रके अनेक तरंगोंमें मूल मकईका एक दाना या 
जल दी द्वोता है, वैसे द्वी मक्तोंकी अनेकानेक बजृत्तियोमें 
पूर्ण परमात्मा द्वी द्ोता है। समुद्र और तरंग कहनेमें तो 
दो शब्द हैं पर प्रतीतिमें केवल जल ही है; सूर्य और 
प्रकाश शब्द दो हैं परन्तु प्रतीतिमें है एक प्रकाश ही | 
घट और मृत्तिका; घुव्ण ओर अलझ्लार; तन्तु और 
पट ये सब दब्द हें दो दो; पर अनुभूति एक ही है । 
इसी प्रकारसे भगवान्‌ और भक्त) सेव्य और सेबक; 
परमात्मा और जगत्‌, गुरु और शिष्य हैं. शब्दतः दो) पर 
बस्तुतः एक ही । अनेकानेक अखिल व्यवद्दारोंमें प्रेमरूप 
परमात्मा दी समुदित है यही ज्ञानी भक्तोंकी चित्त-भूम है । 
इसील्ये श्रीज्ञनेश्वर महाराज कहते हैँ कि शिष्य और 
गुरु इन दोनों शब्दोंका अर्थ दोनोंमें ही श्रीगुरु ही है । 
( अम्ृतानुभव ) आकार चाहे अनन्त हों पर उनके शकलमें 
कोई बाघ नहीं होता | 


विचिश्न विभवं बिना। 
भ्रुतिः ॥ 


(अक्ञगीता ) 


जगज्जीवेश्वरस्वादि 
केवक चित्सदनन्दबह्मास्मैक्यपरा 
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जगत्‌, जीव; ईश्वरको तरिविधरूपसे कहना केवल कहना 
ही है। यथार्थमें परब्रह्मके सिवा और कुछ मी नहीं हे । 
न तम्न सूर्यो भाति न चब्द्तारक 
नेमा विश्वतों भास्सि कुतोइ्यमपक्‍्रिः | 
भाग्तमचुभाति सर्व 
तस्थ भासा स्वास्िद विभाति ॥ 
( मुण्डकोपनिषत्‌ ) 


सूब, चन्द्र; तारा; विद्युत्‌; अम्नि ये सब मासते हैं, 
पर भासते हई उसी परबह्मपर | परबह्म ही इन रूपोंसे 
प्रकट है। भूमिके बिना वृक्ष नहीं द्ोता वेसे ही परमात्म- 
सत्ताके बिना जगत्‌ नहीं होता। भक्त खब अवस्थाओंमें 
भगवानको ही देखते हैं | विषयबुद्धि तो उनमें दोती ही 
नहीं । उनका विषय एक नारायण ही दो जाता है। यह 
श्रीतुकारास महाराजका स्वानुभव है ! 
ज्ञानोसर भक्तिमें भक्त प्रभु-प्रेमातिरिक्त मुक्तिको कोई 
चीज ही नहीं समझता । जीवदशा दुखदायी है) प्रपश्च 
नाशवान है; जन्म-मरणके दुःख अपार हैं, इत्यादि बातें 
खुमकर जो भीझता उत्पन्न होती है उससे लोग जन्म-मरण- 
के भयसे छूटना चाहते हैं; पर जिनका जीवन ही भगवन्मय 
है जो 'मश्िता मद्गतप्राणा:' हैं, जिनके 'इन्द्रिया्णां मनः? 
और “बुदिबुर्दिमताम! श्रीकृष्ण हैं; अहंस्फुरण जिनका स्वयं 
श्रीनारायण है ऐसे हरिभक्तोंको जन्म-मरण और उसके 
कश्टोंकी सुध लेनेका श्रीहरिकों छोड़ अवकादा ही कहाँ ! 
श्रीहरि ही जिनके तन-मन-प्राण हूँ उनको बन्धन द्वी क्‍या १ 
फिर मुक्ति भी वे किससे चाहेंगे ! 
बद्धों मुक्त इति व्याख्या गुणतों में न बस्तुतः । 
( श्रीमद्भागवत ) 
बन्ध-मोक्ष गुणत्रयकी अपेक्षासे हैं, वस्तुत्तः तो नहीं ही 
हैं।ये गुणत्रय भी परमात्मसत्तासे ही पूर्णतया व्याप्त हैं, 
इसलिये बन्ध-मोक्ष, पाप-पुण्य, सुख-दुःखादि इन्द्र शब्दतः 
इन्द्र होनेपर भी भक्तकी भावनामें उनका इन्द्वातीत- 
गुणातीत प्रेमरूप ही वास करता है। प्रेम भी बिना विरोधके 
अपना पूर्ण सुखस्वरूप नहीं प्रकट करता, इसलिये अनन्त 
आकार-विकारोंसे श्रीप्रभु ही अपना प्रियत्व प्रकट करते हैं । 
इसलिये भक्त भोक्षके पीछे न पड़कर प्रभ्ुचरणीमें ही प्रेम 
लगाते हैं । एकनाथी भागवतर्मे भगवान भ्रीकृष्ण कहते हैं 
कि सब भूतोंमे मगवानकों ही देखते हुए, जो भक्तजन 
अभगवब्‌भजन करते हैं बे मेरे ही परिपूर्ण स्वरूप हो जाते 


तमेब 
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हैं ।** ०० जो स्वगंकी इच्छा करते हैं उन्हें मैं स्वग॑ देता 
हूँ; जो मुक्तिकी इच्छा करते हैं उन्हें मैं मुक्ति भी देता हूँ; 
ओर तो क्या मैं अपनी देह भी श्रीलुष्मीजीकों सौपकर 
निश्चित्त हो रहता हूँ।? परन्तु जैता कि श्रीशनेश्वरीमें 
भगवान्‌ कहते हैं “जिस सुखमें मेरे मैंपनका भी लेश 
नहीं रह सकता बह अत्यन्त मृदु-मधुर आनन्द में अपने 
प्रेमी भक्तोंके लिये रल छोड़ता हूँ और उन्हींको उस 
परम प्रेमानन्‍्दपदपर आरूढ करता हूँ, उस प्रेमानन्दर्मे 
भगवान्‌ ओर भक्तके सिवा और कुछ भी नहीं रद्द 
सकता ।? इस प्रेमानन्दमें भक्त अपना भक्तत्व भ्रूल 
जाता है और राम-कृष्ण-हरि आदि नामौंका भजन करता 
रहता है। अनन्य नाम-भक्त नामदेव इस प्रेमानन्दका 
वर्णन करते हुए कहते हैं कि 'पाण्डुरंग ! तेरी छबि देखकर 
भवमभय नष्ट हो गया, अब यही एक मय चित्तको घेरता है 
कि यदि तू मुझे मुक्त कर देगा तो में तेरा मजन कैसे कर 
सकूंगा, कैसे तेरे मामरूपकी माधुरीका समास्वादन कर 
सकूंगा इसलिये मुझे मुक्ति न देकर बार-बार जन्म दी 
दे जिसमें मैं तेरे नामरूपमाधुयंसे कमी वच्चित न होऊ।! 
श्रीतुकाराम महाराज भगवानसे कह्दते द कि “मुझे तेरी मुक्ति- 
सम्पदा नहीं चाहिये। मुझे बार-बार जन्म दिया कर, पर 
अपनी प्रेमभक्तिसे मुझे कभी खाली न कर |” एकनाथ 
महाराज प्रभ्से प्रार्थना करते है कि “मुझे प्रेमसुख दे; प्रेमके 
बिना समाधान नहीं । जिस श्ानीमें प्रेम नहीं होता उसका 
वह शान वेश्याके दी *ंगारका-सा है जिसका कोई पति नहीं ।* 

यही भक्तिके परेकी मुक्ति है जिसपर चारों मुक्तियोँ 
न्योछावर हैं। इसी प्रेम-मक्तिको देवषि नारदने 'परमप्रेमरूपा 
अमृतस्वरूपा च! कहा हे । गीताके “पन्नं पुष्पं फलं तोयम' 
इत्याद कछोककी श्रीशानेश्वर महाराजने बड़ी ही सुन्दर 
व्याख्या की है--भगवान कहते हैँ-“जिस भक्तने अनन्य प्रेमसे 
मुझे पत्र, पुष्प, फल, उदक दिया उसने बेकुण्ठसे भी बढ़कर 
दिव्य धाम दिया, कोस्तुममणिकी अपेक्षा भी सुन्दर 
आभूषण दिये, अम्ृतसे भी उत्कृष्ट भोग दिया; इस भोगसे 
मैं जितना सन्‍्तुष्ट होता हूँ उतना और किसी वस्तुसे नहीं | 
सुदामाके तण्डुलकी पोटलीकी गाँठ खोलनेवाले अज्जुन ! 
तुमने तो देखा ही है ! में छोटा-बढ़ा, कम-बेश, धनी-निर्धन 
कुछ नहीं जानता, केवल एक प्रेम जानता हूँ । मेरे प्रियत्व- 
रूप भक्तोंके अन्तःकरणमें मेरे सिया दूसरा कोई भाव ही 
नहीं रहता | स्वोगसे भक्तत्व मैं ही हूँ, यही उसकी प्रतीति 
होतो दे | उतके द्वारा होनेबाले सन कम मेरे ही स्फूरण हैं । 
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यह अद्वेतपारंगता भक्ति है|” श्रीशनेश्वर महाराज कहते 
हैं यह भक्ति अनुभवसे हो जाननेयोग्य है, कहनेयोग्य नहीं | 

श्रीजगदम्बा रेणुका देवीके कण्ठमणि छाडले मक्त 
श्रीषिष्णुदास मद्दाराज भगवततीसे पूछते हैं--शशिकला ! 
मैं तेरा बच्चा हूँ न; तेरा ही तो अम्गृतपान करता हूँन! 
तब में पथ्य क्‍यों करू, जो चाह क्‍यों न खारऊँ, इतना तो 
माता ! मुझे बता दे। कामधेनुका स्तन जब मेरे मुखमे है 
तो मनीरथोमें मैं कमी क्‍यों करूँ ! विषयभूमिके पपड़े क्‍यों 


देददे 
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चाट करूं ! इतना, रेंणुका माता ! मुझे जरूर बता दे !? 


इस प्रेम-भक्तिमें भक्तके नाम-रूपादि सभी व्यवहार प्रभु- 
प्रेममें ही समर्पित दोते हैं; इसलिये सब व्यवहारोंमे भक्तके 
भगवान्‌ ही विराजते हैं | शानोत्तर भक्तिका इस प्रकार 
विलक्षण माहात्म्य हे जिसका अत्यत्प विवेचन यहाँ किया 
गया है । शानोत्तर भक्तिके पाठ सब जीबोको प्रात हों और 
सर्वत्र भगवस्येम व्यक्त हो, यही श्रीसद्गुरुमातासे प्राथना 
करके यदद लेख समाप्त करता हूँ | 


+ ८००७-69 ०य:०००- 
वेद-मन्त्र 
बेदने किया यही गशुणगान-- पिता माता त्राता दुख ताप। 
विश्व तेरा तुम उसके प्रान पुण्य. उत्पीड़न भव-भय-पाप॥ 
दखाकी ध्यापकता हो आप। सखुधामे संज्ञीयन अभिधान | 


अनलकी ज्योति उचष्णता ताप॥। 


नीरकी शीतढूता  खुखमूल। 
धराकी क्षमता कणकी घूल॥ 
गगनकी निर्मेशलता नथ रूप | 


सिन्चुकी विषम गहनता कूप॥ 
खुमनमें मधु पराग शुचि गन्ध। 
मधुर रस खाद ओेछ फल कन्द्‌॥ 
प्रकतिका तू ही पुरुष श्रधान। 
बेदने किया यही गुंणगान॥ 
आप अग-जगमें रमते मौन! 
छुपा रद्द सकता तुमसे कौन!। 
विदेंग कुछका कलरथ अलि तान | 
चलुष्पदू_ न्‍्यारा नीति विधान ॥ 
देवका दुरूभ  निर्मेल ज्लान। 
भमलुजकी मानवता भगवात॥ 
कौड़ियोंके भी. जीवनप्राण | 
आपने किया जगत निर्मोण॥ 
आप ही हरि हर अज़ भग़धान। 
थेदने किया यही गुणगान॥ 


गरलमें झुत्यु जीवमे जान | 


दिवाकरमे उच्णता  मद्दान। 
सुधाकरका शीतल परिधान ॥ 
विषमता समता घन ऐश्वर्य। 


कला कौशल प्रभुता बल वीये॥ 


आप ही दीनवरधु भगवान। 

खेदने किया यही गशुणगान॥ 
मोहइनी माया शाक्ति सदेह। 
आपहीका भव छाया-गेह ॥ 
नेदह ममता निष्छुरता प्रीति। 
कटठिनता कोमलता भवभीति ॥ 
आप ही संयम नियम प्रचान। 
शील छुन्दर आचरण निधान॥ 
कौन पा सकता तेरा अन्त। 
कहा करती श्रुति मुझे अनन्त ॥ 

आप ही हैं सच्छे भगवान। 


बेदने किया यही गुणगान ॥ 
---जगदीरशा झा “विमल!' 


४ ० क बड़, 


बालगोपाल सबिदानन्दकी स्तुति 


एक बार सश्थिदानन्दधन भगवान्‌ श्रीकृष्ण अपने साथी 
गोपबालकी और बछड़ोंको साथ लेकर वनमें गये । वहाँ 
पूतना सथा बकासुरका माई अधघासुर एक बहुत बड़े अजगरका 
रूप बनाकर इस ताकमें बैठा था कि कब्र श्रीकृष्ण आने और 
मैं उनका बध करू ।” उस अजगररूप राक्षसका आकार इतना 
बढ़ा था क्िवह एक पवतकी भेणी-सा जान पड़ता था | 
उसको देखकर ग्वाल-बाल आपसमें कहने लगे (देखो न, यह 
केसा विचित्र अजगराकार पर्वत है, ऐसा जान पड़ता है 
कि इस पवतरूपी अजगरका ऊपरी हॉठ बादलॉसे मिला 
हुआ है तथा नी वेका नदीपर रक्खा है। इसकी ये गुफाएं दो 
जबड़ेकी तरह, चोटियाँ दाढ़ोंकी तरह और यह चौड़ा-सा 
मार्ग जिह्डाकी तरह जान पड़ता है ।” यह कहते और हँसते- 
खेलते सभी ग्वाल-बाल अपने बछड़ोंके समेत उस भयानक 
अजगरके मुखमें प्रवेश कर गये। भगवान्‌ श्रीकृष्णने जब इस 
प्रकार अपने मित्रोंकी अधासुरके मुंहमें पड़ा हुआ देखा, तो वे 
झटपट उस दुष्ट राक्षकके वध और अपने भक्तोंकी रक्षाके 
लिये स्वयं भी उसके मुंहमें पैठ गये । 


अधासुर तो यह चाहता ही था, उसने भगवानके घुसते 
ही अपना मुँह बंद कर लिया। किन्तु भगवानके सामने उसकी 
शक्ति ही क्‍या थी! मगवानने अपन दरीरको बढ़ाना 
आरम्भ कर दिया। इससे अधासुरके गलेमें डाट-सी लग 
गयी और उसका दम घुटने लगा | अन्तमें उसकी दोनों 
आँखें बाहर निकल पड़ीं और वह्द मौतके घाट छटपटाने 
लगा । तबतक उसके प्राण-पस्लेर भी ब्रह्मसथ्रको फोड़कर 
बाहर निकल आये। प्राण निकलते ही भगवानने अपना 
पहले-जैसा बालरूप बना लिया और ग्वाल-बाल तथा 
बछड़ोंके सहित हसते-हसाते बाहर निकल आये | 

इसके अनन्तर भगवान्‌ विचरते हुए, यमुना-तटपर 
पहुँचे और वहाँ भोजनकी तैयारी करने छगे। ग्वाल-बालोंने 
अपनो-अपनी भोजनकी पोटलियाँ खोलीं और जितने 
भोज्य-पदार्थ थे, सत्र एकर्मे मिलाकर एक दुसरेको बाँट दिये 
गये । भगवानने अपने बायें हाथकी हथेलीमें भ्रास रक्‍्खा, 
अगुलियोंमे चटनी आदि रक्खी, और सब बालकोंके मध्यमें 
खड़े होकर, सबको हँसाते हुए भोजन करने छगे।| तबतक 
सबने बछड़ोंपर दृष्टि डाली | बछड़े वहाँ नहीं थे, वे हरी- 
हरी धास चरते कहीं दूर निकल गये थे । यह देखकर 


गोप-बालक आतुर हो उठे । भगवानने उन सबको धीरज 
बँंधाते हुए कहा--तुमलोग भोजन करना न छोड़ो | 
में अभी बछड़ोंको ले आता हूँ ।” ऐसा कहकर उसी प्रकार 
हाथमें भोजनकी सामप्री लिये हुए भगवान्‌ आगे बढ़ गये | 

बात यह थी कि बक्माजीकों अधासुरका आश्चर्यजनक 
मोक्ष देखकर यह उत्कण्ठा पैदा दो गयी कि वे भगवानकी 
और भी अधिक आनन्ददायिनी महिमा देखें। इसीसे 
उन्होंने बछड़े छिपा दिये थे। यहींतक नहीं; भगवान्‌ 
जब ग्वाल-बालोंको छोड़कर आगे बढ़ गये; तब ब्रह्मा- 
जीने ग्वाल-बालोॉंको भी एक पर्वतकी कन्दरामें छिपाकर 
सुला दिया | किन्तु ब्रह्माजीकी यह सारी करतूत भगवानसे 
कब॒ छिपी रह सकती थी ! जगत्‌-प्रतिपालक भगवान्‌ 
श्रीकृष्णे अपने मनमें यह विचार किया कि यदि में इस 
समय ग्वाल-बाल और बछड़ोंकी घर नहीं ले जाऊंगा तो 
उनकी माताओंको अत्यन्त दुःग्व होगा | परन्तु यदि बहा जी- 
द्वारा चुराये गये ग्वाल-बाल और बछड़ोंको लौटाता हूँ तो 
ब्रह्माजीकों मोह नहीं होगा ।” अतः भगवानने एक लीला 
स्‍वी, उन्होंने अपनेकों ही उन नानाप्रकारके गीवत्स और 
गोपालोके रूपमें परिणत कर दिया | 

भगवानने जिन गोवत्सों और गोप-बालकोंकीं बनाया, 
बे टीक उन्हीं गोबत्सों और गोप-बालकोंके समान थे जिनको 
ब्रह्माजीने छिपा रक्‍्खा था। ये ठीक उन्हीं-जेसी शकल- 
सूरतवाले, उन्हीं-जैसे सजे-बजे और बंशी लिये हुए थे । 
गेकुलमें पहुंचकर सब बालक और बछड़े अपनी-अपनी 
जगदहपर चले गये | उनके माता या पिता किसीको भी यह 
श्रम नहीं हुआ कि “वे उनके बालक नहीं हैं।? बल्कि 
भगवत्रूप होनेके कारण उन बरछड़ों और बालकोंमें उनकी 
प्रीति और भी बढ़ गयी ! 

इधर ब्रह्माजीने इस कार्यमें अपनी दृष्टिसे केवल रंच 
मात्रकां समय लगाया था, किन्तु उनके इतने ही समयमें 
वजवासियोंका एक वर्ष व्यतीत हो गया। ब्रह्माजी अपने 
छिपाये हुए बछड़ों ओर गेप-बालकोंको भगवानके साथ 
देखकर बड़े आश्रयंचकित हुए. वे सोचने लगे कि-- 
भैनें तो इन्हें छिपाकर सुछा रक्‍्खा है, ये उतने ही बछड़े, 
वेसे ही बालक भगवानके पास कैसे आ गये !” ब्रह्माजीने 
इस रहस्यको समझनेकी बहुत चेष्टा की, किन्तु वे कुछ भी 


कल्याण 7<-* 





नोमीडथ ते5अ्रवपुषे तडिदम्बराय गुआवतंसपरिपिच्छलसन्मुखाय । 
वन्यस्रजे कवलवेत्रविषाणवेण॒लध्मश्रिये मदुपदे पशुपाक्जाय ॥ 
(भा० १० | १४। १ ) 


* बालगोपाल सब्जिदानन्व॒की स्तुति * 
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नहीं समझ सके | उन्हें यह कुछ भी नहीं मादूम पढ़ा 
कि ये बछडे और ग्याल-बाल सत्य हैं या मायारचित हैं ! 
इस प्रकार ज्रह्माजी मोहरहित किन्तु जगतकों मोहित करने- 
वाले भगवान्‌ श्रीकृष्णको मोहमें डालनेके लिये प्रदत्त हुए 
थे, परन्तु उनको अपनी मायासे स्वयं ही मोहित हो जाना 
पड़ा ! 

मोहमम्म ब्रह्माजीने देखा कि “उनके सामने जितने 
बछड़े और गोप-बालक थे; सभी चतुभुंज-मूर्ति हो गये हैं 
ओर हमारे-जैसे अनेकों ब्रह्मा देवताओंकि साथ उनका पूजन 
कर रहे हैं !! अब तो ब्रह्माजीके मोहका कुछ ठिकाना ही न 
रहा । वे मायामे र्रथा डूब गये । इतनेमें दयामय भगवान- 
ने उनका छेद दूर करनेके लिये अपनी मायाका परदा हटा 
लिया । ब्रह्माजीकी आँखें खुलीं, उस समय उन्होंने केवल 
भगवानको ही देखा। बरस) क्‍या था; वे दौड़े हुए गये और 
सुलाकर छिपाये हुए. बछड़ों ओर गाप-बालकोंकों जल्दीसे 
लागे | इसके पश्चात्‌ भगवानके चरणोंमे दण्डकी भांति 
गिरकर गद्गद वाणीसे स्तुति करने लंगे-- 

नोमीस्य ते5क्षवपुषे तडिदम्बराय 

गुआावयतंसपरिपिच्छछसन्मुस्थाय । 
वन्यस्जे_ कवलवेशन्नविषाणवेणु- 
लक्ष्मशिये रूदुपदे पशुपाड्जाय ॥ 

है स्तुत्य ! मेघफे समान श्यामल शरीरधारी ! बिजली- 
जैसे चमकीले वस्त्रोसे आच्छादित, गुज्नाओंके झ्मकों और 
गोेरपंखोंके मुकुटसे सुशोमित मुखवाले ! गलेमें वेजयन्ती 
माला, हाथोंमें ग्रास, बेंत, सींग और बंशी धारण कर 
इनकी शोमभासे युक्त हुए कोमल चरणोंवाले ! नन्‍्दगोपके 
लाड़ले ! आपको में नमस्कार करता हूँ । 

अस्थयापि देव वपुधोा मदुनुअहस्य 
स्वेच्छामयरय न तु भूतसयरय को5पि । 
महित्ववसितु मनसान्तरेण 
साक्षाशवैव.. किसुताष्मखुखानुभूतेः # 

हे देव ! भक्तोंकी इच्छाके अनुसार प्रकट हुए. और मेरे 
ऊपर अनुप्रह् करनेवाले आपके इस अतिसुलूम अपतारकी, जो 
पाश्चभोतिक नहीं; अपि तु अचिन्त्य शुद्ध सत्तमय है, महिमाको 
मनसे भी जाननेके लिये मैं (ब्रह्मा) समर्थ नहीं हूँ | अथवा 
और भी कोई समर्थ नहीं है। जब अवतारकी महिमा 
नहीं जानी जाती तो आत्मचुखके अनुभवसे शांत होनेवाले 
गुणातीत स्वरूप साक्षात्‌ आपकी ही सहिसमाकों एकाप्र किये 


नेक 


देव 
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गये मनसे भी जाननेके लिये कौन समर्थ होगा ? अर्थात्‌* 
कोई भी समर्थ नहीं है । | 
काने प्रयासमुद्पास्थ नमलत एव 
जीवन्ति सन्मुखरितां भवदीयनाताम | 
स्थाने स्थिताः श्रुतिगतां तनुवालानोभि- 
ये प्रायशो5जित जितो 5प्यसि सैखिलोक्याम्‌॥ 
जो लोग शानकी प्राप्तिके लिये कुछ भी प्रयास न 
करके; केवल साधुओंके निवास-स्थानमें रहकर भक्तोंके मुंहसे 
स्वभावतः नित्य प्रकटित हुई। आप ( भगवान्‌ ) की चर्चा- 
को सुनकर; उसका शरीर, वाणी और मनसे आदर करते 
हुए जीवन व्यतीत करते हैं, हे अजित ! उन पुरुषोंने 
त्रिलोकीमें ओरोंसे नहीं जीते जानेवाले आपको भी जीत 
लिया है ( अथोत्‌ उनको आप प्राप्त हो गये हैं ) । 
श्रंयःखुति भक्तिमुदस्थ ते विभो 
क्िह्यन्ति ये केवलबोीधलछब्जये । 
कुशल एव. शिष्यते 
नान्यथथा. स्थूलतुषपावधातिनाम्‌ ॥ 
हे प्रभो ! जैसे सरोवरसे अनेकों शोत बहते हैं, वेसे ही 
आपकी भक्तिसे कल्याणरूपी खोत बहते हैं । आपकी ऐसी 
भक्तिकों त्यागकर जो पुरुष केवल ज्ञानकी प्राप्तिके लिये 
शासरोंका अभ्यास करते हैं, उनको केवल छ्लेश ही मिलता 
है, जैसे धानकी भूसी ( छिलके ) को कूटनेवालेको क्रेवल 
क्लेश ही शेप रहता है---चावल नहीं मिलते । 
तद्भूरिसाग्यभिष्ट जन्म किमप्यरटव्याँ 
यद्दोकुछे४पे कतमाचजिरणोमिषेकस्‌ । 
यजञ्जीवितं तु निखिल भगवान्मुकुन्द- 
स्वचापि यत्पदरजः भ्रुतिस॒ग्यमेव ॥ 


तेषा मसो 


( हे नाथ ! ) मुझको वेसा परम सौभाग्य प्राप्त हो; 
जिससे मनुष्यलोकमें, विशेषतः गोंकुलमें ओर उससे मी 
विशेषतः बजके वनमें ( पश्च, पक्षी; भक्ष, कीट आदि 
योनिमेंसे ) किसी भी योनिर्मे मेरा जन्म हो | वहाॉपर इन 
गोकुलवासियोंमेंसे किसीके तो चरणरजका अभिषेक मेरे 
ऊपर होगा ! क्‍योंकि उनका जीवन मुकुन्दपरायण है। 


अथात्‌ उनके गह, दत्त, पुत्रादि सवेस्व भगवान्‌ मुकुन्द द्दी 
हैं, जिनकी चरणरजकों भगवती श्रुति भी अनादिकालसे 


अबतक खोजती है । ( परन्तु देख नहीं पाती ) 
एवॉ घोषनिवासिनासुत भवान्‌ कि देव रातेति न- 
ओतो विश्वफरात्‌ फछ त्यदपर कुतम्राप्ययन्मुडाति | 


शेदद 


# अविद्यया झस्‍्युं सीत्थों विद्ययाउद्तमइसुते * 
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सह बादपि पूलनापि सकुछा त्वामेद्र देवापिता | 

यद्धासाभंसुद्डत्घियात्मतनयप्राणाशयास्स्वत्कृते ॥ 

हे देव | आप भी इन ब्रजवासियोंकों सफलरूप अपने 
स्वरूपसे बढ़कर कहाँ क्या फल देंगे---इस विषयमें विचार 
करता हुआ; ( इनके पुण्यानुरूप स्थानकों सत्र खोजता 
हुआ » हमारा ( ब्रह्मा, रुद्र, सनक आदिका ) चित्त मोहकों 
पातत होता है, क्योंकि आपके स्वरूपसे बढ़कर कोई स्थान 
ही नहीं है । ( यदि कहिये कि अपनेको ही देकर में उच्तण 
हो जाऊँगा; तो वह भी नहीं कहा जा सकता, क्योंकि ) हे 
दव ! केवल भक्तकि वेशका अनुकरण करनेसे पापिनी पूतना 
अपने बन्धु-बान्धर्वोके साथ आपको ही ग्रास हुईं | तो क्या; 
जिनके शरीर, धन; मित्र, पुत्र; प्रिय, प्राण, इन्द्रियाँ, अन्तः- 
करण आदि सब कुछ आपके ही निमित्त हैं, उन्हें भी वही 
फल देंगे, जो राक्षसोंकों दिया था ! नहीं; वह तो बहुत 
थोड़ा है, अतः ऋणी रहना ही ठीक है ! 


तसावद्रागादूयः खतेनास्तावरकाराय्‌ईइ गुहम्‌ | 
तावस्मोहो <छ घ्िनिराड़ो यावस्कृष्ण लू ते जमा: ॥ 
हे कृष्ण | जबतक मनुष्य आपकी शरणमें नहीं आता; 
तमीतक रागद्वेषाद चोरकी भाँति व्यवहार करते हैं, तभी तक 
यह घर काराणइ-सा है और तभीतक पैर मोहरूपी बेड़ीसे 
बंधे हैं । 

प्रपक्ष निष्मप॑श्चोदईपि विडमस्ययसि यूतले । 

प्रफजनतानन्वसन्दोह प्रथितु. प्रभो ॥ 

हे प्रभो ! आप प्रपश्यसे अलग होते हुए. भी शरणमें 
आये हुए जनसमूहके आनन्दका विस्तार करनेके लिये इस 
भूतलमें पुत्रादिरूप प्रपश्चका अनुकरण करते हैं । ( नकली 
पुत्रका रूप स्वीकार करके गोपोंक्री सश्वी सेबासे आप अनृण 
नहीं हो सकते | ) 


- >**#ंएि45४- 7 :7:7े 
अजातवाद ओर भक्किका समन्वय 


( छेखक-पं ० श्रीरामनारायणदत्तजी पाण्डेय व्याकरणसाहित्यशार्त्री ) 


आजकल भक्तों और शानियोंका विवाद बहुत जोर 
पकड़ता जा रहा है, यदि किसी ज्ञानी महात्माके आभश्रमपर 
भगवन्नामकीतन होता है तो कुछ शानाभिमानी विद्वान 
उसके इस कार्यक्री कड् आलोचना करते हुए नाक-भौंह 
सिकोड़ते हैं। उनकी समझमें नामकीत॑नसे द्वेत एवं अशानका 
भाव बढ़ता है ओर इस प्रकार शानके पवित्र नामपर बद्दा 
लग जाता है | कहनेकों तो वें किसी भी सिद्धान्तसे अपना 
विरोध नहीं बतलाते पर व्यवंद्वारतः वे अपने प्रतिकूल 
सिद्धान्तवाले सभी छलोगॉको तुच्छ एवं अशानी मानकर 
घृणा करते देखे जाते हैं । 

इसी प्रकार अपनेकों भक्त कहनेवाले कुछ सअन भी 
ज्ञान-मार्गको भगवत्पेम और भक्तिसे शृल्य बतछाकर उसकी 
अवहेलना करते हैं तथा अद्वित-सिद्धान्तपर श्रद्धा न रखते 
हुए. भगवान्‌ शाड्जराचायंजीपर मी आक्षेप करते दिखायी 
देते हैं | अपने-अपने मतोंकी श्रेष्ठताके नामपर राग-द्वेषके 
शिकार बने हुए, दोनों दल परमार्थपथथसे कितनी दूर हटते 
जा रहे हैं“-यह झोचनीय बात है | इस निबंन्धर्में यह 
दिखलानेकी चेष्टा की जायगी कि अद्वेतवीथीपथिकोंका 
शानमाग भक्तिसे शल्य नहीं है ओर अजातवादके समर्थक 
आचाय॑े शहर आदर्श शानी होते हुए भी महान्‌ भक्त थे | 


यह तो प्रायः सभी लोग स्वीकार करते ईं कि शान 
और भक्ति--दोनौंकी सरिताएं एक ही महासागरमें मिलती 
हैं, दोनों एक ही मंजिलपर पहुँचनेके दो राजमार्ग हैं | 
शब्दान्तरसे एक ही परम महेश्वरकी प्राप्ति दोनौंको अभीष्ट 
है। ये यद्ञपि दो कहे जाते हैं तथापि इनमें सुन्दर समन्वय 
है, दोनों एक-वूसरेपर अवलम्बित हँ। लोकमें भी देखा जाता 
है कि जो जिसकी महत्ताकों अधिक जानता है वह उसमें 
अत्यधिक प्रेम और भक्ति रखता है। इसी प्रकार जो 
परमेशवर-तत््वकी जानता है वह उसमें अधिक भक्ति रख 
सकता है। जिसका जिसमें अधिक प्रेम तथा भक्ति है वह 
उसके विशेष रहस्योंका अधिकाधिक शान प्रात करता है । 
तात्पयय यह कि श्ञानसे भकिका और भक्तिसे शानका 
विकास होता है | श्रीशड्डराचार्यजीका अद्दैतशान भी 
भक्तिसे भरपूर है । 

गीतामें भगवान श्रीकृष्णने शानीको भक्तकी श्रेणीमें 
रखकर शान और मक्तिके समन्व॒यको स्पष्ट किया है और शानी 
भक्तको अपना आत्मा बताकर भक्तिभूषित शानको ही सम्मान 
दिया है। शानीकों आत्मा माननेमें दो रहस्य हैं, पहला 
यद कि जानी अपने आत्माको दी परमात्मा मानकर अमिन्न- 
रूपसे तन्निष्ठ होना चाहते हैं; अतः 'ये यथा मां प्रपच्न्ते के 


कान भा अप भारी ली कम इरायिी थे. आपका 


# अजातवाद और भक्तिका समस्वय # 
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अनुसार भगवान्‌ उन्हें अपना अभिन्न आत्मा दी मानते हूँ, 
साथ दी यह भी सिद्ध करते हैं कि यइ अभेदोपासना भी 
भक्ति ही है; अतः अभिन्नास्मदर्शी विद्वानकों चाहिये कि 
बद अपनेको भक्त कहने या माननेमें मिथ्या संकोचका 
अनुभव न करे | 


दूसरा रहस्य शानी भक्तकों अधानता देनेका यद्द हैं कि 
बद आंत आदि त्रिविध मक्तोंकी अपेक्षा अधिक निष्काम और 
आत्मनिभर होता है । वद किसी कामना या अपनी रक्षाके 
लिये भगवानका भजन नहीं करता अपि तु मगवदीय आनन्द- 
की उपलब्धिके लिये तादात्य-भावनाके द्वारा वह भगवद्निष्ठ 
होनेका यज्ञ करता है । जो भक्त अपने स्वाथके लिये भगवान- 
को पुकारता है वह निकृष्ट श्रेणीका भक्त कहा गया है---इसे 
सभी भक्तिमागके अनुयायी स्वीकार करते हूँ । इस सम्बन्धमें 
एक आख्यायिका सुनी जाती दे कि “कोई भक्त हिंसाके 
भयसे हरी-हरी दूब न खाकर सूख्री दूबसे ही प्राणोंकी रक्षा 
करता था, परन्तु वह अर्जुन और द्रोपदीको मारनेक लिये 
सदा अपने पास एक तलवार रखता था | पूछनेपर इसका 
रहस्य उसने यह बताया कि अजुनने मेरे प्यारे भगवानसे 
सारथिका काम कराया और द्रोपदीने अपनी तुच्छ लोक 
लजाकी रक्षाके लिये मेरे प्राणाधार कृष्णकों द्वारकासे 
दस्तिनापुरतक दौड़ाया; क्‍या यह साधारण अपराध है ?” 
यह है एक रु भक्तकी निष्ना ! 


प्रत्येक भक्तके लिये प्रतिक्षण ईंश्वर-चिन्तन मुख्य कर्तेंब्य 
माना गया है और वह भी निष्कामभावसे; परन्तु ऐसा होना 
साधारण बात नहीं है। जगतके व्यवद्दारमें बद्ध हुए. प्राणीके 
लिये रूप; रसादि विषयोंकी आसक्तिसे अछूता रहकर नाना 
प्रकारके क्लेश और भय आदिकी चिन्ता त्यागकर निरन्तर 
भगवत्स्मरण करना कितना कठिन है ! यह कद्दनेकी बात 
नहीं है, इसका अनुभव सभीको है। जबतक जगत्‌का तनिक 
भी स्मरण है; तबतक भगवानका सच्चा स्मरण नहीं हो 
सकता, “दुए न होइ इक संग भुआल्‌ ।' विजातीय चिन्तनसे 
रहित स्मरण ही सजा भगवत्स्मरण है । परन्तु जबतक 
ईंश्वरसे मित्र जगवके सद्भावका विश्वास है तबतक उसकी 
स्मृतिका अत्यन्ताभाव होना असम्भव है और जगदकी स्मृति 
भुछाये बिना सांसारिक विषयोके आकर्षणसे बचना वुःसाध्य 
है। इसी प्रकार जगंत्से समय-समयपर भय प्राप्त होना 
स्वाभाविक है। इस तरद्द विषयासक्ति और भयसे ही 
भगवत्स्मरणमें विश्न पड़ता है | 
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इस विन्नकरों वूर करनेका यत्ष भक्त ओर ज्ञानी दोनों 
दी करते हैं । भक्त विन्नकी सत्ताकों मानकर भगवानकी 
शरण लेता हे और इस प्रकार अपनेको विभमुक्त मानता है | 
किन्तु विन्न-नियारणके उद्देश्यसे भगवानकी शरण जाना भी 
पूर्वंकेथनानुसार उत्तम श्रेणीकी भक्ति नहीं है; क्योंकि 
उसमें भी स्वार्थ निहित है । उत्तम भक्त तो विभकी 
प्रासिकों भी भगवानका आगमन समझकर अत्यन्त प्रसन्न 
होता हे । इस प्रकार उसके लिये विषय और भय दोनों 
ही भगवद्गरूप हैं, अतः वे उसे विचलित नहीं करते; इस 
प्रकारका साधन अत्यन्त उत्तम हैं 

परन्तु पूर्वोक्त विन्नकों दूर करनेके लिये शानी विश्नोंके 
अभावकी भावना करता है, उसकी दृष्टिमें विन्न नामक कोई 
वस्तु है ही नहीं। इतना ही नहीं, वह विप्नके मूलखोत 
जगत्‌की भी सत्ता नहीं स्वीकार करता । वह तीनों कालोंमें 
इंश्वर्के सिवा और किसीका होना नहीं मानता | अपने 
अहँ भावकों मी ब्ह्में ही विलीन कर वह ब्रह्ममय हो जाता 
हैं। इस भावनाके दृढ़ हो जानेपर उसे विन्नके आक्रमणकी 
आशंका नहीं रह जाती | यही अजातवादका रहस्य हे। 
जो लोग जगतकों सत्ता स्वीकार करते हैं वे भी तो उसे 
अनित्य मानते हैं। उनके मतमें भी सृष्टि और प्रलूयकी 
व्यवस्था है। संष्टिके पूर्व और प्ररूयके पश्चात्‌ जगतके 
अभावको वे भी स्वीकार करते हूँ | गीतामें मी जगत्‌का 
यही रूप स्वीकृत हे-- 

अव्यक्तादीनि भूतानि ब्यक्तमध्यानि भारत । 
अबध्यक्तनिधनान्येत" ०००००००००००००००»००० » नी 


अजातवाद भी इसकों अस्वीकार नहीं करता । वष्ट 
अजातत्वका साधन इस प्रकार करता है कि जो वस्तु आदि 
और अन्‍्तमें नहीं हे वह मध्यमें भी नहीं है । 

आदाचन्ते च यज्ञास्ति वतंमाने5पि दत्तथा | 

इसी बचनके अनुसार वह जगत्‌की सत्ताका अभाव 
बतलाता है । आदि और अन्तमें जगत्‌का अभाव होना 
प्रसिद्ध है अतः उसमें युक्ति देनेकी आवश्यकता नहीं पड़ी | 
पर जगतकी मध्यकालमें अभिव्यक्ति प्रत्यक्ष है; भतः युक्तिसे 
उसका अभाव सिद्ध करना पड़ा है | ओर यहद्द सब इसलिये 
किया राया कि अनन्य भगवलत्छमरणमें बाघा न आबे। 
अजातवांदी भी मध्यकालमें जगतकी अभिव्यक्तिको 
“व्यावहारिक सत्ता” नाम देकर स्वीकार ही करते हैं | केवल . 
जगतके विफ्ेपोंसे बचनेके उद्देश्यसे ही वे जगत्‌के अत्यन्ता- 
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भावकी भावना दृढ़ करते हैं। अजातवादके सिद्धान्तमें 
सहस्तु वही है जो तैकाल्कि सत्य अविकारी अखण्ड 
और एकरस हो | यह लक्षण परमेश्वरके सिवा अन्यत्र 
कहीं संगत नहीं होता अतः परमेश्वर ही 'परमार्थ सत्‌! 
है | अन्य जो कुछ प्रतीत हो रहा हे वह क्षणिक नाशवान्‌ 
और परिवरतनशील है अतः असत्‌ है। सबंदा प्रतीत न 
होनेके कारण दी वह असत्‌ है। वन्ध्यापुत्र या शशशस्ध 
( खरगोशके सींग ) के समान उसका अत्यन्तामाव नहीं 
है; क्‍योंकि अस्यन्ताभावक्री कभी भूलसे भी प्रतीति नहीं 
होती । भूलकर भी किसीने वन्ध्या छ्रीकी सन्‍तान और 
खरहेका सींग नहीं देखा है । जगत्‌का अभाव बतलानेवाले 
जितने भी बचन हैं उन सबका इसी अर्में पर्यवसान है 
कि जगत्‌ त्रैकाल्कि सत्‌ नहीं हे अपि ठु इसकी सत्ता 
क्षणक दै ! परन्तु साधनावस्थामें सर्बंत्र परात्मसत्ताका 
अबाध अनुभव करनेके लिय्रे जगतकी क्षणिक प्रतीत भी 
हमें भुला देनी होगी । परमात्माके सिवा दूसरा कुछ है ही 
नहीं--यद्दी घारणा परम श्रेयकी शीक्ष प्राप्त करानेका 
अमोघ साधन है । इसी उद्देश्यकी पूर्तिके लिये अद्वित- 
सिद्धान्तमें जगत्‌ृकी असत्ता सिद्ध की गयी है। जिस 
अजातवादका चरम लक्ष्य ब्रह्मानन्दको दी प्राप्त करना और 
सदा सत्र ब्क्षकी ही सत्ताका अनुभव एवं स्मरण करना 
है उसे भक्तिय्ून्य बताकर कौन अपने अविवेकका परिचय 
देगा ! 

इस प्रकार अजातवादके सिद्धान्तकों दृदयद्धम कर 
लेनेपर सबंत्र परात्म-चेतन्यका ही अनुभव द्ोंगा । फिर 
बिना किसी साधनाके ही परमेश्वरका अबाघ स्मरण चलता 
रहेगा । जब जगत्‌ नामकी कोई वस्तु है द्वी नहीं तो बाघा 
या भय कहाँसे हो; क्योंकि “द्वितीयाद्ै भय भवति” भय 
दूसरेसे ही प्राप्त दोता हैं। जहाँ दूसरा कुछ है द्वी नहीं; 
केवल परमात्मा द्वी सवंत्र व्यात है वहाँ अन्यका स्मरण हीं 
कैसे हो ! 

सत्र वास्थ सर्वमाश्मैदाभूशल्केन क॑ विजामीयात | 


हमें अपनेको मनुष्य समझनेके लिये किसी साधनाकी 
आवश्यकता नहीं द्ोती; क्योंकि हमने अमनुध्यताके लक्षणोंको 

: बाधित करके अपने मनुष्य होनेका दढ निश्चय कर लिया है। 
इसी प्रकार अजातवादके सिद्धान्तमें जगत॒की बाघित कर केवल 

. ईश्वरीय दृष्टि रखनेका अम्यास किया जाता है-“दृष्टिमेदादर्शान- 
भेदः” इस न्यायके अनुसार जगत्‌ नहीं दीखता और ईश्वरका 
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ही सत्र साक्षात्कार होता है। जगत॒को भगवानका स्वरूपान्तर 
मानकर भगवत्स्मरण करनेकी अपेक्षा जगत्‌का अमाष 
और एकमात्र ईश्वरकी ही सत्ताका अनुभव करनेका मार्ग 
अधिक सुख्थिर है। क्योंकि पहले मतमें जगत॒का भान 
अवश्य होता है और जद्दाँतक भान होता है वहाँतक 
अनन्य स्मरण नहीं बन सकता । धट ओर शराब आदि 
नाना पार्थिव-विकारोंको पृृथ्वीका स्वरूपान्तर माननेवालेकी 
अपेक्षा उसमें केवल प्रथिवी-दृष्टि रखनेवाला मनुष्य अधिक 
अश्रान्त है। क्‍योंकि पदला व्यक्ति नाम-रूपोंके चकरमें 
पड़कर कभी प्रथिवीकों भूल सकता है; परन्तु दूसरेसे भूल 
होनेकी आशक्ला नहीं है ! 


जिस समय हम स्वप्न देखते हैं और उसमें किसी 
भयसे आक्रान्त होकर घबरा उठते हैँ, उससे बचनेके 
लिये नाना प्रकारे असफल प्रयक्ष करने लगते हैं । 
जिसे जाप्रत-अवस्थामें भगवत्स्मरण करनेका अभ्यास है; 
बह स्वप्तम भी भगवानके स्मरणसे भयरहित होता है। 
परन्तु यदि किसी प्रकार स्वप्न देखनेवालेकों यद्द विश्वास 
हो जाय कि मैं जो कुछ देख रहा हूं यह झूठा स्त हे 
तो वह भयसे विचलित नहीं हो सकता और न उस भयका 
उसपर कोई असर द्वी हो सकता है। इसी प्रकार दृश्य-प्रपश्चके 
अभावका अनुभव करनेवालेकों न तो उसमें आसक्ति होती 
है और न उससे भय हैं प्राप्त होता है। इस प्रकार निर्भय 
स्थितिमें पहुंचकर बह अद्वेतपथका साधक स्थिर-भावसे समाधि- 
निष्ठ हों आत्मानन्दका अनुभव करता है। यद्दी आत्मा 
भक्तोंका आनन्दकन्द वासुदेव दे जो उनकी भावनाके 
अनुसार दिब्यातिदिव्य मधुरातिमधुर मदनमोदहनरूपमें 
प्रत्यक्ष दर्शन देता है । यद्दी भ्रुतियोंका स्वस्व पर्नक्ष है जो 
गोपांगनाओंकी आँखोंम अज्ञन बनकर रम रहा था । यहीं 
पहुँचकर भक्तों और शानियोंकी एक-सी अवस्था द्वोती है | 
इस प्रकार हम देखते दूँ कि अजातवाद भक्तिसे दूरकी 
वस्तु नहीं अपि तु भक्तिमिश्रित साधनाका एक सुदृढ़ एवं 
सुगम मार्गविद्येप है । 


यहाँ कुछ छोग यह आशक्षेप करते हैं कि भक्ति और 
अजातवादका समन्वय कदापि नहीं हो सकता; क्योंकि मक्ति- 
के सिद्धान्तमे,ं भजनीय और भजन करनेवाला--ये दो हैं; 
परन्तु अजाववाद द्वेतभाव नहीं मानता, व्दों तो 'सोडहमस्मि! 
(व परमेश्वर मैं ही हूँ) का अभ्यास किया जाता है । 
परमेश्वरसे प्रथक्‌ “मैं! कोई वस्तु ही नहीं है; ऐसी द्षामें 


# अजातयाव और भक्तिका समन्‍्यय # 
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बहाँ _ भक्तिभावक्रा समावेश केसे हो सकता है ? इतना ही 
नहीं। अजातवांदने तो उपासक्कोी कृपण कहकर उपासना- 
का स्पष्ट विरोध किया है-- 

उपासनापओ्लितो धघर्मा जाते अक्षणि वतंतते। 

प्रागुत्पत्तेरज स्व तेनासौ कृपणः स्थघूतः ॥ 

(गौ०पा० का० २। १) 

इसका भाष्य लिखते हुए, आचाये शझ्भुर कद्दते हैँ-- 

उपास्योपसनादि स्व म्रेदज/त वितथम्‌, केवलश्न।स्मा 
अद्दयः परम/र्थ इति स्थितमतीते प्रकरणे । यतः उपासना- 
खितः उपासनाम/स्मनों मोक्षसाधनत्वेन गतः उप।सको5६ 
ममोपास्य बढ़ा; तदुप,सन कृत्वा जाते बह्मणीदानी वतसानः 
अज भद्य शरीरपातावृध्वे प्रतिपत्स्थे । प्रगगुस्पश्तेश्राजमिद 
सर्वंमहं चयद्ात्मकोउई प्र/गुत्पत्तेरिद्ानीं जातो ज/ते ब्रह्मणि 
च वर्तमान उप,सनया पुनम्तदेव प्रतिप स्स्थे, इस्येवमुपासन।- 
झितो घ्मः साधको येनेवं क्षुद्रबह्म चित तेनासी कारणेन 
कृपणो दीनो$छपकः स्घुतो निल्‍्यअब्रद्मदर्शिभिमदहात्मलि- 
रिव्यमिप्रायः । 'यद्वाचानभ्युदित ग्रेन वागभ्युथते, तदेव 
बढ़ा रव॑ विद्धि नेदं यद्दमुपासते' हति श्रुतेग्सलवकाराणाम्‌। 

अर्थात्‌ पिछले प्रकरणमें यद्द बताया जा चुका है कि 
उपास्यथ और उपांसना आदि सारे भेद झूठे हैं, केवल अद्वितीय 
आत्मा ही सत्य है। जो उपासनाकों अपने मोक्षका साधन 
मानता है अथात्‌ जो यह समझता है कि मैं उपासक हूँ 
और ब्रह्म मेरा उपासनीय है, उसको उपासना करके इस 
समय कार्यत्रश्चमें रहता हुआ मैं शरीरत्यागके अनन्तर पुनः 
उसी अजन्मा बअहझको प्राप्त कर देगा, उत्पस्तके पूर्व में तथा 
यह सारा जगत्‌ अजनन्‍्मा ब्रह्म ही था; इस समय जन्म लेकर 
मैं कार्यत्रह्ममें स्थित हुआ हूँ, इसकी उपासनाके द्वारा मैं 
पुनः उसी अजम्मा ब्रह्मकों प्राप्त कर केगा, जिस रूपमें कि 
खुष्टिकि पहले मैं था, ६स प्रकार उपासनाका जो आश्रय 
लेनेबाला है वद साधक क्षुद्र ब्रक्मवेत्ता होनेके कारण नित्य 
अजन्मा ब्रह्मका साक्षात्कार करनेवाले महात्माओंद्वारा कृपण 
माना गया है--यद्द अभिप्राय है । केनोपनिषदूकी श्रुति भी 
कहती है कि 'जिसका वाणीसे उच्चारण नहीं हो सकता आप 
तु जिसके द्वारा बागी स्वयं ही उद्चारित होती है; उसे तुम 
ब्रह्म समझो, सामान्य लोग जिस परि*्छन्नकी उपासना करते 
हैं वह अक् नहीं है ।” 

विचार करनेपर उपयुक्त आशक्षेपमें कुछ सार नहीं 
दिखायी देता । जिस प्रकार भक्ति एक साधनाक़ा मार्ग है 
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ही रहता है, यदि भक्तिमार्गम भक्त और मजनीय मिन्न- 
भिन्न हैं तो अद्वैतसाघनामें भी साधक और साध्यका भेद 
है ही | श्रोता, श्रोतव्य, मन्‍्ता; मन्तव्य, ध्याता; ध्यातव्य 
आदि भेद अद्वेतपथमें भी उपलब्ध होते हैं | यदि कहें कि 
सिद्धावस्थामें मेदका भान न होनेसे ये भेद मिथ्या हैं तो 
भक्तिमार्गके लिये भी यही कहा जा सकता है। भक्त भी 
सिद्धावशथामें भगवद्गरप दी दो जाता है, उस समय भगवत्तत्वों- 
का उसे पूर्ण ज्ञान रहता है । भक्त और मगबवानमें वास्तविक 
भेद नहीं है। भेदप्रदर्शन तो लीलारसबिस्तारके लिये नाट्य- 
मात्र है। यह भमेदका अभिनय साधन-प्रक्रियाका अज्ज और 
रसानुभवका एक प्रकारविशेष है । परम भागवत पवन- 
नन्‍्दन इनुम।नजीके मुखसे भक्त और मगवानकी एकताका 
प्रतिपादन सुनिये-- 

देददृष्यधा तु दासो5६ जीवदृष्टया त्यदृंशकः | 

वल्तुतत्त स्वम्रेदाइमिति से निश्चिता मतिः ॥ 

“भगवन्‌ ! देहदाइ्ससे तो मैं आपका दास हूँ, जीवदष्टिसे 
आपका अंश हूँ, परन्तु वास्तवमें तो में आपका साक्षात्खरूप 
ही हँ--यह मेरा निश्चित विचार है ।? 

विष्णुपुराणमं कथा आती है कि हिरण्यकाशपुने 
भक्तराज प्रह्दके ऊपर अनेकों अत्याचार करनेके बाद एक 
बार उन्हें नागपाशोंसे बाधकर समुद्रमें फेक्रवा दिया और 
उनके ऊपर पवतोंका बोझ रखवा दिया। उस समय वहाँ 
दबे हुए! प्रहदजी भगवान्‌ विष्णुकी स्तुति करते हुए. उनके 
चिन्दनमें इतने तल्लीन हो गये कि उन्हें आत्मविस्मरण हो 
गया । वे अपनेको साक्षात्‌ विष्णु ही समझने छगे और ऐसी 
भावना करने लगे कि मैं ही अनन्त अविकारी परमेश्वर हूँ । 
इस भावनाके दृढ़ होते ही उनमें 4ष्णबी शक्तिका विकास 
हुआ, फिर जरा-सा अंग हिलते ही सारे नागपाश द्वट गये 
और अपने ऊपर छदे हुए पर्वतोंको फेंक्कर वे बाहर 
निकल आये ।# 

उपयुक्त प्रमाणोंसे सिद्ध है कि मक्त ओर मभगवानमें 
कोई भेद नहीों है। इस प्रकार अद्वेतनिष्ठा और मक्तिमार्गे- 
के नाम तथा साधनाके व्यावहारिक स्वरूप भेद होनपर 
भी उद्देश्य और फल समान हैं; इसलिये इनका परस्पर 


समन्वय दोनेमें कोई बाघा नहीं है । भक्ति प्रेममावकों कहते 


#स च त॑ शैल्संधात॑ दैत्येन्यस्तमथोीपरि | 
उर्क्षिप्व त्सत्‌ सलिलाजन्निश्वक्राम महामतिः ॥ 
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हैं; ययपि प्रेमी और प्रेमास्पदमें व्यक्तित्वका भेद देखा 
जाता है तथापि वह वास्तविक नहीं है, क्‍योंकि उनके शरीर 
दो रहते हुए. भी प्राण एक ही है | एकके बिना दुसरेका 
जीवन नहीं रह सकता | उपनिषदोंका कथन है कि प्रेम 
तो वूसरेसे होता ही नहीं, प्रेमका पात्र तो बल अपना आप 
ही है | आत्माक़े लिये सुखद द्ोनेसे ही संसारकी अन्य वस्तुएं 
प्रिय मानी जाती हैं-- 

“न बारे पत्युः कामाय पति: प्रियो भवति, अात्मनस्तु 
कामाय पति: प्रियों भवति ।! 


अद्वेतनिष्ठ शञानीके लिये शाख्रोंमें आत्मरति, आत्माराम 
आदि शब्द प्रयुक्त होते हैं; इन शब्दोंका अर्थ है--आत्मा- 
में अनुराग रखनेवाला | आत्मासे आत्मा ही अनुराग 
रखता है, कोई दूसरा नहीं | आत्मा ही प्रेमी और प्रेमास्पद 
भी है | जिस प्रकार अद्वेतसाधनामें आत्मा ही (जीवभाव- 
से ) आत्मामें स्थित होता है उसी कार आत्मा ही ( प्रेमी 
होकर ) आत्मासे प्रेम करता है। इस प्रकार आत्मनिष्ठ 
शानीकों दम आत्मानुरागी प्रेमी कह सकते है । 

अस्टलथाध्तरतिरेव स्यादाश्मतृप्तत्षत मानवः ।! 

--इत्यादि वचनोंमें प्रयुक्त हुए “भात्मरति! आदि शब्द 
हमारे कथनकी पुष्टि करते हैं | जो प्रेमी है वह भक्त भी है 
ही, इसलिये ज्ञानी और भक्तमें वस्तुतः कोई अन्तर नहीं 
है | इस कारण अजातवादके सिद्धान्तसे भक्तिका समन्वय 
न हो सकनेकी धारणा निमूल है । 

अत्र रही उपासनाके विरोधकी बात; उसके सम्बन्धमें 
यही कह्दना है कि उक्त कारिका और भाष्यमें उपासनाका 
विरोध नहीं किया गया है, अपि तु उपासककों कृपग कहा 
गया है । अभिन्नात्मद्शीकी अपेक्षा वह उपासक न्यून भेणी- 
का साधक है--यही उसका भनन्‍्तव्य है | यह विचारनेकी 
आवश्यकता है कि यहाँ “उपासना” शब्दका क्‍या अभिप्राय 
है ! सामान्यतः साधनाका तात्पय उपासनासे ही हे और 
सभी साधक साधना करते हैं; अतः समी उपासक कहे जा 
सकते हैं, ऐसी दशशामें समी साधक कृपण कद्दे जायगे; 
परन्तु ऐसा मानना इष्ट नहीं है, इसलिये यहाँ उपासनासे 
किसी विशेष प्रकारकी उप/सनाकी ओर संकेत किया गया 
है। “जाते ब्रक्षणि बर्तत! इस कथन उसका बिशेष आभास 
मिलता है। भाष्यकारने इसीको यो स्पष्ट किया है-- 

5ुदानीं जातो जाते अक्ृषणि बर्तेसाव उपासनया 
पुनस्तदेज प्रतिपत्स्पे ।" 
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“इस समय मैं जन्म लेकर जात ( जननादिविशिष्ट ) 
ब्रह्ममें बतमान हूँ, अब उसकी उपासनासे फिर उस अजन्मा 
ब्रह्मको दी प्रात करूंगा! । जो साधक आत्मा और ब्रह्ममें 
मेद तथा उन्हें जन्म-मरणादि धर्मासे आवद्ध समझता है, 
अवश्य ही वह तबतक कृपण और निन्न श्रेणीका है । परन्तु 
जो अपने आराध्य देवकी दी झाँकी सर्वत्र देखता है तथा 
सब कुछ उसीके भकुटिविलासका ही कार्य समझता है, वह 
क्या किसी अभिन्नात्मदर्शासि न्‍्यून कहां जा सकता है! 
कदापि नहीं; इन दोनोंकी धारणाका चरम लक्ष्य एक ही है | 


भगवान्‌ शहड्भुराचायंका शान भक्तिसे ओतप्रोत है; 
उन्होंने ज्ञानके साथ कमके समुश्चयका खण्डन किया है, पर 
प्रेम-भक्तिका कहीं भी विरोध नहीं किया है | प्रेम-भक्ति तो 
क्रियारूप है ही नहों, वह तो भावरूप है | भाष्यकार स्वयं 
भी बड़े मक्त ये; उनके छुदयका यह उद्बार है-- 

सत्यपि भेदापरगर् माथ तवाहं न मामकी नस्त्यस्‌ | 

सामुद्रो हि तरडुः छचन समुद्रो न तारहूः # 

'ाथ ! यद्यपि तुश्षम और मुश्नमें भेद नहीं है तथापि 
में दी तुम्द्दारा हूँ; ठम मेरे नहीं द्वी | समुद्रकी ही छहर हाती 
हैं लद्रका समुद्र नहीं होता !' 

केती सुन्दर युक्ति है ! लहर और समुद्रमें स्वरूपतः भेद 
न द्वोते हुए भी मेद है। यही मेंद जीवात्मा और परमात्माका 
है। [ इसके अतिरिक्त हिमालयसे लेकर सेनुअन्ध रामेश्वरतक 
भारतवर्षके अंदर अनेकों प्रसिद्ध क्षेत्रोंमे अपनी सर्वोत्तम 
भक्तिसे उन्होंने वहाँके देवताओंको प्रसन्न किया और उन- 
उन देवताओंने उन्हें प्रत्यक्ष दशन तथा मनोवाडिछत वरदान 
दिया--यद्द बात उनके चरित्रवेत्ताअंसि छिपी नहीं है । ] 

यर्याप उन्होंने बेष्णवोंके भक्तिशास्नकी प्रक्रियाओंका 
बहुत कुछ खण्डन किया है तथापि भक्तिका विरोध कहीं 
नहीं किया है। चनुब्यूंधवादका खण्डन करते हुए शारीरक- 
भाध्यमें उन्दींने कद्दा है-- 

यदपि सस्य भगवतो5मिगमनादिछक्षणमाराधन- 
मजस्मनन्यवित्ततयामिप्रेमते तद॒पि न प्रतिषिद्धपते श्रुति- 
स्मुस्योरी श्वरप्रणिधानस्थ प्रसिद्धत्वाद । 

अथाोत्‌ भगवानंके निकट [ मन्दिर आदिम ] जाना 
और विविध सामग्रियोंसे उनका पूजन करना आदि जो 
निरन्तर अनन्य चित्तसे की जानेवाी आराधना है उसका 
भी यह्केँ निषेध नहीं किया जाता है, क्‍योंकि श्रुतियों और 
स्मृतियोंमें ईश्वरप्रणिधानका अनुशासन प्रसिद्ध है | 


# अज्ञातयाद्‌ और सक्तिका समन्थय * 
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उपर्युक्त रीतिसे विचार करनेपर भगवान शड्भराचायके 
विचारों और जोवनमें ज्ञान तथा भक्तिका अद्भुत सम्मिश्रण 
जान पढ़ता है | 

यहाँ कुछ लोगोंकों यदद शह्ला द्ोती हे कि यदि शाह्डर 
सिद्धान्तके अनुसार समस्त दृष्य प्रपश्चकों मिथ्या मान ले तो 
शाम्रोंम जो भगवानके साकार सखरूप या अवतार्रोका वर्णन 
आता है बह भी दृश्यके अन्तर्गत होनेके कारण मिथ्या ही 
सिद्ध होता है और मिथ्या जगतक्े लिये पालक अथवा 
संद्ारककी व्यवस्था भी युक्तियुक्त नहीं है। तथा यदि 
भगवानके साकार स्वरूप या अवतार मिथ्या है तो उनमें 
श्रद्धा न दोनेसे भक्ति नहीं हो सकती। इसी प्रकार उक्त 
सिद्धान्तके समर्थक दाझ्बडुराचायंजी भी केसे भक्त माने जा 
सकते हैं ! 

सूक्ष्म इष्टिसे विचार किया जाय तो उपयुक्त शाह्का कोई 
मदत्त्व नहीं रखती । यह तो ऊपर कद्दा ही जा चुका है कि 
मध्यकालमें जगत्‌की अभिव्यक्ति होंती है; जिसको अद्वित 
वेदान्तने व्यावद्ारिक सत्ता नाम दे रक्‍्खा है, इसी जगतके 
लिये सष्टा और पालक आदिकी व्यवस्था आबश्यक द्वीती 
हे । जीवके प्रारब्धके अनुसार यह जगत्‌ कल्पित है; अतः 
इससे बन्ध और मोक्ष दोनों व्यवहार होते हैं। मगतृष्णाके 
जलकी भाँति यह झूस्य नहीं है। इसका मिथ्यात्व और 
अजातत्व इतना ही है कि आदि-अन्तमें इसकी सत्ता नहीं 
रहती; मध्यमें इसकी उपलब्धि प्रत्यक्ष है। परमेश्वरकी भांति 
यह सदा एकरस रहनेवाला नहीं, परिणामी एवं नादावान है। 


अब रही साकार स्वरूप और अवतारकी बात; इनके 
भी अनित्य होनेकी शर्करा अविवेकमूलक ही है। भगवानका 
कमनीय विद्रदद सामान्य जगत्‌की भाँति प्राकृतिक तत्त्वोंसे 
निर्मित नहीं है, वह तो दिव्य, चिन्मय है । प्रकृति तो 
भगवानसे ही उत्पन्न हुई है; फिर वह उनका उपादान कैसे 
हो सकती है। वह अजन्मा अनन्त ब्रह्म दी प्रकृतिकों अपने 
अधीन करके लोकरक्षाक्रे लिये अवती्ण होता है । कभी तो 
वह अंशतः अवतार लेता है और कमी पूर्णतः । पूर्णावतार 
होनेपर भी उसकी व्यापकता नष्ट नहीं द्वोती | जिस्र प्रकार 
सूर्य गगनभण्डलके एक देशमें रहकर भी अपनी किरणोसे 
समस्त चराचरमें व्यात्त है; इसी प्रकार भगवानकी शक्तियाँ 
सर्वत्र व्याप्त रहती हैं। अन्य शरीरधारियोंक्री तरह भगवान: 
के साकार स्वरूप या अवतारौंके जन्म-मरण नहीं होते । 
अपि तु भक्तकी प्रार्थनंके अनुसार लीलाविस्तारके नि्मित्त 


३७१ 


अपन चिरीरज 5७३७ न कन्‍त ले 2७ ०६२०० ४७ ४७ /% ८७.८), भी अनक जी उके जनरेजमी.. ढग+ ३ जी अ6तय2 ९ अत, #नरबत+ #त # के हा ७ ,# २, हा हक #फआऔतकि को जे है के आफ 6“. ७... ७ध8 नरम पजरी के, हे के... ॥ही के. य॥७-हा के किक / पकने नर जन 


उनके आविभाौव और तिरोमाबमात्र होते हैं। शार्त्रोमे 
इसके प्रचुर प्रमाण मिलते हैं | यहीं गीताका दिव्य जन्म- 
कर्म है। भगवान्‌ शह्लराचारय भी इस मतको हृदयसे स्वीकार 
करते हैँ । गीताके “अजोडपि''” रोके माध्यमें वे 
कहते हैं--- 

कर्थ तहि तव निस्येश्वरस्थ 'भर्माषमाभाबे5पि अन्‍्मे- 
व्युय्यते---अजो5पि जन्मरद्ितो$पि संस्तथाब्ययात्मा5श्षीण- 
शानशक्तिस्वभावो5पि सन्‌ प्रकृति स्वां मम वैष्गवी माया 
श्रिगुणारिमकां यर्या दद्ो से जगइसते । यया मोहित 
स्वमारसान वासुदेव न जानाति | तां प्रकृति स्वामधघिष्टाय 
बच्ची कृत्य संभवामि देहवानिव भवामि ज/त हृवात्ममायया 
आत्मनों मायया न परसार्थतोी छोकवत । 

अथोत्‌ देहारम्मके कारणभूत धर्म और अधमंका 
अभाव होनेपर भी आप नित्य ईश्वरका जन्म कैसे देता है ! 
इसके उत्तरमें कइते हँ--ब्यपि मैं अज-अजन्मा हूँ। 
अव्ययात्मा--जिसके ज्ञान, शक्ति और स्वभावका कभी 
क्षय नहीं होता, ऐसा हूँ और त्रहमसे लेकर कीटतक सभी 
जीवोंका शासन करनेवाला ईश्वर हूँ तथापि अपनी प्रकृति 
यानी त्िगुणमयी वेष्णवी मायाकोी जिसके धशमें सारा संसार 
है और जिससे मोहित हो लोक अपने आत्मा वासुदेवकों 
नहीं पदचानता--अपने अधीन करके मैं उलन्न होता हूँ; 
देहधारी-सा हो जाता हूँ, मानो मैंने जन्म प्रहण किया है--- 
ऐसा अपनी मायासे प्रतीत होता हूँ । अन्य लोगोंकी तरह 
वस्तुतः मेरा जन्म नहीं होता ।* 

इससे यह सिद्ध है कि भगवानका साकार या अवतार- 
विप्रह जन्म-मरणसे अतीत है। यदि वस्तुतः जन्म हुआ 
होता तो द्वापरमें दी मृत्यु हो जानेके कारण भगवान्‌ कृष्णके 
उस नटवर रूपका ऋलियुगीय भक्तोंकों दशेन न द्ोता। 
परू्तु भक्तवर सूरदास और प्रेममयी मीशबाई आदिने इन 
चर्मचक्षु ऑसे ही मगवानके दिव्यरूपकी झौँकी देखी है। 
एक दी वासुदेव ज्ञानियोंका आत्मा और मक्तोंका आनन्द- 
कऋन्‍्द मुकुन्द है। भगवानके सभी साकार विप्रह नित्य हैं, 
अधिकारी भक्तोंकों उनके दर्शन सदा दी होते रहते हैं। 
राजा बलिक़ों भगवान्‌ वामनकी झौँकी प्रतिक्षण मिलती है । 
अनधिकारियोंकी आँखें उन्हें नहीं देख सकती । मगवानके 
दिव्य विग्नहमें भाष्यकारकी अद्वृट श्रद्धा-मक्ति थी, इसी- 
लिये मगवानके रहस्योसे ये विशेष परिचित थे | यही कारण 
है कि नित्य। अजन्मा परत्रह्म परमात्माकों द्वी माष्यकारने 
वासुदेवरुपमें उपलब्ध किया है । उनका कथन दहै-- 
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भृतेब्वस्तथॉसी. शञानमयः. सबिदानम्दः । 
प्रकृतेः परः परार्मा यदुकुछतिलकः स एवायम ॥ 
जो ज्ञाममय सश्षिदानन्द प्रकृतिसे पर परमात्मा अन्त- 
योमीरूपसे सब प्राणियोमें स्थित है वही यह यदुकुलूभूषण 
भीकृष्ण है ।! केवछ आचाये शड्डरका ही नहीं, अनेकों 
निगुण ब्रह्मपरायण महात्माओंका यददी अनुभत्र है| अद्वित- 
सम्प्रदायके गुरु योगिराज शुकदेवजी कहते हैं-- 
*ष्णमेनमजेटि ध्वमाप्मानं सर्वेदेदिनाम ।! 
“तुम इस कृष्णकों सभी प्राणियोँंका आत्मा समझो ।! 
अहो वकीय स्तनकाछकूट जिधघांसयापाययदप्यसाध्वी। 
लेमे गति घाशप्युचितां ततो अन्य के या दयालु शरणं घजेम ॥ 
'अद्दो ! इस दुराचारिणी पूतनाने जिन्हें मारनेकी इच्छासे 
अपने स्तनोंमें लगाया हुआ विष पिलाकर भी माताके लिये 
समुचित गति प्रात कर छी) उन्हें छोड़कर भला मैं दूसरे 
किस दयाछकी शरणमें जाऊं ।! 
अहो भाग्यमहो भाग्य ननन्‍्दगोपधजोकसाम । 
भ्न्मिश्र परमानन्द पूर्ण बरढ्य सनातनम ४ 
धन्य हे ननद बाबा और बजवासियोंका भाग्य ! 
जिनका मित्र पूर्ण परमानन्दमय सनातन ब्रह्म है ।” 
भगवानके कमनीय विग्रहकी झाँकी करते ही अव्यक्त 


अक्षर बरह्मक्री उपासना करनेवाले सनकादि भी दीवाने बन 
बैठे थे ! प्रमाणके लिये भागवत देखिये--- 


तस्यथारविन्दुनयनस्यथ पव्ारविस्द्‌- 
किअल्कमिश्रतुद्सी मकरन्द्वायुः । 

अन्तगतः स्वविवरेण चकार तेषां 
संक्षोभमक्षरञजज॒पामपि चित्ततम्वोंः ॥ 

“उन कमलनयन भगवानके चरणारविन्दोंपर चढ़ी हुई 
केसरसहित ठुलसीके मकरन्दसे मिली हुई वायुने नासिकाके 
छिद्रसे भीतर घुसकर उन अक्षरोपासक मुनियोक्े भी मन 
ओर शरीरकों बेसुध कर दिया |! 

ऊपर जो कुछ कहा गया उसपर विचार करनेसे यह 
बात भलीभाँति समझमें आ जाती है कि एक दी शुद्ध बुद्ध 
अज अबिनाशी परमानन्दमय परमात्मा सगुण-नि्गुण, 
साकार-निराकार आदि अनेकों भाबोंमें रम रहा है | बह 
स्वयं मक्त बनकर अपना ही भजन करता है, शानी होकर 
अपने ही तत्त्वका चिन्तन करता है, फिर भी सभी क्रियाओंसे 
प्रथक्‌ रहकर उनका द्रष्टा बना रहता है। ज्ञानी और भक्त 
सभी उस एकके ही उपासक हैं | भक्त भगवानके रहस्योंको 
जानते हैं, इसलिये वे भी शानी हैं | ओर ज्ञानी भी आत्मरूप 
वासुदेवम परायण रहनेवाले हैं, इसलिये वे भी भक्त हैं। 
भक्ति तथा शान मिश्री और दूधकी भाँति घुले-मिले ई । 
आचाय॑ शइड्डर भक्तिके द्वी प्रतापसे ज्ञानियोंके सिरमोर हो 
सके हैं । ज्ञानीके दृदयमें भक्तिक्री निर्मल गंगा प्रवाहित रहती 
है और भक्तका द्वदय शानके प्रकाशसे देदीप्यमान रद्दता दै। 
दोनोंका सामझस्य ही मनुष्यकों उन्नतिकि शिखरपर 
पहुँचाता है । 


->म्ाए-:::>% थै७ माह बुँ>करट:-29०-- 

निरगुन सेज 
टुक रंगमहलमे आय कि निरशुन सेज विछी। 
जहँ पयन-गयवन नहदिं होय, जहाँ जा सुरति बसी ॥ १॥ 
जहँ त्रैगुन॒ विन मिरयान, जहाँ नहिं स्र-ससी। 
जहेँ हिल-मिलकै खुखमान मुकतिकी दोय इसी ॥२॥ 


जहेँ पिय-प्यारी मिल्ि एक कि आसा दुई नसी। 
जहेँ चरनदास गलतान कि शोमा अधिक रूसी ॥३॥ 


“-चरनदास 


क्षय? 


प्रण० अथवा ओझ्वरका विज्ञान 


( लेखक---पं० श्रीदरिंदत्तजी शर्मा शास्त्री ) 


प्रणव तथा ओड्वार पर्यायवाचक शब्द हैं। माताके 
गर्मको छोड़कर जब मनुष्य इस भूलोकर्मे आता है और 
जातकमांदि संस्कारोके अनन्तर उसका उपनयनसंस्कार 
होता है तब जन्मदाता पिता उस अपने पुत्रको (3० 
( ओझ्वार ) की शरणमें रख देता है, माता अपने प्राणोसे भी 
प्रिय पुत्रको भगवती गायत्री ( बेदमाता ) की शरणमें 
सौंपकर न्यस्तभार हो जाती है। मनुका वचन है-- 


तग्रास्य माता साविश्नी पिता ध्वाचाय उच्यसे | 


उपनयनके दिनसे (<» ( ओझ्कार ) पिता और 
गायत्री देवी माता बन जाती हैं | इन दोनोंका शान जिस 
पुत्रको न हो वह दुर्भाग्य है। इससे प्रत्येक द्विज ( ब्राह्मण) 
क्षत्रिय और बेदय ) का करतंव्य अथवा घम है कि वह अपने 
यथार्थ माता-पिता ( $/ और गायत्री ) को जाने और नित्य 
उनकी उपासना करे । भगवान्‌ पतजञ्ञलिने ब्रतलाया है-- 


छेशकर्मविपाकाशयैर प र।रृष्टः पुरुषविशेष ईश्वरः । 


( समाधिपाद २४ ) 


“अविद्यादि दुभ्ख, कम; उनके परिणाम और आशय 
जिसको छू भी न सके वह सष्टिकतो, रक्षक और संहतों 
इंश्वर है ।! उसीका नाम प्रणव अर्थात्‌ ओड़्ार है। 
पहलेके जितने ऋषि, महि, सिद्ध हों गये हैं उन सबका 
गुरु इंश्वर है। उस ईश्वरकों हम देख नहीं सकते । जो 
पदाय कभी देखा ही न हो उसे जानना और भी कठिन 

है| परन्तु इतना सुभीता है कि- 


तस्थ बायक प्रणवः । ( पातअलद॒शन १ | २७ ) 


उरू इश्वरों बतानेवाला प्रणव--भोझ्लर है । 
अ+उ+म्‌, इन तीन अक्षरोंका बना हुआ 5“ है। इनमें 
ऋग्वेदके जितने मन्त्र हें सबका सार एक “अ? में ले लिया 
गया है । यजुबेंदका “उ' में और सामबेदका “म में । 
' ऐसे प्रकार अ+उ+म्‌ व्याकरणके नियमानुसार मिलकर 
5» एक अक्षर अपने महत्त्से परब्र्मका प्रतिपादक 
है । इसमें सबसे प्रथम महषिं मनुकी साक्षी देखिये-- 
'एकाक्षरं परं ब्रह्म! ( 3० ही परजह है )। कठ उपनिषदमें 

| रस एक ( 3० ) अक्षरके महत्वमें कहा है--- 


७.5 आया 


एतदेवाक्षर बढ़ा शोतदेवाक्षर परम, । 

एतदेवाक्षरं शात्वा यो यदिच्छति तस्थ तठ ॥ 

८७ ही अक्षर-कभी नाश न होनेवाला ब्रह्म है; यही 
परअक्ष है, इसके शानसे मनुष्य--उपासक, जिस पदार्थकी 
इच्छा करता है उसको सिद्ध कर लेता है ।” उदाहरणसखरूप 
दूधको ले लीजिये, उसमें मक्खन भरा हुआ रहता है, क्योंकि 
दूधका सार भाग मक्खन उस दूधकों मथकर ही निकल 
सकता हैं| दूधके स्थानमें उपासककी देह है| मथनदण्ड 
ओझारके दृढ़ घषण करनेसे मक्खनस्थानीय ज्योतिरूपके 
दशनमें कुछ संशय नहीं रहता । 

कर्म; उपासना और शानकाण्डकी शिथिलतासे आजकल 
जो शोच्य दशा द्विजोंकी हो गयी हे उसको दूर करनेका 
सबसे उत्तम उपाय ओड्डारकी उपासना है। ओड्वारका 
उच्चारण करते समय एक मात्रा, दो मात्रा और अध मात्राका 
स्मरण रखकर क्रमसे ऋगण , यजुः, सामका भी ध्यान होता 
जाय तो इनके प्रभावसे उपासककी प्रतिदिन श्रद्धा बढ़ती 
जाती है, मनकी चश्चलता ऋरमदाः कम होती जाती है; 
इसीकी उपासना समय-समयपर करनेपर भी सम्भवतः 
मात्राओंके उच्चारण, उनके देवताओंके ध्यान आदिमें कुछ 
भी न्‍्यूनता अथवा शिथिलता हो जाय तो देहावसानके समय 
मनुष्य क्रमशः उन-ठउन लोकॉीमे निवास करने और वहाँके 
सुर्खोका उपभोग करनेपर इसी कमंक्षेत्रमें जन्म लेता है, पुण्य- 
चरित्रोंके घरमें सब प्रकारंके सुख पाता हे | इसके अनन्तर 
जो उपासक ओज्लारकी तीन माजावाले प्लतकालके उच्चारणसे 
उपासना करता है वह सूसके तेजोमण्डलमें अपने अनेक 

जम्मोंक्े पापोंकों भस्मकर सामवेदके मन्सत्रेकि देवोंद्वारा सूये- 
लोकमें मुक्त होकर ब्रह्मीमावकों प्रातत हो जाता है। अथोत्‌ 
शानस्वरूप ज्योतिर्मय परबह्ममें मिल जाता है। ओझरकी 
अनायास उपासना प्रशनोपनिपद्मं वर्णित है। उपासककी 
यह क्रमिक शिक्षा अच्प प्रयाससे भी उत्तम फल देनेवाली 
होती दै । श्रुति कहती है-- 

सिखो साञ्रा झृत्युमत्यः प्रयुक्ता 
अन्योन्यसक्ता. अनुविप्रयुक्ताः । 
बाह्याम्यन्तरमध्यमासु 
सम्बकप्रयुकासु न कम्पते शः॥ 


क्रियासु 


# प्रणब अथवा ओड्वारका विज्ञान # 
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हाब्दा्थ-यद्द पूर्व मन्त्रोसे प्रतिपादिद सब चराचर 


जगत्‌का स्वामी अधिराज है; यह सर्बंश भूत, बतेमान और 


भविष्य तीनों कार्ोंकी वस्तुकों जानता है; यह अन्‍्तर्यामी 
सबके अन्तःकरणोंमें साक्षीके समान रहता है | यद्दी सभी 
प्राणियोंका मूठ कारण और सभी पदार्थोंकी उत्पत्ति तथा 
प्रलयका आधार है! पव॑तोंसे नदियोंकी भाँति उससे सब 
उत्पन्न होते और विलीन हो जाते हैं। इसपर भी बढ 
किसी प्रकार जगत्‌का उपादानकारण नहीं होता परन्तु 
निमित्तकारण होता है। फलित यह हुआ कि इससे पूर्वोक्त 
तीन मन्त्रोम ( रूपकालझ्ारसे कार्यविशिष्टभेदसे ) 
प्रतिपादित भी परमेश्वर अखण्ड ही है । वह सबको उत्पन्न 
करनेवाला, धारण करनेवाला तथा विनाशक है, ऐसा 
समझकर उस छझुद्ध निविकारस्वस्यकी उपासना 
श्रेयस्करी है | 

नान्‍्तःप्रश न बहिष्प्रश नोभयतःप्रक्ष न प्रज्ञानघन 
न प्रश्ष नाप्रशम्‌ । अदृष्टमब्यवहायमप्नराह्ममलक्षणमचिन्त्य- 
मब्यपदेश्यमेकात्मप्रत्ययसारं प्रपश्लोपशर्म शान्त शिव- 
मदर त॑ चतुर्थ मन्यन्से स जास्मा स विशेयः ॥ ७ ॥ 

शब्दाथ--अलयदश्ार्मे अव्यवस्थित निर्बीज समाधिसे 
उपासना करनेयोग्य परमेश्वर हे | अन्तम्करणकी भांति अपने 
स्वरूपमें उसका विचार नहीं हों सकता, इससे तेजस आत्मा- 
का भी यह विषय नहीं रहा । मनकी बाह्य दृत्तिके समान 
सारे संसारकी विवेचना करना; छझुम और अशुभ फर्लो- 
के भेदकी व्यवस्था करनेमें तो बाह्य बुद्धकी आवश्यकता 
होती है, वह भी उस समाधिक्रे समय नहीं रहती । बाहर- 
भीतर दोनों ओर बृत्तिवाी बुद्धिकी वहाँ पहुँच 
नहीं; अथोत्‌ आन्तर बुद्धिकी वृत्तिके निषेधसे स्वप्न अवस्था- 
का निषेध, बाह्य बुद्धिके ग्रसार न द्वोनेसे जापग्रत्‌ अवस्थाका 
निषेध ओर इन दोनों बुद्धियोंकी बृत्तियोंके निषेघसे इनके 
मध्यकी बृत्तिका स्वयं निषेध हों गया। उसी भाँति उसे 
सुषुँ्ति-अवस्था-युक्त भी नहीं कह सकते, क्योंकि वाणी 
उसका वास्तविक रूप कहनेमें सबंथा असमर्थ है; क्‍योंकि 
उसका भान केवल निर्बीज समाधिसे हो सकता है । उस 
समाधिमें भी एक देश अथवा कालमें उन सब विषय अथवा 
वस्तुओंकी नहीं जाना जा सकता परन्तु जो जितना वा जैसा 
जानना चाहता है जान सकता है | उसके स्मरण करनमेमें 
कुछ रोक अथवा परिश्रम नहीं पड़ता । वह सदा चेतन्य- 
स्वरूप है | इन्द्रियोंके परे होनेसे वह परोक्ष-अगम्य है, 
अव्यवहाये हे---जिस वस्ठुके शुण और कर्म देखे जाते हैं 

७८-- ७०, 
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उसीका वाणीसे व्यवद्दर हो सकता है; अद्ष्टका नहीं । 
किसी प्रकारके चिह्न होनेसे वह चिन्तनका विषय हो सकता 
है, ब्रह्ममें कोई चिह न होनेसे वद्द विचारमें भी नहीं आ 
सकता । समस्त संसारकी कार्यदशा जिसकी चौथी अवस्थार्मे 
हो, निरुपद्रव, कल्याणकारी वा कल्याणरूप द्वितीयरहित, 
चोथी अवस्थामें प्राप्त ब्रह्म है, ऐसी जिन शानी उपासकोंकी 
धारणा हो गयी है उनके मनमें आया हुआ और उनके ही 
अनुभूत मार्गसे दूसरे समी उपासकोंको प्रत्यक्ष होनेयोग्य 
आत्मा है, उसीको विशेष यक्षसे जानना चाहिये [ 

फलित यह हुआ कि चौथी निर्बीज समाधिदशा 
असम्प्रशात योगकी दशा है, इसीमें जिसके शुद्ध, केवलस्वरूप- 
मात्रकी प्राप्ति हो सके ऐसे नि्गुंण निराकार महाप्रलयदशामें 
स्थित चतुर्थ पादरूप परमात्माका इस मन्त्रमे वणन है | 


ओह्वारका विज्ञान 


यदहाँतक अवस्थापूर्वक परमेश्वरका प्रतिपादन हुआ है, 
अब उसकी उपासनाके लिये वाच्य-वाचकके अभेदबव्यवदार- 
का वर्णन किया जाता है | 


3० इस वाचक अक्षरकी प्रधानतासे वर्णित अन्तयांमी 
पहले अंशकल्पनासे कहां गया है। वह अब ओहझ्रकी 
मात्रा--अ+उ+म्‌ में समझनी चाहिये । अ्थांत्‌ जाग्रत्‌ 
अवस्थामें सबकी व्यवस्था करनेवाला देइ्रानर अपने-अपने 
कर्मो के अनुसार सबको चलानेवाला वाच्य ईश्वर 3> की पहली 
मात्रा है, क्योंकि सवर-व्यञ्ञनरूप सभी अक्षरोंमें इसकी व्याप्ति 
और प्रधानता है। यही वाचककी पहली मात्रा है अरथात्‌ 
“अ! अक्षर सर्वब्यापक और सर्वश्रेष्ठ है, अभिस्वरूप है। अम्मि 
अपने तेजसे सभीको भस्म कर देता है, उपासकके पाप नाझ 
करनेमें “अ! भी अमिका काम करता है। स्वप्न नामकी 
मध्य दक्षामें रहनेवाला उकार इस वाचकपदमें अकार 
और मकार दोनोंसे सम्बन्ध रखता है, इसलिये 
अ, उ; म) ये तीनों अक्षर श्रेष्ठतामें समान हैं, 
तीनोंके गुण परस्पर मिलकर एक विलक्षण तेजकी वृद्धि 
करते हैं । ऐसे विशानी उपासकको प्रतिक्षण बढ़ती हुई 
शानधारा इतनी प्रबल हो जाती है कि उसके पुत्र; पौन, 
प्रपोत्र आदि जिन-जिनसे उसका वंशसम्बन्ध, विद्यासम्बन्ध 
अथया दैशिक, कालिक किसी प्रकारका भी सम्बन्ध हो 
वह उन्नत, निष्पाप और सुखी हो जाता है। क्योंकि 
उ“कारमें अकारसे सबमें व्याप्त सबको नियमानुसार अपने- 
अपने कार्यमें चलानेवाले, मध्यस्थ उकारसे उत्कृष्ट अवान्तर 


३३८ 


# अविद्यया सृत्युं तीर््या विधयाइसूतमइनुते # 
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प्रलयमं नाश ने होनेवाले और मकारसे सबके प्रमाण- 
कतों ज्ञानसखरूप वाच्य इंश्वरका प्रहण है। इस प्रकार 3४ 
में समुदित अ+उ+म्‌ रूप ईश्वरात्मक मन्त्रसे उपासनाप्रस ज्ञमें 
वाच्य-वाचककी एकरूपताका वर्णन संक्षेपमें कहा गया है। 

अमाख्नश्नतुर्थोअध्यवह ये प्रपश्लझोपशमः शिवो5हैत एज- 
मोझ्वार आरमव संविद्वस्यात्मनात्मान य एवं वेद य एवं 
यद्‌ ॥ १२ || 

अब निगुंणका व्याख्यान है, यहाँ भी वाच्यवाचककी 
एकरूपता दिखायी है; जो कि सबंप्रधान मानी गयी है । 


->-+कक-जज * * 5 


कारण प्रपश्च अर्थात्‌ प्रकृतिका व्यापार है, उसकी समाप्ति 
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जहाँ वाचकरममें हो तथा कार्यदशाको प्राप्त व्यक्त जगत॒की 
शान्ति जहाँ हो उस महाप्रल्यकी दशामें रनेवाला ताव्य 
अकारादि मात्रा वा पादकल्पनासे रहित निर्विकल्प समांधसे 
ही ग्राह्म है; इसलिये अव्यवहाये निगुण परमात्मा वा बाचक 
पक्षमें स्फोटरूप शब्द ये दोनों व्यवहारयोग्य नहीं हैं, 
अनिन्द्रिय हैं, चोथे प्रकारका अद्वेत उसके समान कोई नहीं 
हे तथा शिव-कल्याणस्वरूप है। ऐसे परमेश्वरकी उपासना 
सर्वोपरि कल्याणकारिणी है। इस कहे हुए प्रकारसे ओड्डार” 
अपने वाच्य बह्ाके अन्तर्गत ही है, जो ऐसा दृढ़ शान 
रखता है ओर समाघिसे अनुभव कर लेता है वह परमात्मामें 
मिल जाता है, परमात्मा ही हो जाता है | 
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व्यावहारिक वेदान्त 


( लेखक---डा० श्रीदुर्गाशंकरजी नागर, सम्पादक “कल्पबृक्ष' ) 


वदनन्‍्तु शाखाणि यजन्सु देवान्‌ 
कुवन्तु कर्मोण भजन्तु देवताः । 
आस्मैक्यवोधेन विनापि भुक्ति- 
ने सिद्धघति अहाशतान्तरं5प ॥ 


जगदगुरु शझ्स्‍ुराचायजी विवेकचूडामणिमें कद्दते हैं कि, 
भले ही रात-दिन शास्तरोंकी चर्चा करते रहो, देवोंका पूजन 
करते रहो, कम करते रहो, भजन करते रहो, माता फेस्ते 
रहो, भक्ति करते रहो, परन्तु बिना आत्मजञान प्राप्त किये 
सैकड़ों महाकल्प व्यतीत हो जाये फिर भी मुक्ति प्राप्त नहीं 
कर सकांगे | 

जीवनको सुखी या दुःखी, यान्त वा अद्यान्त, सफल था 
निष्फल, स्वतन्त्र या परतन्त्र कर लेना प्रत्येक मनुष्यके 
हाथमे हें । 


यदि आप स्वाधीन होना चाहते है, सब वन्धनोंसे मुक्त 
होकर जीवनको आनन्दमय बनाना चादते हैं ता वदान्तके 
तस्वविचारकों व्यावहारिक जीवनम उतारिये। अपनकोा 
जाननेकी विद्याका नाम ही आत्मज्ञान, तत्वविचार या 
वेदान्त है। सर्वोत्तम उन्नतिके लिये तत्तविचार ही सर्वोच्च 
साधन है । 


'यस्मिन्‌ू विशाते से विज्ञात॑ं भवति! 


--जिस तत्वके जाननेसे सबका ज्ञान हो जाता है वही 
आत्मज्ञान या ब्रह्मश्ञान है । 


बेदान्त यह शिक्षा देता है कि तुम प्रकृति नहीं हो-- 
अनन्त कालतक रहनेवाले आत्मा हो । तुम निरे मिद्टीके 
पुतले नहीं दो किन्तु चेतन आत्मा दो। तुम अपने भाग्यके 
विधाता हो । 


वास्तवमे प्रारब्ध कोई वस्तु नहीं है । तुम अपनी शक्तिसे 
परिस्थितिकों बदल सकते हो। मन नुम्दारा चाकर है | 
शरीर तुम्हारा दास है | तुम इन सबके स्वामी हा । तुम्हारे 
भीतर ही सब्र शक्तियोंका केद्ध हैँ। उसीसे सब शक्तियोँ 
उत्पन्न होती हैं । परमात्मा तुम्हारे भीतर ही विराजमान हैं; 
फिर तुम किसका सहारा दंढ़ रहें हो ! 


दान्त दाकर अपने भीतर गहरे उतरा और आत्माकोा 
जाननका प्रयज्ष करो। तुमकों अनुभव द्वांगा क्रि तुम 
अनन्त शक्ति, वेभव, सामथ्य और ज्ञानके भण्डार हों । 


अवाचीन मानसशास््र यह बतलाता हे कि सब्र 
सिद्धियोंकी कुज्नी आत्मसूचना या आत्मच्योतन ( &0(0- 
५प22८5४०॥ ) है। मनुष्य विचारोंका बना हुआ है। जो 
अपनेको हमेशा रोगी, निर्बछ महामूर्ख ओर दरिद्र मानता 
रहेगा यह कुछ ही दिनोंमे रोगी, निर्बंल, महामृग्वे ओर 
दरिद्र हो जायगा | कुछ छोग रात-दिन यही भावना किया 
करते हँ--यह शरीर अनित्य है--नाशवान्‌ है मुझे संसारमें 
थाड़े ही दिन जीना हे, शरीरका कुछ भरोसा नहीं) 
बाल सफेद हों गये हैँ, दाँत गिर गये दे, बुद्धि मन्द दो 


# व्यावहारिक वेदाम्त *# 


३७९ 











गयी है। ऐसे निरथक विचारोंसे हृदयकमछ संकुचित 
होता है, मन दुबंल होता है ओर उत्साह भंग हो जाता है । 

मस्तिष्कके प्रत्येक परमाणुपर इन विचारोके संस्कार 
सबंदा अड्डलित होते हैं और मनुष्य शीक्ष दी बृद्ध होकर 
सदा-सबंदा दुशख, शोक, भय; निराशा और छ्लेशोम ड्ूबता 
रहता है ओर अन्तर्म परछोककों सिधार जाता है | 

मानसशासत्रका यह महानियम है कि जिस क्षण 
मनुष्य जिस वस्तुका मान करता है उस वधघ्तुका आकार 
उसी क्षण उसके अन्तमनपर अंकित हो जाता हें और जिस 
वसस्‍्तुसे मन तदाकार हो जाता है उस वस्नुके गुण; धर्म उसके 
अन्तःकरणम प्रकट होते हूँ । 

(5 (३ 

भानकी यथाथता या अयथा्थतापर ही अन्त$- 

करणके रूपान्तरका आधार रहता है । 

मनुष्य श्रान्तिसि अपनेको मन समझ बैठा है । यही 
सब दुभ्खोंकी जड़ है | सेवकको स्वामी पद दे दनेसे क्ैशोंकी 
उत्पात्त होती है | 

आत्मयोतन ( य0-5पए एए50 ) जीवनकोा 
उन्नातके लिये अमंे।घ बल दे | हमको अपनी शक्तियोंका शान 
नहीं और न खुदपर ही विश्वास है। हाथी ओर घोड़ोंको 
अपनी-अपनी शक्तिका ज्ञान दा जाय तो क्या वें हमको 
अपने ऊपर सवार होने देंगे ? हममें आत्मविश्वास जाणत 
हो जाय तो हम चादे जो कुछ कर सकते हूं । आत्मशक्तिको 
जाश्त करनेका साधन आत्मयोतन है | 

हमारे प्राचीन क्षे महर्षि हजारों वध पूर्वसे आत्म- 
आतनके सिद्धान्तसे परिचित थे | यहाँतक कि प्राचीन कालमें 
पटनमें झुठाते समय आत्मज्ञानक्री शिक्षा दीं जाती थी । 
इसके लिय्रे मदालसा रानीका उदाहरण है, जो अपने 
बच्चोक्ो झुछाते हुए. नीचे छिखी लोरियाँ गाकर सुलाया 
फरती थी । 


शुद्धों$इसि बुद्बोईसि निरअनो5सि 
संप्तारमायापरिवजितो5सि । 
व्यज मोहनिद्वां 
मदालसा वाक्यमुवाच पुत्रम्‌॥ 

'तू शुद्ध है, बुद्ध है, निरश्ञषन है; संसारकी मायासे 
अछग है । संसार यह स्वश्न है। मोहकी नींदकों त्याग कर ।* 
गह उपदेश मदालसा रानी अपने पुत्रोंकों पलनेमें झलाते 
हुए दिया करतो थी । 


संसारस्वम 
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(2) एल रानी पक १घ परम पय सा" 


बहुत-से छोग यह नहीं जानते कि अश्चोके कोमल 
मस्तिष्कपर जिन दाब्दोंकों वे उश्यारण करते हैं उनका 
प्रमाव पड़ता है । इसलिये ऋषिपकियाँ अपने बालकोंकों 
बाल्यावस्थामें स्वयं शुद्ध आत्मज्ञानका उपदेश दिया करती 
थीं | पुरानी बातकों जाने दीजिये, थोड़े दिनकी बात है 
कि महू (सी० आ३०) के एक अभ्रवा् सजन अपने बहुत 
छोटे पॉच-सात महीनेके बालककों गोदीमें लेकर उसे सैकड़ों 
बार यही कद्दा करते थे कि 'तू सत्‌-चित्‌-आनन्दस्वरूप ब्रह्म 
है।! वह बालक आज बड़ा सुन्दर स्व॒रूपवाला, बुद्धिमान और 
एम० ए.०, एल-एछ० बी०, वकील मौजूद है। इत्यादि 
उदाहरणोंसे यह विदित होता है कि बरालकोंका मस्तिष्क 
हमारे भावोंको ग्रहण करनेमें संदव तत्वर रहता है । इसलिये 
दमको बालकोंके समीप सर्देव शुद्ध शब्दोंका और शुद्ध 
विचारोंका दी उच्चारण करना चाहिये, जिससे बालक 
भविष्यमें मुयोग्य जीवन प्रातकर सुखी और सुखदायक बने | 

बृहदारण्यक उपनिपदमें महर्ष याशवसल्क्य अपनी 
पत्नीसे कहते हँ-- 

यो या शछतदक्षर गागि अविदित्वा अस्माछोकाव 
प्रेति स कृपणः । 

दे गारगि ! जो इस अबिनाशी आत्मतत्त्वकों बिना जाने 
संसारसे विदा हो जाता है वह कंजूस है, अथात्‌ उसने अपना 
जीवन निष्फल व्यतीत किया । 

यो वा एतदक्षरं॑ं गार्गि विदित्वा अस्माछ्ोकात 
प्रेति स आह्यण: । 

जो इस अमरतत््यकों जानकर इस लेकसे जाता है वह 
ब्राह्मण है । वेदान्तशालका यह अबाधित सिद्धान्त है कि 
तुम अपनेको जैसा मानोंगे वही बन जाओगे | इस संसारमें 
गरीब, अमीर; मूर्ख, विद्यान्‌ सभी किसी-न-किसी रोगसे, 
चिन्तासे, व्यथासे पीड़ित हैं, उन सब चिन्ताओं और 
व्यथाओंसे मुक्त दोनेका मार्ग वेदान्त बतल्ाता है कि तुम 
प्रत्यक्ष ईश्वरके स्वरूप हो और जगतकों चाहे जेंसा बना 
सकते हो । 

गम अपने-आपकों दुबंठ आत्मसूचना दे-दकर 
दुखी बना रहे हो। में जीव हूँ। मैं अल्पश्ञ हूँ। मैं 
अव्पशक्ति हूँ । में दुःखी हूँ! में परिच्छिन्न हूँ । इन अनिष्ट 
भावनाओंके चिन्तनसे मनुष्य निर्बक हो जाता है । इसके 
विपरीत आत्मखरूपभावनाकफा चिन्तन करनेसे आत्माकी 
भावनाके दृढ़ करते रहनेसे तुम्हारे अन्तःकरणमें आत्माके 
गुण, धर्म प्रकट होते हँ। 
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ऐसा कभी मत कहो कि मैं शक्तिद्ीन हूँ । में क्षुद्र 
प्राणी हूँ । मैं दुबंल हूं । मेरी बुद्धि मन्द है | में कुछ नहीं 
कर सकता | मैं पापी हूँ | मुझमें काम करनेकी जरा भी 
शक्ति नहीं है । मैं दुष्ट हूँ । मैं अधम हूं । तुम ऐसे वाक्य 
कहकर विनय और निरमिमानता प्रकट करना चाहते हो, 
किन्तु वास्तवमें तुम अपनो आत्माका तिरस्कार कर रहे हो ! 
यह सब बवेदान्तशास्त्रके प्रतिकूल है । इस प्रकारके रोने रोते 
रहनेसे कभी भी तुम्हारा कल्याण नहीं हो सकता । अपनेको 
तुच्छ कीटक मानते रहना--अपनेमें और दूसरोंमें दोषोंको 
ढूंढ़ते रहना, अपूर्णताका चिन्तन करना, किये हुए पार्पोका 
खारंबार स्मरण करते रहना इत्यादि-इत्यादि बातेंसि तुम्हारा 
सुधार कदापि नहीं हो सकता | 

तुमने पहिले चाहे कैसे हीं घोर पाप किये हों) चाहे 
जसे तुम दुराचारी रहे हों, इस समय तुमको आत्म- 
तिरस्कार करनेका कोई प्रयोजन नहीं है । भूतकालका ओर 
भूतकालकी बीती हुई घटनाओंका स्मरण ओर विचार न करो | 
और न भविष्यकी चिन्ता करो | वर्तमानको द्वार लो ओर 
सत्कर्म करो । तुम अपनी निकृष्टताकी कभी चर्चा मत करो । 
यह सनातन सत्य है कि तुम आत्मा हो ओर तुम सब कुछ 
करनेकों समर्थ हों । तुम अपने सामथ्यमें, बुद्धिमें और 
मद्दत्तामें अचल दृढ़ विश्वास रखो । फिर संसारमें कोई भी 
ऐसा कार्य नहीं है जो दुःसाथ्य या असम्भव हो। जिसका 
इम अन्तरमें भान करते दे वही बाह्य जगतमें प्रकट 
होता है । 

भावना या मानसचित्रकल्यनासे दी इच्छा, मनोजृत्ति 
और उद्देश उत्पन्न द्ोते हैं | जिस स्थितिकों प्रकठ करना 
हो मनमें उसके यथार्थ मानसिक चित्रकी रचना करों और 
उसे मनपर अखण्ड आरूद रक्‍्खों । 


आत्मतत्वका अनुभव करो। आत्मामें आनन्द; थ्ान्ति; 
ऐ.श्वर्य, शान, शक्तिका अगाघ भण्डार है--इसीको परमतत्त्व 
या ईश्वर कद्दते हे | तुम इश्वरके अंश हों, तुम्दारी आंत्मामें 
अनन्त शक्ति है | तुम जानो या न जानो, ठुममें ईश्वरीय 
शक्ति भरी हुई है | इसी सत्य तत्वका हमको साक्षात्कार 
करना है । 

सब पदार्थोंमें आत्माकों देखों और आंत्मामें सबको 
देखो । 

यरतु सवोणि भूतानि आर्मन्येबानुपश्यति । 

सबंभूतेशु चात्मानं तसों न विज्ञगुप्सते ॥ 


जो सब भूतोंमें आत्माको देखता है और आत्मामें सब 
भूतोंकी देखता है उससे इंश्वर नहीं छिपता | 

सारे ब्र्माण्डमें केवल एक आत्मा हो है। सब कुछ 
इस आत्माकी हो सत्ता है | मैं वही अनन्त अविनाशी 
आत्मा हूँ | बाह्य दश्यमान जगतसे दृष्टि हटाकर अपना ही 
खरूप सर्वत्र देखो | 

यक्मिन्‌ सर्वाणि भूतानि आर्रमवासूद्िजानतः । 

तेश्र को मोहः कः शोक एकसल्वमनुपश्यतः # 

'सारे विश्वकी जड़में एकत्व हैं और जो इस एकत्वको 
देख लेता है उसमें फिर मोह, शोक, चिन्ता, रंज केसे रद्द 
सकते हैं ?! 

इस तत्त्वका साक्षात्कार करनेसे ही हमारे दृदयकों सब 
प्रन्थियों खुल जायेगी, संशय दूर हो जायेंगे, कर्मके बन्धन 
टूट जायेंगे ओर हम अनन्त सुख, असीम शक्ति और अपार 
शान्ति ओर आनन्दका अनुभव करेंगे और सश्चजी स्वाधीनता 
प्राप्त करेंगे । 

हम लोगने वेदान्तकों आलस्य, प्रमाद, निरुत्साह 
भौर अकर्मण्यता बढ़ानेवाला साधन समझ रक्‍्खा है। वेदान्ती 
आल्सी बनकर भाररूप हो रहे हैं। दूसरोंकों वेदान्तका 
'उपदेश देते हैं, स्वयं परावलम्बी हैं और झ्लेशों ओर दुःखों- 
से घिरे हुए हूँ । वेदान्तकी बातें बनानेंसे कुछ नहीं होंता, 
किन्तु व्यवद्यारमें लानेसे ही शरीरमें नवजीबन और उत्साह- 
का सच्चार टता है । मानसिक दाक्तिका विकास होता हैं 
और आत्मबल बढ़ता है; सुख, शान्ति, आरोग्य और 
ऐश्वयंकी जीवनमें वृद्धि होती है । 

मनोविज्ञानके अनुभव और परीक्षाओंसे यह बात सिद्ध 
हा चुकी हैं कि किसी भी बातकी सूचनाएं बार-बार 
दुहरानेसे वे पुष्ट होती हैं और कल्पना विश्वासके रूपओं 
परिवतित द्वाकर मनुष्य जैसा सोचता है वहीं हो जाता है । 

आय॑ शासत्रकारोने आत्माचन्तनकी जीवनका सर्वोध् 
ध्येय बतलाया हे। मनोविज्ञानकों आत्मसंक्रेत ( &०६०- 
5प722८5४०॥ ) आरगोग्य--आनन्द-प्राप्तित साधन 
बतलाता है और अध्यात्मविशान मन्त्रजपक्रों महत्व देता है । 


जपाद सिद्धिजपात्‌ सिद्धिजपाद सिद्धि: पुनः पुनः । 

सर्वंसिद्धियोंका यही एक अचूक मार्ग है | 

वेदान्तविशानके कुछ अनुभूत प्रयोग देते हैं। इनके 
अम्याससे तुम्हारे रोग, दुःख, क्लेंश, अशान्ति और नेराश्य 
आदि समूलछ नष्ट हो जायंगे । 


# व्यायद्वारिक वेदान्त # 


के 8 मीन मी केसे 3 आः कर भउन कम कक मान के 
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प्रयोग नं० १ 


प्रातःकाल ब्राह्म मुहूर्तमें उठकर आध घंटेतक नियमित 
रूपसे बेठकर अभ्यास करो | 

किसी भी आसनसे मेरुदण्डकों सीधाकर दोनों हाथौंको 
घुटनोपर रखकर आँखें बंद करके ख्िरतासे बैठ जाओ। 
पीठको दौवारसे न लगने दो | शरीरपर तनाव न माल्म हो। 
छातीको ऊपर उठाये, टोड़ीकों नीचे दबाये रहो | मनसे 
शरीरके अंग-प्रत्यंगोके तनावका ध्यान त्याग दो। स्नायुओं 
तथा शानतन्तुओंकोी शिथिल करो | शरीरके अंग, प्रत्यंग, 
किसीको जरा भी न हिलने दों। मनको निःसंकल्प 
( 952जा5 ) बनाओ | द्ारीरपर पूर्ण शासन करो । मकस्त्री 
काटे, खुजली चले, घबराहट मालूम हो या वेदना प्रतीत 
हो तब भी आसनसे मत डिगों और इन बातोंकी परवा 
न करो, क्योंकि ये सब बाधाएँ तुम्हारी स्थिरताकी परीक्षाके 
लिये उपस्थित होती हैँ । 

दृढ़ संकल्पसे कहे कि 'में शरीरपर शासन करता हूँ । 
शरीर मेरा सेवक है। मैं जो कुछ आजा दूँगा अवश्य इसे 
स्वीकार करनी फ्ड़ेगी ।' 

जब शरीरमें स्थिरता होने लगे तब्र मनकी बृत्तियोंको 
सब ओरसे हटाकर शान्तिके विचारोंपर टिकाओ | मैं शान्त 
हूँ । मेरा मन शान्त है । मेरे अन्दर-बाहर सवत्र शान्ति है। 
मेरे आसपासका वायुमण्डछ शान्त है । 


अब नासिकासे दीघ श्वास-प्रश्नास करों । गहरा साँस 
लेनेका अभ्यास करो । और उतना ही गहरा सॉँस बाइर 
निकालो । प्रत्येक श्वास-प्रश्मासक्रे साथ निम्न भावनाका दृठ 
चिन्तन और धारणा करो:-- 

में चेतन्यमय हूँ। में जीवनतत्त्यसे परिपूर्ण हूँ । में 
आगेग्यस्वरूप हूँ। में पूर्ण आरोग्यमय हूँ । मैं बलवान्‌ और 
नीरोग हूँ | मैं अजर, अमर और निरामय हूँ । में जीवन- 
शक्तिके सागरमें गोते ले रहा हूं । मेरे शगरके अणु-अणुमें 
आरोग्यकी लद्दरियों सश्चार कर रही हैं। मैं आरोग्य और 
अखूण्ड यौवनका भान कर रहा हूँ ! 

3० आरांग्यम 32 आरोग्यम्‌ 32 आरोग्यम । 
प्रयोग नं० २ 

मैं समस्त बलका महासागर हूँ। मेरी आत्मशक्तिसे सारे 

स्नायु और शानतन्तुओंको उत्तेजना और पुष्टि मिलती है। 


८१ 
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मेरी इच्छाशक्ति प्रबंठ है। मेरा निश्चय दृढ़ है । मन और 
शरीरपर मेरा पूर्ण अधिकार है। में दृढ़ संकल्प करता 
हूँ कि मैं कमी भी कोई मादक पदार्थ सेवन न करूंगा में 
सदा निर्भय और खतन्त्र हूँ। मैं शक्तिमान्‌ हूँ ( इन 
भावनाओंके अन्तर्मनपर दृढ़ संस्कार अंकित करनेसे तुम्हारा 
बुरे-से-बुरा व्यसन या खराब आदत दूर हों जायगी; तुम 
अपने शरीर और मनके स्वामी हो जाओगे। ) 


प्रयोग नं० ३ 
सरल आसनसे स्थिरतासे बेठकर दौघधे श्वास-प्रश्वास 
करो। अब मानसचक्षुसे चेतन ब्रह्म या आत्मतत्त्वको, आगे- 


पोछे, बाइर-भीतर, बाय-दाये, ऊपर-नीचे और सब जगह 
श्रेष्ठटम ब्रह्म डी फैला हुआ है, इस प्रकारसे देखो । 


प्रत्येक श्वासके आने-जानेमें सो5हं मन्त्रका जप करों 
( “अह ब्ह्मास्मि,' “अयमात्मा अह्य!, 'प्रज्ञानं ब्रह्म!) “तत्त्त- 
मसि?, इन चार वाक्योंका आशय सोडहंमें आ जाता है )। 

मैं आत्मा हूँ-में सत्‌ चित्‌ आनन्दघन आत्मा हूँ । मैं 
पूर्णकाम हूँ | मैं अल्ण्ड आनन्दमय हूँ । 

सो5हं या इन भावनाओंके चिन्तन और जपसे जल्दी 
एकाग्रता होतो है और एकाग्रताकी अवस्था दी्धकालतक 
रहनेसे समाधि अवस्था प्रात द्वोती है | 

एयं निरन्तराभ्यासाद्‌ अह्दास्पोति भावना | 

हरत्यविद्याविक्षेदनू रोगानिद रसायनस्‌ | 

मैं आत्मा हूं! इसका निरन्तर अभ्यास करते रहनेसे 
जगतके सम्बन्धसे उत्पन्न होनेवाले शोक, मोह, चिन्ता, 
भय; उद्बेग आदि जो विक्षेप हैं वे इसी प्रकार दूर हो जाते 
हैं जैसे रसायनके सेवनसे रोगोंका नाश हो जाता है । 

देहाध्यासकों छोड़कर आत्मभावनामें निरन्तर स्थिर रह- 
कर निर्लित होकर संसारका व्यवहार करते रहो। इस 
अखण्ड ब्रह्मचिन्तनसे ब्रह्माकार बृत्ति हो जाती है। आत्म- 
तत्त्का सर्वत्र भान होने लगता है और साधक सब झह्लेशोसे 
और दोषोंसे मुक्त हो जाता है । उसे न कोई शोक है, न 
मोह; न वासना है और न कोई आकांक्षा हे। वह 
अपनेको भूछ जाता है और सर्वव्यापक्र आनन्दघन आत्म- 
तत्त्वमें स्थिर हो जाता है । 

ब्रह्ममृतः प्रसश्ृत्ता न दोयति न काझूक्षति । 

यही व्यावहारिक वेदान्तकी सर्वोच्च शिक्षा है । 
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असली ओर नकली वेदान्त 


( लेखक-स्वामी श्रीसहजानन्दजी सरस्वती ) 


लोगौंका खयांल है कि “हम क्या हैं, संसार क्या है और 
हमारा इस संसारके साथ सम्बन्ध क्‍या है;” इन्हीं तीन 
जिशासाओं या प्रभोने दशंनों ( 7]05070/25 ) को 
जन्म दिया है और घम, मजहब या रिलिजन ( ११८४४70७ ) 
विभिन्न दशनोंके बाहरी या व्यावद्वारिक रूप हैं। आचार 
( आचरण, कम, क्रिया, अमल, प्रेक्टिसत ) विभागकों धर्म 
और विचार ( सोचना, थिंकिंग ) विभागको अब दशन 
कद्दते हैं, हालांकि आचार और विचार दोनों द्वी दर्शनके ही दो 
विभाग या अंग हैं। असलमें जनसाधारण सो चने, विचारने 
मेडिटेशन ( १४९०॥६०४०॥ ) आदिसे स्वमावतः दूर 
रहते हैं; कारण, उन्हें देनिक जीवनके कामों और विचारों- 
से अवकाश ही नहीं रहता कि लोक, परकोक और अध्यात्म- 
के गहरे पानीमें उतरें | फलतः दर्शन उनके लिये एक 
निराली और अपरिचित-सी चीज हो गयी है । वह उसे 
समझ नहीं सकते | अतएवं धमके रूपमें उन्हें जो ठास ओर 
व्यावद्वारिक चीज दी जाती है उसपर थोड़ा या अधिक 
अमल करके सन्‍्तोष कर लेते हैं | क्योंकि धम आत्माकी 
भूखकी खूराक है ओर बिना खूराकके काम चलता नहीं | 
यही कारण है कि किसी-न-क्रिसी धर्मकी ओर सदासे 
जनताकी प्रवृत्ति होती चली आयी है ओर घधमके न मानने- 
वालोंकों लोगोॉने कभी भी आदरकी दृश्सि नहीं देखा हे । 
असलमें तो आत्माकी बुभुक्षाकी शान्ति दाशनिक विचारोंसे 
ही होती हे और यही ठीक भी है; फलतः दर्शन ही उस 
खुराकके देनेवाले हैं | लेकिन आम लोगोंके ल्ये बे दुर्गम 
हैं। इसलिये दर्शनोंके बाहरी रूपमें प्रचलित धर्मासे ही 
काम चलाया जाता है । यही कारण दै कि धर्मोकी प्रवृत्तिका 
स्रोत मूलम चाहे दशशन भले ही रहे हों, आगे चलकर वे विकृत, 
दिखावर्टी और प्रवश्चनामात्र रह जाते हैं | क्योंकि जनता 
उनके दाशनिक आधारोंसे अनभिज्ञ होनेके कारण धम्म- 
प्रचारक पुरोहितों, गुरुओं ओर साधु-फन्कीरोंसे न तो प्रश्नों- 
पर ही कर सकती और न उनका निरादर ही करनकी 
हिम्मत रखती है। विभिन्न धमंसम्प्रदायोंका पारस्परिक कलह 
भी इसीसे उत्पन्न होता है और असली वबार्तोको छोड़ 
रूढ़ियोंकी उपासना भी इसीलिये चल पड़ती है, जो सभी 
अनरथोंकी जननी है| विपरीत इसके यदि हम दाईनिक 
विचारोंका ही धर्मोके मूलाधार मान लें तो यह बडा योंही 
खत्म द। जाय) क्योंकि तब तो धम्मके बारेमें हम यही देखेंगे 
कि वह पृर्तोक्त तीन जिशासाओंक़ी पृत्तिके लिये सामप्री या 


मार्ग प्रभूत करता है या नहीं और ऐसा जो न हांगा उसे 
स्वयं त्याग देंगे । यदि इस दृष्टिसे देखा जाय तो पता चलेगा 
कि सभी धमम सत्य; दया, मैत्री, अव्यभिचार, अस्तेय आदि 
देवी सम्पत्तियोंपर पूरा जोर देते हैं, जिससे पता चलता है 
कि वे किसी एक ही ध्येयकी खोजमें एक ही मागसे जा रहे 
हैं और सत्य, दया आदि उनका वह निर्विवाद मार्ग है ! 
फिर धामिक शगड़ोंके लिये स्थान ही कहाँ ! सत्य, दया 
आदि ऐसी चीज भी नहीं कि आत्मा-परमात्माकी तरह 
अदददय द्ोनेके कारण बिवादास्पद दों। वह तो सबब- 
जनानुभूत पदार्थ हैं | इसीलिये उनकी प्राप्तिमें जो सहायक 
न हो वह आसानीसे हेय हो सकता हे | इसमें अधिक 
खोद-विनादकी गुंजाइश नहीं | यही वेदान्त है। सब ज्ञानोंका 
अन्त या पर्यवसान है, निष्ठा है । 

बेद नाम है शानका । “विद जाने” धातुसे यह शब्द 
बना है । आज जो वेदके नामसे कक, साम आदि प्रसिद्ध 
हैं वे भी इसीलिये कि उनमें ऋषियों ( ॥7:05 ) का 
शान भरा है, जिसे वे जनसाधारणतक पहुँचाते हैं । ये वेद 
द्ानके स्थूल रूप--ककहरा--कर्मेकाण्डसे झर करके 
अध्यात्मविचारमें समाप्त ते ह और जहाँ यह अध्यात्म- 
विचार मिलता है उसे उपनिपद्‌ कहते ईं । अच्छा, तो अब 
देखना है कि वेदान्तके अन्त शब्दसे क्या अथ निकलता हें । 
अन्त नाम है समाप्ति, पयेवसान; निष्ठा या निप्कष( ९5॥॥६ ) 
का | इस प्रकार बेद ( शान, विवेक, विचार ) का जो 
पर्यवसान या निष्कर्ष हा। या विचार और विवेकक बाद 
जिस परिणामपर पहुँचते हैं उसे ही वदान्त कहना ठीक हैं | 
मारांश, वेदान्त अक् और बुद्धिकी बातका ही कहना उचित 
है । जा बात एसी हूं। उसमें कलद्दके लिये जगह भी नहीं है। 
वेदान्तकी सब दश्शनोंसे ज्यादा प्रतष्ठाका कारण भी यही है। 

असल्म एकता और भेलके बिना संसारका काम चल 
नहीं सकता | हम पद-पदपर इस ऐल्‍्यकी तलाझमें हैं और 
इसके बिना अनेक कष्टोंका अनुमव करते हैँ, फिर वद्द संतार 
चाहे राजनीतिका हो या घमनीति, समाजनीति, अर्थ- 
नीतिका | यदि ऐक्यका लोप हा जाय तो प्रलूय हो जाय । 
संसारके बनानेबाले परमाणुओं, गुणों, तत्त्वों ( &६०॥5 
का टेथ्याशा८ ) का एक दूमरेसे अलग हो जाना ही तो 
प्रछढय कद्ा जाता है; कारण, उस दश्शामें कोई चीज ठद्र 
सकती ही नहीं | यही कारण है कि विवेकी लोग शुरूसे ही 
ऐक्यकी तलाझमें पढ़े हैं और वह अन्वेषण बराबर जारी है । 


*# असली और नकली घेदान्त # 


किसी दाशनिकने स्थूल प्रथिवी आदिकों परमाणुओंसे 
मिलाया, तो किसीने समस्त स्थूल जगत्‌कों सत्तत) रजस 
तमस्‌ इन तीन गुणोंसे जोड़ दिया ओर कह दिया कि इनसे 
पृथक कोई चीज नहीं | सूश््म जगतम मन; चुदिकों इन्हीं 
तीन गुणोंमें मिला दिया। ईश्वर और जीवके बारेमें 
किसीने सामोप्य ओर सान्रिध्यका भाव कायम किया तो 
किसीने ईश्वरकों जीवमें ही मिला दिया ओर उसकी सत्ता 
ही मिटा डाली । इस प्रकार परमाणओंसे आरम्मकर प्रकृति 
( त्रिगुण ) और पुरुष ( जीव ) इन दोकों ही माना और 
दोष संसारका परयंवसान इन्हींमें कर दिया । अन्तर्मं अद्वित- 
बादका दर्शन आया जिसे वेदान्तदरशन भी कहते हैँ! 
उसने प्रकृति और जीवका भी भेद मिटा दिया ओर दोनों- 
को ही एक करके ब्रह्मके साथ मिलाया | जब एकताका 
सूत्रपात हुआ तो उसका चरम परयेवसान भी हाना ही 
चाहिये | जबतक दो पदाथ रद्द जायगे, दिकत बनी ही 
रहेंगी । उपनिपदोने जा कहा है कि--द्वितीयादे भरे 
भवति'-दोके रहनेसे ही सारी खुराफात होती हैं, या-- 
यरिमिन्‌_ सर्वाणि भृतान्यास्मवाभूद्विजानतः । 
तत्र को मोह: कः शोक एकत्वमनुपश्यतः ।। 
(जब सभी एक हो गये तो डर किसका ?! उसका 
मतलब यहीं हैं | प्रतिदन्दरीकी कायम करके चेन ! यदि 
आप संसारमें प्रेमका पूरा प्रसार अबाघरूपसे चाहते हैं तो 
दूत मिटाना ही दोगा | क्योंकि अपने-आपसे जितना ही 
अन्तर किसी वस्तुका होगा प्रेमम उतनी ही कमी होंगी। 
परमात्मा यदि परमप्रेमरूपा भक्ति चाहते है तो उसे भी 
अपनेसे अभिन्न करना ही हागा। नहीं तो स्वभावतः 
जितना प्रेम अपने-आप ( आत्मा ) में है उतना उसमें 
कदापि न होगा | इसीलिये तो कहा है-- 
आत्मनस्तु काम्राय सतत प्रिय भवति । 
यदि निकट जाना है तो दूरी कम करो और वास्तविक 
सान्निध्य तो तभी होगा जब दूरी बिल॒प्त हा जाय। यही 
अद्वैी तवादका रहस्य है और यही वेदान्त है । आप “वसुधैव 
कुठुम्बकम! चादते हैँ और चाहते हैं मानवमात्रका कल्याण, 
ज। वास्तविक अन्‍्तर्राष्रीयता दै | इसके लिये आवश्यक है कि 
आत्मवरसवंभूतेचु यः पश्यति स पण्डितः । 
--को चरिताथ करें। जबतक गेरोंके सुख-दुःखकों आप 
स्वयं अनुभव न करेंगे उनके लिये मर मिटनेको तैयार केसे 
होंगे ! लेकिन जबतक वें आपसे भिन्न हैं तबतक दृजार 


रे८३ 








कोशिश करनेपर भी उनकी व्ययाका अनुभव आप नहीं 
कर सकते, उसे जान लें भले ही। जानना और अनुमव 
( इहसास, 7८८४४ ) में अन्तर है और अनुमवके लिये 
उसके साथ-अन्यक्े साथ-आपको अपने तादात्म्यका 
ज्वलन्त ओर जीवन्त ज्ञान होना चाहिये। बिना इसके काम 
चल नहीं सकता। अन्तरॉष्ट्रीयवा और मानवसमाजके प्रति, 
नहीं-नहीं, समस्त संसार ( ए77८४५९ ) के प्रति भ्रातृभाव 

और सद्भाव लानेक़ा वास्तविक उपाय यही वेदान्तदशन है; 
वेदान्त है । बेदान्तीकों जीवन्मुक्त कहनेका यही अभिप्राय 
है | उसका तो आपा रही नहीं जाता । उसने तो अपनेकों 
समष्टमिं विलछीन कर दिया। अब समष्टि और व्य्टिका 
भेद रही नहीं गया । 

ऊंच-नीच, छोटे-बड़े, छूत-अन्लूत, हिन्दू-मुस्लिमका 
भेद तबतक मिट नहीं सकता जबतक इस अद्वितवादका, 
सच्चे वदान्तका रहस्य प्रतीत नहों जाय | खूबी तो यह 
है कि यह वेदान्त बाहरी विभिन्नता और पार्थक्य 
( 77ए९४आं:9 ) को मिटानेकी राय नहीं देता। प्रत्युत उससे 
तो इस विभिन्‍नता ( 7)97०४६7(9 ) में ही ऐक्य ([7#769) 
दखनेमे मजा आता है । आखिर छायाका आनन्द तो धूपके 
रहनेसे ही होता है। अतएव वेदान्ती तो अपने विचारोंकी 
कीमिया या पारसके बलसे विभिन्नतारूप लछोद्ेकों सोना बनाता 
है | उसकी दृष्टिमें बाहरी भेद विलीन हो जाते हैं । कितना 
सुन्दर हा यदि यह वेदान्त आज प्रचलित हो जाय। 
हमारा देश ही नहों, मानवसमाज पारस्परिक कलहोसे जजेर 
हो रहा है ओर हम अहंमन्यताके मारे किसीकों नीच; 
किसीको दल्लति, किसीको पतित बनाकर अपना नाश 
स्वयं कर रहे हैं, द्रत गतिसे उस नाशकी ओर जा रहे हैं, 
हालों कि हमें अपने वेदान्तदशनका अभिमान है । कितनी 
मुखता और कैसा प्रचण्ड अशान है ! तत्त्वसे हम कितनी 
दूर जा पड़े हैं । इमें कोन बतावे ! कौन सिखावे ! एक 
समय था जब दमने गिरिशिखरोंसे बेदान्तकी पुकार 
मचायी थी । 

'वण्डिता: समदर्शिनः ।! “निर्दोष हि सम॑ ब्रह्म” 
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--इत्यादि। आज फिर उसी वेदान्तकी आवश्यकता है | 
उसे कौन लवेगा ? हमारा कृष्ण कोन होंगा ! नकली 
वेदान्त कौन हटाबेगा। जिसे जानकर भी हम नामर्द बने 
पड़े हैं करोंड्रोंकी संख्यामें 


--“/-कक2:204०--- 


वेदका खरूपविचार 


( छेखक--भ्रीमोतीकारूडी धार्मा गौड़ ) 


चराचर जगतके अधिष्ठाता औपनिषद पुरुषकी प्राप्तिके 
अनेक उपाय शास्त्रों बतलाये हैं । वे ही उपाय अधिकारि- 
भेदसे शास्त्रोंमिं कम, भक्ति; योग, ज्ञान आदि नामोंसे प्रसिद्ध 
हैं। घझरद्ध कमंमार्ग कर्ममार्ग है, शुद्ध ज्ञानमार्ग शानमार्ग 
है| ज्ञानयुक्त कम भक्तिमार्ग है, एवं कर्मयुक्त शान योग- 
मार्ग है । इस योगके राज) मन्त्र, हठ, लय आदि विविध 
भेद हैं। विविधभावापन्न योगके किसी एक मार्गके आश्रयसे 
योगी सिद्धावस्थाकों प्रात होता हुआ उस औपनिषद 
पुरुषके साथ क्रमशः सालोक्य-सामीप्य-सारूप्य-भावको प्राप्त 
करता हुआ सायुज्यमावकों प्रात हो जाता है। योगका 
चरम फल है वेदान्तपुरुषकी प्राप्ति ) सम्भव है, इसी 
गृहानिहित रहस्यकों लक्ष्यमें रखकर कल्याणप्रेमियोने 
“योगाझ्! के अनन्तर “वेदान्ताक्ल' निकाला हो। कुछ भी हो, हम 
इस शलीसे प्रभावान्वित हुए, बिना नहीं रह सकते । यही कारण 
है कि समाचारपत्रोंमे लेख देनेका त्रिचार न रखते हुए भी 
हमें कल्याणप्रवर्तकोंका अनुरोध मानना पड़ा है । फल- 
स्वरूप वेदके सम्बन्धर्मे हम अपने संक्षित विचार प्रकट 
करना चाहते हैं। “बेदाद्धमों हि निबभो)) वेद एवं 


द्विजातीनां निःश्रेयलकरः परः”, “वेदो5खिलो धर्ममूलम”, 


“सर्व वेदात्‌ प्रसिद्धथति! ये हैँ विदितवेदितव्य आस 
महषयोंकी वेदराशिके प्रति श्रद्धाज्ञलियाँ। क्‍या वास्तवमें 
वेदपुरुषका इतना ऊंचा आसन है! क्‍या सचमुच सारे 
धर्मोकी आश्रयभूमि वेद हे ! क्या येदसे ही सब कुछ सिद्ध 
होता है ? इन प्रश्नोंका यथार्थ समाधान तबतक कभी 
सम्मव नहीं, जबतक कि वेदके वास्तविक स्वरूपको ययावत्‌ 
हृदयड्रम न कर लिया जाय । जो वेदके वास्तविक स्वरूपकों 
नहीं जानता, विश्वास रस्विये--'न स बेंद; नस वेद!- 
उसने कुछ नहीं जाना । शान ही तो बेदका स्वरूप है | 
वेद ही तो शान है। जब बेंदका तात्यय बिदित नहीं तो 
शान कैसा ? शान नहीं तो अशानका विनाश कैसा! 
हमारा यद्द काल्पनिक विश्वास नहीं; अपि तु भ्रुव निश्चय है 
कि आज जो आयंजातिकी यदद वुरबस्था दो रही है 
उसका एकमात्र कारण वेदिक साहित्यके प्रचारका अभाव 
ही है। 'ब्राक्मणेन निष्कारण् पडज्जो वेदो5ध्येयों शेयश्र! 





क्या इस अनुशासनका आज हमारी दृष्टिमें को३ मूल्य 
रह गया है ! क्या-- 
योअनधीत्य दविजो वेद्मन्यत्र कुरुते अमस्‌। 
स जीवच्चेय शृप्रत्वसाह गण्छति साम्वयः ॥ 
इस मन्वादेशका हम कुछ मूल्य समझते हैं ! नहीं ! 
सवंथा नहीं !! व्याकरण-न्याय-ज्यौतिष-साद्वित्य-दर्शन आदि 
इतर झास्त्रोंका सवेत्र साम्राज्य है। सामन्तगण सम्राट 
बने हुए हैं, वेदसम्राद सामन्‍तपदवीका भी अधिकारी 
नहीं है। बेद आज बिद्वानोंको दृष्टिम केवड अचनीय 
प्रतिमा बना हुआ है। वेदमें क्‍या है ! वेदको आप्तपुरुषोने 
इतना महत्त्व क्यों दिया है ? इन प्रइमोंपर विचार करने- 
तकके लिये इमारे पास समय नहीं | वेदशाखर कहता है कि 
क्रेवल मेरे अक्षरसंनिवेशपर श्रद्धा रखनेसे तुम्हारा कल्याण 
नहीं हो सकता । कुछ मन्त्र कण्ठस्थ कर स्वरसन्धानपूर्वक 
कुछ कर्मेतिकत्तब्यता करा देनेमात्रमं ही मेरी समामि 
मत समझो । कुछ आगे बढ़ों। मैं तुम्हें सारे विश्वका 
सद्बालक बनानेमें समथ हूँ। क्‍या तुम मेरे अह्मवियया द वे 
सर्व भविष्यन्तों मन्यन्ते! ( शत० १४ ) इस आदेशको भूल 
गये ! क्‍या तुम्हें-- 
स्थाणुरयं भारहारः: किछाभू- 
दुधीतय बेदू जन विजानाति यो5थंस्‌ । 
यो5रथंज्ञ इत सकझे भव्रमश्नुते 
माकमेति जश्ञानविधृतपाप्सा ॥ 
“यह आदेश यांद नहीं रहा ? सुनो, मनन करो: 
अध्यवसायबुद्धिद्वारा अन्तरात्मापर मेरे यथार्थ खल्पका 
प्रतिष्ठित करो; इसीमें नुम्हारा, तुम्हारे समाजका, तुम्हारे 
राष्ट्रका, नदीं-नहीं सारे विश्वका कल्याण है | काल- 
पुरुषकी कृपासे वेदाध्ययनाध्यापनप्रणालीके शिथिल हो 
जानेसे, साम्प्रदायिक अर्थप्रणालीके उच्छिन्न हो जानेसे, 
मेरे निगृढ़ तस्‍्तवोंका प्रतिपादन करनेवाले निगम-निदान- 
गाथा-कल्प-नाराशंस-रदस्थ-वाको याक्य-कुम्न्या आदि प्रन्थोंके 
विक्प्रप्राय हो जानेसे मेरा वास्तविक स्वरूप तुमलोगोंकी 
दृष्टिसे इतना तिरोहित दो गया है कि यदि आज मैं अपना 
वास्तविक स्वरूप ठुम्हारे सामने रक्‍्खू तो तुम सहसा पीछे 
हटनेका प्रयास करोगे । वह स्वरूप तुम्हारी इृष्टिसे आगेकी 
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वस्तु होगी | वह ख्रूपविज्ञान तुम्दारे कल्पित स्वरूपसे 
चिभिन्न होगा। परन्तु सावधान; दुराप्रहमें पढ़कर कहीं मेरे 
इस खरूपकी अवदेलना न कर बैठना, खूब सोचना । मैं 
जानता हूं कि तुम छलक्षणेकवक्षुप्क्र हो | “यदस्माक्क शब्द 
आई तदस्मा्क प्रमाणम! इस आदेशके भक्त हो | निन्‍्ता 
न करो | तुम्हारे सन्तोष॑के लिये प्रमाण भी पयांत होंगे | 
युक्तविशारदोंके लिये यथासम्मव युक्तियोँ भी रहेंगी | 
विज्ञानका धन्यधोप करनेवाले विशानधुरीणोंके मनोरञ्षनका 
भी प्रयास किया जायगा । हाँ; तो सुनो अब में 
अपना संक्षित स्वरूप तुम्हारे सामने रखता हूँ--- 

सनातन सम्प्रदायके अनुसार ऋक, यजुः; साम, अथर्व- 
भेदसे चार वेद हैं । इनमें ऋग्वेदकी २१ शाखाएँ, यजुर्वेदकी 
१०१ शाखाएँ, सामवेदकी १००० शाखाएँ, एवं अथवंकी 
! दाखाए, हूँ । सबके संकलनसे ११३१ शाखाएं हो जाती 
हे | दुभाग्यसे आज दोन्‍चार शाखाएं ही उपलब्ध 
होती हैं । शेष झाखाएँं. दुर्दान्त कालसे कवलित की 
ज्ञा चुकी हैं। प्रत्येक शाखाम बविशान, स्तुति, इतिहास, 
य तीन मुख्य विषय हैं । कितने द्वी मन्त्र “अग्रिमोछे 
पुराहितम! इत्यादि रूपसे स्तुतिपरक हैं। कितने ही मन्त्र 
इतिहास ( सृष्टीतिइृत्त--एवं मनुष्यचरितभेदसे उभयविध 
इतिद्ास ) से सम्बन्ध रखते हूँ । एवं कितने ही मन्त्र शुद्ध 
विज्ञानतत्त्यका प्रतिपादन करते हैं। इन तीनेंकि अतिरिक्त इन्हीं 
संहिताओंमें सूजरूपसे कम, उपासना, ज्ञान इन तीनों काण्डोंका 
भी निरूपण है। इस प्रकार विजशान-स्वुति-इतिहास-कर्म- 
उपासना-शान इन छः विपयोंका सूत्ररूपसे निरूपण करने- 
वाला संदितावेद ११३१ भागोंमे विमक्त है। यही वदभाग 
मन्त्र-ब्रक्ष-कषि आदि विविध नामोंसे प्रसिद्ध है। इसके 
अतिरिक्त दूसरा बेदभाग है ब्राह्मण। इस ब्राक्मणभागके 
ऋम; उपासना, शानमेंदसे क्रमशः विधि, आरण्यक, उपनिपद्‌ 
ये तीन विभाग हैं कम्मप्रतिपादक ब्रिधि भाग 
आह्षण नामसे प्रसिद्ध है। उपासनाप्रतिपादक ब्राह्मणभाग 
आरण्यक नामसे व्यवह्ृत किया जाता है, एवं ज्ञानप्रतिपादक 
ब्राह्मणमाग उपनिषद्‌ नामसे व्यवहवत होता है । इस प्रकार 
संहिता, विधि, आरण्यक, उपनिषद्‌, इन चार प्ोमें एक 
शालाका स्वस्प निष्यन् होता है। संहिता मूल बेद है। 
शेष तीनोंका समुश्य वूलबेद हैं। संहिता ब्रह्म है, 
रोष तीनों आक्षण हैं। ब्रक्ष-त्राह्णका समुश्चय वेद है | 
इस ब्रह्म-आक्षणात्मक किंवां मन्त्रब्राक्मगात्मक वेदका 
अन्तिम भाग उपनिषद्‌ है। अतएव दार्शनिक मर्यादाके 





अ्काननक आननन.. हरी. गडी। का हा. 


अमन मीन पति ली फिल्यी नयी सेवन फदराप्कमए, 


अनुसार यद्द उपनिषद्भाग 'वेदान्त' नामसे प्रसिद्ध हो रहा हैं । 
अपि च--उपनिषदके वेदान्त व्यवह्दारकाा एक कारण और 
भी है । विधिस्वरूप कमकाण्डप्रतिपादक ब्राह्मणमागमें 
जिन विधियोंका उल्लेख है, उनका समन्वय करना साधारण 
मनुष्योंके लिये कठिन है। कितने ही विधिवचन एक दूसरेसे 
विरुद्ध प्रतीत होते हैँ । इनका यथावत्‌ समन्वय करनेके 
लिये “पूर्वमीमांता'का जन्म हुआ है। “द्वादशलक्षणी” नामसे 
प्रसिद्ध पूवमीमांसादशन वेदके विधिभागका यथावत्‌ समन्वय 
करता है। यही अवस्था उपासनाकाण्डप्रतिपादक आरण्यकमाग- 
की है। इसके समन्वयके लिये 'शाण्डल्यदर्शन” का जन्म हुआ 
है एवं ज्ञानकाण्डप्रतिपादक तीसरे उपनिषद्भागके समन्वयके 
लिये “उत्तरमीमांसा” नामसे प्रसिद्ध वेदान्तदशनका जन्म 
हुआ है। वेदादेशका चरम लक्ष्य शानप्राप्ति है। अतः शान 
ही वेदान्त है। उसीकी उपनिषदोंमें प्रधानता है । इसलिये 
भी उपनिषदोंकां वेदान्त नामसे व्यवह्दत करना न्यायप्रास 
है। इस प्रकार पूबमीमांसा ( जैमिनिदर्शन ), मध्यमीमांसा 
(शा'ण्डल्यद्शन), उत्तरमीमांसा (व्यासदशन) इन तीनों 
द्शनेसे उपबूंद्धित कर्मप्रधान ब्राह्मण;उपासनाप्रधान आरण्यक, 
शानप्रधान उपनिपद्रूप खांगींसे युक्त ऋग-यजु:-साम-अथवं- 
मेदभिन्ना वेदचतुष्टयी आयंसन्तानकी महानिधि है। 
इतर शास्त्रोंके आदेशॉपर आयंसन्तान ऊहापोह कर सकती है; 
परन्तु मन्त्रत्रह्मणात्मक वेदपुरुषके आदेशपर न इसे कभी 
सन्देह हुआ, न भविध्यमें होगा | कहना नहीं होगा कि 
आय जातिकी दृष्टिमें वेद अपौरुषेय है | साक्षात्‌ ईश्वरकी बाणी 
है | इंश्वरका निवास है। इश्वर साक्षात्‌ वेदमूत्ति है। हम 
उन श्रद्धा मदहानुभावोंसे निवेदन कर देना चाहते हैं कि 
बेदके उपयुक्त स्वरूपके सम्बन्धमें यद्यपि हम भी सहमत हैं 
तथापि विचारपूर्वक श्रद्धा करना अच्छा है, क्‍योंकि जड़ 
श्रद्धा हानिकर है। हम उन श्रद्धालओंसे बेदके सम्बन्ध 
क्या निम्नलिखित प्रश्न कर सकते हैं-- 

१-यदि उपलब्ध संहिताब्राह्मणात्मक पुस्तकरूपसे 
उपलब्ध ककार-पकार-टकारानुपूर्वीसे अवच्छिन्न शब्दात्मक 
वेद ही अपौरुषेय एवं नित्य है तो बुद्धिपूर्वा वाक्यक्ृतिवेंदे” 
( बै० दर्शन ) इस कणाद सिद्धान्तका क्‍या मूल्य है! 


२-पुस्तकात्मक वेद ही यदि नित्य एवं अकृतक हैं तो-- 


(न गज, टीन क बे अन्‍ननकओाणाएणा ७. वंखिनत--ायफ लक. जन अनाज 2: 
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१-- मन्त्र भागवत जाक्रणभाग ( ब्राक्षण-आरण्यक-उपनिष्त ) 
भी अवइय ही वेद है? इस विषयका विशद विवेलन उपतिषद्भाष्य- 
भूमिका! के 'बया ठपनिषद्‌ वेद दे” श्स प्रकरणमें द्रष्टभ्य है । . ' 
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# अधियया सुत्युं तीत्थो विद्ययाउसुतमचलुते # 








इब्दः श्पधश्य रूप व रसो गन्धअ पंञ्भमः । 
वेदादेव असूबम्ते. प्रसूतिगुणक मंतः ॥ 
( मनु७ १२। ९८ ) 
यवेतन्मण्डल॑ तपति तन्महदुक्थम्‌, ता ऋचः, स 
ऋचा लोकः । थदेतदचिर्दीप्यते तनन्‍्मह।मअतम्‌, तानि 
सामानि, स साज्नां लोक: | अथ य एव एतस्मिन्‌ मण्डछे 
पुरुषः सो5झिः । तानि यजू थि । स गसजुषां छोकः | सषा 
श्रय्येव विद्या सपति ॥ (द्वात० ब्रा० १० | ७५। २। १-२ ) 
-इ्यादि औौत-स्मार्त सिद्धान्तोंका आप क्‍या समाधान 
करंगे ? क्या वेदपुस्तकसे रूपरसगन्धादि पश्चतन्मात्राएँ उत्पन्न 
होती हैं ! क्या सोरमण्डल वेदपुस्तकोंका मण्डल है ! अग्नि- 
वायु-आदित्यसे उत्पन्न होनेवाली त्रयीविया क्‍या यही 
वेदपुस्तक हैं ? 
हमारा विश्वास ही नहीं, दृढ़ निश्चय है कि वेदका वास्तविक 
स्वरूपप रिचय प्राप्त करो | इसके बिना उत्तरसहर्सोंसे भी आप 
उपयुक्त जटिल समस्याओंकोी हल नहीं कर सकते | यद्यपि 
बेदके वास्तविक स्वरूपके लिये खतन्‍्त्र अध्ययन अपेक्षित 
है, लेखमात्रसे इस सम्बन्धमें पूर्ण तुष्टि नहीं हों सकती, 
तथापि--“स्वल्पमप्यस्थ घधमस्य त्रायते महतो भयात्‌' के 
अनुसार वेदका संक्षिप्त स्वरूप कब्याणप्रेमियोंक समक्ष 


उपस्थित किया जाता है--- 


प्राण-अपू-वाक्‌अक्न-अज्नाद-कलावच्छिन्न,. भौतिकी 
स॒ष्टिक उपादान, अपरा प्रकृति नामसे प्रमिद्ध क्षर पुरुष, एवं 
ब्रह्मा-विष्णु-इन्द्र-सोम-अभि-कलावच्छिन भीतिकी सष्टिके 
खस्ष्टा ( निमित्तकारण ) परा प्रकृति नामसे प्रसिद्ध अक्षर 
पुरुषसे युक्त आनन्द-विशान-मन-प्राण-वाक-भेदसे पद्चका- 
शात्मक अव्ययेंश्वर सवंत्र व्याम्त हा रहा है। अव्ययेश्वरकी 
आनन्दकट्ा प्रसिद्ध हैं; विज्ञानक॒द्य 'चित्‌” नामसे प्रसिद्ध 
है। शेष मन, प्राण, बाक्‌ ये तीन कराएं बचती हैं। 
इन तीनोंकी समष्टि ही 'सत्‌', “सत्ता? किंवा “अश्ति! हैं 
मन शानप्रधान दै | प्राण क्रियामय हें । वाक्‌ अर्थमयी है | 
मनसे रूपका विकास होता है, प्राणसे कर्मकी प्रतिष्ठा है, एवं 
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१-आज दिन चित्‌ एवं चंतनाको अभिन्न माना जाता है । 
परन्तु विशानदृष्टिसे यह आन्ति है। चिदात्मा अन्ययपुरुष है । 
घवं अक्षरतत््व चेतना है| 'चेतयते सा चेतना” के अनुसार द्च 
अक्षर ही चेतनाद्वारा अव्ययके ऊपर श्ञानकर्मकी चिति करता 
हुआ उसे “चिदात्मा! बनाता ह। 
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धाक्‌ नामतत््वकी आधारभूमि है। प्रत्येक अस्तिमान्‌ पदार्थ 
नाम+रूपनकर्मका समुश्चय है। नाम, रूप, कम मन-प्राण-वाकूसे 
अविनाभूत हैं। इसी आधारपर दम सत्ताका 'मनभ्पाण- 
वाचां संघातः सत्ता! यह लक्षण माननेके लिये तेयार हैं | 
इससे प्रकृतमें हमें यद्ी बतलाना है कि तैत्तिरैयोपनिषद्‌म 
जिन आनन्दमय, विज्ञानमय, सनोमय, प्राणमय, अज्नमय 
कोशब्रहझोंका निरूपण किया गया हे, ये ही पाँचों ब्रहझ्चकोश 
उत्तमपुरुष नामसे प्रसिद्ध अव्यय पुरुषकी आनन्दादि 
उपयुक्त पाँच कल्यएँ हैं। अव्यय पुरुषक्ी पाँचवी 'वाक! 
कला उपनिषदमे “अन्नत्रह्म' नामसे व्यवह्दत हुई है | कारण 
इसका यही है कि वाकतत्त्त आकाश है। यही बलप्रन्थियों- 
के कारण आकाशआ-वायु-तेज-जल-मृत्‌ इन पॉच स्वरूपोंमें 
परिणत हो रही है| यही हमारे अन्न हैं। जौ-गेहूँ-आम्र 
आदि ओषधि वनस्पतियाँ मिट्टी हैँ । पानी प्रसिद्ध हे । 
श्वासप्रइवास वायु है । सूर्य, चन्द्र, अम्ि, वाक्‌, आत्मा-- 
यह पश्चविघ तेज है | इसी आधारपर विदेहद जनकके “किं 
ज्योतिरयं पुरुष: ?” यह प्रइन करनेपर महर्षि याशवल्क्यन 
“पश्चज्योतिरय॑ पुरुष: यह समाधान किया है | शब्द 
आकाशाज्न है। प्रत्येक प्राणीकों अपनी जीवनसत्ताके ल्यि 
उपयुक्त वाइमय पाँचों अन्न अपेक्षित हैं। इसी आधारपर 
वागब्न्ककों भ्रुतिन “अन्नन्नह्न! नामसे व्यवहनत किया है | 
माद, प्रमोद, हष, भेदभिन्न विध्यके समम्त आनन्द अव्यय- 
की आनन्दकलापर प्रतिष्ठित हैं। विज्ञान-अज्ञान ( अज्ञाना- 
वृत ज्ञान )-सदज्ञान भेदभिन्न यद्व यावत्‌ ज्ञान अव्ययकी 
विज्ञानकल्यपर प्रतिष्ठित है । सर्वेन्द्रिय नामसे प्रसिद्ध पशान- 
मन, अनुकुल-प्रतिकूल वेदनाका अधिष्ठाता इन्द्रियमन, 
अहंभावका अधिष्ठाता संन्षमन आदि सारे मनश्वावर्सीयस 
नामसे प्रसिद्ध अव्ययकी मनःकत्यपर प्रतिष्ठित हैं । प्राण, 
उदान, ब्यान, समान; अपान। कृकल; देवदत्त, धनंजय, हँस, 
मरुत्‌, रुद्र, सविता, पवमान, मातरिध्वा आदि विविध भेद- 
भिन्न सारा वायुप्रपश्च अव्ययकी प्राणकलापर प्रतिष्ठित है । 
एवं उपयुक्त सारे अन्नोंकी आधारभूमि अव्ययकी वाक्‌- 
कल्य हैं । आनन्द, विशान, मन) प्राण, वाग्यन अव्ययकी 
आनन्दादि मात्राओंकों लेकर मारे भूत जीवित हैं | वह 
सबका आलम्बन है, अतएव उसकी पॉँचों कलाएं “को शब्रह्म 


२-प्राणादि पश्चकल मेदमिन्न क्षर प्रथम पुरुष है, बह्मादि पश्च- 
कल मेदमिन्न अक्षर मध्यम पुरुष है, एवं आनन्दादि पश्चकल 
मेदभिन्न अव्यय उत्तम पुरुष” नामसे प्रसिद्ध है । 
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# यशेदका .स्वरूपधियार # 
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नामसे व्यवह्वत हुई हैं। कलावच्छेदेन वह सबका आल्म्बन 
है। इसी आल्ग्बनविशानको लक्ष्यमें रखकर उन्हें अव्ययावतार 
युदुषोत्तम कद्ते दँ--- 
मत्त: परतरं नान्यत्‌ किल्िदस्ति अनभ्य | 
मयेि सर्वम्रिद प्लोते सूत्रे अणिगणा हव॥ 
(गीता ७। ७) 


आनन्द, विज्ञन, मन) प्राण, वाडइमय अव्यय पुरुष 
“सबिदानन्द' घन है | यह सच्चिदानन्द ब्रह्म वेंदस्वरूपमें 
परिणत द्ोकर सवत्र व्याप्त हो रद्दा है । ब््न-वेद दोनों अभिन्न 
हैं। आनन्दविज्ञानचन मनःप्राणगर्मिता अव्यय वाक्‌ ही 
त्रयीविधा है। स्वस्वरूपसे अव्यय ब्रह्म सर्वथा एकरस 
रहता हुआ भी उपाधिभेदसे ब्रह्म, विद्या, वेद इन तीन 
भ्वरूपोमें परिणत दो रहा है । प्रातिस्विक दश्सि जम, विद्या; 
वेद तीनों प्थक्‌ तन्च हैं, क्रिनतु अव्ययद्ष्या तीनों अभिन्न 
हैं । यही कारण है कि तत्तत स्थलेमिं “त्रय ब्रह्म सनातनम' 
( मनुः )। “त्रयो वदा:” 'सैषा त्रयी विद्या तपति' दत्यादि 
रूपसे ऋषि तीनोंक्रा अभेदरूपसे व्यवद्दार करते हूँ | प्रथम 
हम इन्हीं तीनोंका संक्षिप्त स्वरूप आपके समक्ष उपम्धित 
करे गे-- 

अध्यात्मजगतम तीनीका साक्षात्कार कौजिये। ज्ञान- 
कर्ममय अव्ययके अंद्भूत हमारे ( जीवात्मा ) में शानकर्म 
दोनों भाव प्रतिष्ठित हैँ। शायते-क्रियते दोनों भाव सतत 
अनुस्यूत रहते हैं | हम कुछ जानते हैं; कुछ करते हैं ! 
शान-कर्मसे अतिरिक्त 'अ्ह? में और क्‍या बेच जाता है। 
जानतत्व नित्य है; सल्ृक्षण है। अतएव एकस्सरूप इसे 
अमृत” कहा जाता है। प्रतिक्षणबिलक्षण त्रिक्षणमावापत्न; 
दूसरे शब्दोंमं अव्यक्त-व्यक्त-अव्यक्तावस्थापन्न कर्म अनित्य 
हैं; असत्‌ है। अतणव इसे मृत्यु कद्दा जाता दे । 

अच्तरं मत्योर्मृत मसत्वावसत जाद्वितः। 

तदुन्‍्तरस्म सर्बस्य तदु सर्वेस्थ बाद्वतः॥ 

-के अनुसार अम्ृतरूप ज्ञान मृत्युरूप कममे अन्तरान्तरी- 
भाव सम्बन्धसे प्रतिष्ठित है, कर्म शानमें अनुस्यूत है। यही 
कारण है कि बिना ज्ञानके आप कोई भी कर्म नहीं कर 
सकते, साथ ही बिना कर्मके आमसम्पत्ति भी प्राप्त नहीं 
की जा सकती | दोनोंमें उपकाय-उपकारकता है । दोनमें 
आधाराधेयभाव सम्बन्ध नहीं है, अपि तु अन्तरान्तरीभाव 
सम्बन्ध है । गदवच्छेदेन शान है; तदवच्छेदेनेव कम दे । 
अंगुलिमिं क्रिया है अथवा क्रियामें अंगुलि है! दूसरे दान्दोंमें 


अमर यही. े का १९.» >>) पा. ५. न्मकी, 
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(हिलना? रूप क्रियाका आधार अंगुलि है, अथवा अंगुलि 
क्रियाका आधार है ! यह असमाधेय प्रश्न है । दोनों कहने- 
को दो हूँ, सत्ता एक है । दोनोंकी समश्टि ही 'ऑकार' 
(६श्वर) है। दोनोंकी समष्टि ही 'अह्ं? ( जीवात्मा ) हैं; एवं 
दोनोंकी समष्टि ही 'अहस्कार' (विश्व) है। विश्वोपनिषत्‌ (भहः) 
है, जीवोपनिषत “अहं? है, ईश्वरोपनिषत (ओम है। तीनों 
ही ज्ञानकर्मरूप हैं | इसी रहस्यको लक्ष्यमें रखऋर जीवाव्यय- 
स्वरूपसम्पादिका य्रोगमायासे अवाब्छन्न योगीश्वर भगवान्‌ 
कृष्ण कहते हैं--- 
अम्हत चैत्र सदसब्याहमजुन । 
(गीता ९ (१९) 
शान-कर्ममय आत्माका ज्ञान शब्द-विपय-संस्कारभेदसे 
तीन मागोंमें बिभक्त है | दूसरे झब्दोंमें हमें तीन ही प्रकार- 
का ज्ञान होता हे । एक ही श्ञान-तत््त शब्द, विषय, संस्कार 
इन तीन प्रथकू-प्रथक 'उपाधियसे संस्िष्ट होकर भेघा विभक्त 
हैं। जाता है। घठ, प5, देवदत्त, यशदत्त; यूते; चन्द्र, प्रह। 
नक्षत्र आदि दाब्दोंकाी सुननसे आत्मार्म तत्तद्वाषयक ज्ञानका 
उदय होता है। “गो? दाब्द सुनते ही अन्तरात्मामें गो पदार्थ 
समाविष्ट हा जाता हे। इसीकों दब्दावब्छल शान कदत 
हूं | जिस प्रकार शब्द सुननेसे ज्ञान होता है, उसी प्रकार 
विषयदशनसे भी ज्ञान होता हैँ। घट, बस््र, पुस्तक, गह आदि 
पदार्थों (विषयों ) के साथ चक्षुरिन्द्रियके सम्बन्ध दोनेसे 
भी तत्तद्विषयज्ञानका उदय होता है। यही ज्ञान (विपया- 
वच्छिन्न ज्ञान' नामसे प्रसिद्ध दे | दाग्द सुननेसे एवं पदाथ- 
दरशनसे जो ज्ञान होता हे वह श्रद्धा (सोम ) रसमय; 
सर्वन्द्रियाधिष्ठाता प्रशान मनपर खत दो जाता है। केवल 
शानसे जा आत्मापर संस्कार होता है वह 'भावना' कहलाता 
है, कमज्रनित संस्कार आत्मामें बस जानेंक्रे कारण ( बसति 
आत्मनि ) वासना” नामसे प्रसिद्ध हे। शब्द-कर्म, विषय- 
कसम, शल-कर्मसे उत्पन्न भावना-वासनात्मक संस्कार आत्मा- 
में चिरकालके लिये प्रतिष्ठित हो जाता है। यही संस्कार 
'सम्ृति' का जनक है| इसी संस्कारके आधातसे प्रशानेन्द्र 
पुनः-पुनः संस्कृत विषयकी ओर अनुधाचन करता रहता है। 
इसी अभिप्रायसे श्रुति कहती है-- 
ओक:ः सारी वा इन्द्र, यत्र वा एव इन्द्र: पूर्ण गरुछति 
एवं तश्रापर गष्छति ॥ (ऐ०ब्रा० ६ । (७। २२ ) 
शब्द मुनते ही; किया विषय देखते ही जो शान उत्पन्न 
होता है, वह तत्काल तिरोहित हो जाता है ) केवल संस्कार 


म्ध्युश्र 


दे८ट८ 
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रह जाता है । खूब शब्द सुनिये, यदि संस्कार नहीं तो सब 
ब्यथ । बस, यही तीसरा संस्कारावच्छिन्न शान है । उपयुक्त 
यही तीनों ज्ञान बेद-अह्म-विद्या नामसे प्रकृत स्थलमें व्यवहृत 
हुए हैं | शब्दावचब्छिन्न ज्ञान वेद है, विषयावच्छिन्न शान ब्रह्म 
है, एवं संस्कारावच्छिन्त शान विद्या है। प्रकृतमें बेदपदार्थ 
निरूपणीय है। अतः उसीकी ओर पाठकोंका ध्यान आकर्षित 
किया जाता है-- 

बेद सब्बदानन्दघन अव्ययेश्वरका निश्वास है; यह 
पूबमें बतछाया जा चुका है | सत्ता अस्तित्व है, अस्तित्वका 
ज्ञान चिदंश है । जिसका अस्तित्व है एवं जिसका परिज्ञान 
है वही तीसरा तत्त्व रस ( आनन्द ) हे । वस्तुकी उपलब्धि 
(पाप्ति ) बेद है| दूसरे शन्दोंम उपलब्ध पदार्थ ही वेद है। 
इस उपलब्धिमें रस, चित्‌, सत्‌, तीनों अंश विद्यमान हैं। आप 
एक पुस्तक उपलब्ध करते हैं। “पुस्तक है--उसे आप 
जानते हैं! इस वाक्यमें 'पुस्तक--ह--जानते हूँ? यह तीन 
अंश हैं । बस “पुस्तक रस है, 'है? सत्ता है, “जानते हैं! 

यह चिदंश है | तीनके समन्चवयसे पुस्तकोपलब्धिका स्वरूप 

सम्पन्न हो रहा है। यही 'बेद' है । बेदमें तीनों हैं, अतएव 
वेदपदाथंका- विद्यते इति वेदः”, “वेत्ति इति बेदः?, “बिन्द्ति 
इति वा बेदः” तीनों प्रकारसे निवेंचन किया जा सकता है । 
सत्ताथंक “विद! धातुसे वियते बनता है, ज्ञानार्थंक “विद? घातुसे 
वेत्ति? बनता है; एवं लाभाय॑क “विद” धातुसे 'विन्दति! बनता 
है । “वियते' सत्ताभावका थोतक है, 'विसि! शानभावका दोतक 
है, एवं (विन्दति! रसभावसमर्पक है। तीनोंकी समष्टि वेद! 
है। यही सच्चिदानन्द अहम दे । प्रत्येक पदार्थ सबच्चिदानन्द 
है। पत्ेक पदार्थ बेद है। तभी तो आचार्योक्रा-- 

ज्वातुवंग्य श्रयो लोकाअर्वारश्राअमाः पृथक | 

मूत अब्य भवच्चेद सव वेदात प्रसिद्ध्यति ॥ 

-यह उद्घोष है। यह वेदतत्त--अह्मनिःश्वसित; गायत्री 
मात्रिक, बह्मस्वेद, यज्ञमात्रिक, छन्द, वितान; रस, उपलब्धि; 
उबथामंद, महतुक्ध, अ-चें१, पुरुष आदि भेदसे अनन्त 
भागोंमें विभक्त है। हम प्रारम्भमें ही निवेदन कर चुके हैं 
कि विनोदकी सामग्रीभूत समाचारपत्र कभी ऐसे दुरूह 
विपयोका समाधान नहीं कर सकते | अतएवं हम इस 
लघुकाय लेखनें 'बेदका स्वरूपविचार! इस सम्पादकीय 
शीषकका सम्यक्‌ समाधान करनेमें असमर्थ हैं। केवल 
यशमात्रिक वेदका संक्षिम स्वरूप पांठकोंके समक्ष उपस्थित 
कर-- लेख बड़ा न हो! इस अनुशासनकों पूरा करनेकी 
अष्टा करते हैं--- 

“यशमात्रिक' दाब्दका अर्थ है यश्षकों मित करनेवाला | 


दूसरे शब्दोंमें, जो वेदत्व यशमात्रा ( यशस्वरूप ) को . 
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स्वच्छन्दसे मितकर उसका स्वरूप सुरक्षित रखता है, वही 
यशमात्रिक वेद है। सारा विश्व यशमय है। दो वस्तुओंके 
रासायनिक संयोगकी प्रवतिका प्रक्रिया ही यश है । रासायनिक 
संयोगमें एक पदार्थ भोक्ता द्वोता है, दूसरा भोग्य होता है । 
भोग्यपदार्थ “अन्नः नामसे व्यवहृत होता है, एवं भोक्ता 
धअनज्नाद! (अन्न खानेवाला ) नामसे पुकारा जाता है । 


प्रकृतिमण्डलकों देखिये । अभि भोक्ता है; सोम भोग्य है । 
ये दोनों ही तत्त्व ऋत-सत्य-भेदसे दो-दो भागॉमें विमक्त 
हैं । सहृदय सशरीर तत्त्व सत्य है, अदृंदय अशरीर तत्त्व 
ऋत है । सूर्य सत्याम्रि हैं, कारण सूर्यपिण्ड इस सौरामिका 
शरीर है, सूर्य अपना ख्तन्त्र हृदय रखता है। चन्द्रमा 
सत्यसोम है! इधर दक्षिणस्थ वायब्यामि ऋताम्रि है; 
उत्तरस्थ वायब्य दिकूसोम ऋतसोम है। दक्षिणस्थ ऋतामिमें 
उत्तरस्थ ऋतसोमकी आहुतिके तारतम्यसे बसम्त-प्रीष्म-वर्षा- 
दरत्‌-हेमस्त-शिशिर इन छट्टों ऋतुओंका स्वरूप निष्पन्न द्ोता है। 
“यर्मिन्‌ काले अमिकणाः पदार्थषु बसन्‍्तो (निवसन्तो) 
भवन्ति ।? इस व्युत्पत्तिसे अग्निवृद्धिकी प्राथमिक अवस्था 
“वसन्त' नामसे व्यवद्दत द्वोती है । यूयके दश-यूर्णमास यश्ञसे 
इन दिनों भूमण्डलपर “मधु” रसकी वृष्टि होती है । “मधु' 
रस है | आनन्द है | आनन्दकला अब्यय नामसे प्रसिद्ध 
पुरुषोत्तमकी प्रधान कछा है। अतएवं अब “माधव मास 
( वैशाख ) पुरुभोत्तमका मास कहलाता है। मधुसम्बन्धसे 
ही वसन्तात्मक चेत्र-वैशाल मधु-माधत नामसे व्यवहृनत 
होते हैँ | अतिशयेन (अधिकमात्रया ) यस्मिन्‌ काले 
अग्रिकणाः पदार्थान्‌ गह्चन्ति! इस व्युत्यन्तिसे अग्रिकी 
युवावस्था “प्रीप्मस! नामसे व्यवद्॒त होती है। “अतिशयेन 
ऊरू भवति यस्मिन्‌ काले' से अमिवृद्धिका चरम काल “वर्षा” 
कहलाता है | इस ऋतुमें बड़ा चमत्कार है। “वर्षा नाम 
संवत्सरका है। वह्ढी नाम इस प्रावद्‌ ऋतुका है| कारण 
इसका यही है कि वर्षा ऋतुमें सब कतुओंका समावेश है | 
जब ऊष्मा (ऊमस) बढ़ती दे तो व्षामें प्रखर गर्मीका 
अनुभव होता है । घोर वृष्टिके अनन्तर शीत ऋतुका अनुभव 
होने लगता है। साधारण वृश्क्रि अनन्तर शरत्‌की छठा 
आ जाती है । वृष्टिका आरम्भकाल वसनन्‍्तका योतक बन 
जाता है। कइना नहीं होगा क्रि इस प्रकार केवल वर्षाकतु 
सब वर्षोकी अधिष्ठात्री बन जाती है। यही कारण है कि 
संवत्सरात्मक वर्ष शब्द इस एकमात्र “बर्षा'के साथ युक्त हो 
गया है। अपि च अन्नसम्पत्ति ही वर्षकी (संबत्सरकी ) 
प्रतिह्ा है। जिस य्ष अन्न नहीं होता वह वर्ष अकाल किंवा 
दुष्कालसे शासित रहता है| इधर--- 
आदित्याजायते बृष्टिव्टटेरश  ततः प्रजा: || 
( मनु० ) 


# थेदका स्वरूपविजार *# 
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प्रकार अन्नकी अधिष्ठात्री बनती हुई भी वर्षोऋतु वर्षभरकी 
अधिष्ठात्री बन जाती है । इसी विशानकों लक्ष्यमें रखकर 
शातपथीया श्रुति कहती है-- 


यों हवे सबऋतवः । अथादो वर्षमकु्म, अदो व्षम- 
कुम इति संवश्सरान्‌ सम्पश्यम्ति । बी ६ स्वेव सर्वेषास्ट्दूनां 
रूपम्‌ । उस हि तह॒र्धासु भवसि भीष्सहव वाउअच्चय-हति । 
उतो तद॒षासु भवति-यदाहु:---शिदिर इव बाउअथ इति। 
वर्षादिद्वर्षा:। अयैतदेव परोक्ष रूपम-यदेव पुरस्ताद वाति 
तद्‌ वसन्‍्तस्थ रूपम्‌। यत्‌ स्तनयति तद ग्रीष्मस्य। यद्‌ वर्षति 
तद्‌ वर्षाणास्‌ । यद्‌ विधोतते तथ्छरदः । यद बट्डोदग्रद्धाति 
तद्धेमन्तस्थ । वर्षा: सव5ऋतव: | ऋतून प्राविशत्‌ 
(१। २। १ । ७-८ ) 


पाणिनीय व्याकरणानुसार उरुको वष आदेश हो जानेसे 
धवर्षा” दाब्द निष्पन्न होता हैं--यह भी ध्यान रखना चाहिये! 
इस प्रकार वसन्त, ग्रीष्म, वर्षा इन तीन ऋतुओंमें अमिकी 
क्रमशः बाल-युवा-बृद्ध तीन अवम्थाओंका उपभोग हो जाता 
है। तीनों अभि ऋतु हैं। देवता आग्नेय प्राणप्रधान 
हैं । अतएव “बसन्तों ग्रीष्मों वर्षा: |! के अनुसार तीनोंकों 
दवता माना जाता है। आपाढ़ शुक्ला एकादशी देवताके 
निद्राकाठकी उपक्रमभूमि है | वर्षाफे अनन्तर अग्निकण 
शीण होने लगते हैं, अतएय “यस्मिन्‌ काले अग्निकणाः 
शीर्णा भवन्ति! इस व्युत्पत्तिसि युद्ध काल 'शिशिर” नामसे 
प्रसिद्ध हैं। आगे जाकर अग्निकंग और भी हीन हो 
जाते हैं, अतः 'यस्मिन्‌ काले अभिक्रणा हीनतां गता 
भवन्ति? इस बव्युत्यत्तिसे यह काल 'हेमन्त' कहलाता है | 
अग्निके सर्वोत्मना क्षीण हो जानेसे आगेका काल--(पुनः 
पुनरतिशयेन वा शीर्णा भवन्ति अभिकणा यस्मिन्‌ काले! 
इस व्युत्पत्तिसि 'शिक्चिर' नामसे प्रसिद्ध है। इन तीनौंमें 
सोमतत्त्वका साम्नाज्य रहता हैं, एवं सोम्य प्राण ही पितर है, 
इसी आधारपर-- 


'शरद्धेमन्तः शिशिर: सेपितरः” (दत० २। २। १) 


-यह कटद्दा जाता हैं। उपयुक्त पड़कतुसमुश्रय ही 
संवत्तर है| अभितोममय द्ोनेसे यही यज्ञ प्रजापति है। 
जडचेतनात्मक सारा प्रजावर्ग इसी संवत्सरात्मक अभीषोम- 
मय, दूसरे दाब्दोमें ऋतुमय यज्ञसे उत्पन्न हुआ है । इसी 
यशविश्ञानको लक्ष्यमें रखकर यशेश्वर कहते हैं-- 


अधीन... धर. >तक-कीलाओ जे जअसमेकनतीर, 


--के अनुसार यषों ही अज़्की अधिष्ठात्री है। इस 


३८९, 


सहयज्ञा: प्रजाः स॒हृ। पुरोवाच प्रजापति: । 
अनेभ प्रसविध्यध्यमेष वोइरिस्व्टकासधुक्‌ ॥ 


(गीता है | १० ) 

इस संवत्सरात्मकम अभियज्ञसे ही भूपिण्डकी सृष्टि 
हुईं है । एवं इसीसे भूपिण्डपर प्रतिष्ठित प्रजाकी 
उत्पत्ति हुई है | भूपिण्ड अग्निमय है। “अभिमृस्थानः! 
(या० नि० ) यह आप्सिद्धान्त प्रसिद्ध है। भूपिण्ड 
यशक्री वेदि है। यहीपर यज्षमात्रिक वेद प्रतिष्ठित 
है। इस यश्मात्रिक वेदके हन्दोवेद-वितानवेद-रस- 
वेद-मेदसे तीन विवत्त हैं। छन्दोबेद ऋग्वेद है, वितान 
सामवेद हैँ; एवं रस यजुवंद है। हून्दात्मक ऋग्वेद 
पुनः ऋक्‌-साम-यजुः-मेदसे तीन भागोंमें विभक्त है । 
वितानात्मक सामवेदके भी कक -साम-यजुः ये तीन भेद 
हैं । एवं रसात्मक यजुबंद भी ऋक्‌-साम-यजुः-भेदसे इन्हीं 
तीन भागोंमें बिभक्त है। तीनोंमेंसे पद्दिले ऋगवेदकों दी 
लीजिये । पिण्डवेंद ही छन्दोवेद है | इसींको ऋग्वेद कद्दतें 
हूं ।भूपिण्ड ऋग्वेद है, इसमें विष्कम्म-परिणाह-विष्कम्भ- 
परिणाइसे युक्त वस्तु-ये तीन विभाग हैं। जिसे ज्योतिष 
शास्त्र व्यास ( डायमिटयर ) कद्दता है, वहीं 'हन्दोभस्ता' 
नामसे प्रसिद्ध वेदमांषामें विष्कम्भ कहलाता है । 
आयाम ( लम्बाई ), उत्सेध ( ऊँचाई ), घनता ( म॒ुठाई ), 
दीघंता ( चौड़ाई ), ये सब विष्कम्मक्े धर्म हैं। वस्तु- 
पिण्डका परिणाद ( चारों ओरका घेरा ) उस वस्तुपिण्डका 
साम है | अवसान ही साम है । घेरेपर वस्तुसीमा समास 
हो जाती है, अतः हम अवद्य ही परिणाहकों (साम' कहनेक 
लिये तेणार हैं। वस्तुपिण्डके व्यासकों यदि तिगुना कर 
लिया जाता है तो वह व्यासावच्छिन्न वस्तुका परिणाह बन 
जाता है| वस्तुपिण्डका बहिमंण्डल ( चार्यों ओरका घेरा ) 
उस वस्लुपिण्डके व्याससे तिगुना होता हे--यह निश्चित 
सिद्धान्त है। व्यास ऋक है-यही त्रिगुणित बनकर परिणाह- 
स्ररूप सामरूपमें परिणत द्वो जाता है, इसी आधारपर 
सामका “त्रिऋच साम! [ तीन ऋचा ( व्यास ) का एक साम 
( परिणाह ) है ] यद्द कद्दा जाता है। यही अवस्था 
शब्दवेदकी है । जितने समय एक कऋड़मन्त्रका उच्चारण 
होता है, यदि उससे तिगुना समय छगाकर उसी ऋडमन्त्रका 
उच्चारण किया जाता है तो पद्मयसे गीतिभावमें परिणत होती 
हुई वह ऋक सामस्वरूपमें परिणत हो जाती है। इसी 
आधारपर भगवान्‌ जमिनिने सामका “गीतिषु सामाख्या 
यह लक्षण किया है | जिसका यह व्यास है, एवं जिसका 
परिणाह है, व्यास परिणाहसे छन्दित ( सीमित ) वह वस्तुपिण्ड 
यजुः हैं | यम यजुः है, वयोनाध ऋक  साम है। दोनोंकी समष्ट 





३०७ 


+ कमा केक चक कम .०ही गयी के बज कब ह# बा. # "कड़ा 9 


“वयुन! है। प्रत्येक पदार्थ बयुन है। उसमें वय ( अन्न-वस्तु ), 
वयोनाध ( बयरूप वस्तुको चारों ओरसे बद्धकर उसका 
स्वरूप सम्पन्न करनेवाली सीमा ) ऋक साम है | वय-बयो 
नाधात्मक ऋकसामयजुःकी समष्टि वस्लुपिण्ड है। यही 
छन्दोवेदात्मक ऋगवेद है। इस प्रकार उपयुक्त प्रकारसे 
छन्दात्मक ऋम्बेदमं तीनों बेदोँका उपभोग सिद्ध दो जाता है- 

१-कन्दोवेद:--ऋक्‌ 


१-विष्कम्म:-ऋक्‌ ! 


२-परिणाहः-साम 
३-वबस्तु-यजु: 


“तदित्थम्‌ कग्वेद 
वेंदत्रयोपभोग:” 


6 छ्र दोवेद न 

प्रतिकृतिरि- 
2 ५ 

मी 9 फ्री के , 


कक री. 
क्र कल 
कफ. व पथ थक मायके भी. 


दूसरा है वितानाख्य सामवेद । इसीको महिमा किंवा 
विभूतिबेद भी कहा जा सकता है। यह एक निश्चित 
सिद्धान्त है कि जिसे आप छू सकते हूं उसे कभी देख नहीं। 
सकते; एवं जिसे भाप देखत दूँ उसे छू नहां सकते | 
छाद्यपिण्ड प्रथक हे, दृश्यमण्डल प्रथक हे । प्रत्येक वस्तुम 
दय-स्पृश्यपिण्ड-द्श्यपिण्ड भेदसे तीन विभाग देते हूँ । 
हृदयभाव उस बस्तुका आत्मा हैं। पिण्ड स्वृश्य दे | 
महिमा श्श्यमण्डड है | प्रत्येक व्तुपिण्डमेसे एक 
प्राण निकलकर बड़ी दरतक अपना एक स्वतन्त्र मण्डल 
बनाता दे | इसी बहिसंण्डलकों साम कहते है | पिण्डावच्छिन्न 
प्राण द्वी वितत दाकर ( फेलकर ) बद्िमण्डलस्वरुपम 
पग्णित होता है, अतएवं सामकोा “वितान! कहा जाता हैं । 
पिण्डरूप ऋक ही ( छन्दावेद ही ) वितत होकर साम- 
स्वसू्पर्म पारणत हाता हैँ । एक वस्तुपिण्डको अपने सामन 
रख लीजिये । उसपर अपनी दृष्टि रखते हुए आप उससे 
पीछे हटते जाइये | ज्यों-ज्यों आप पीछे हृटते जायेगे; त्यों- 
त्यों उत्तरोत्तर वस्तुपिण्ड छाटा दिखलायी देने छगेगा | हस्ते- 
हटते जब आपको वह वल्तुपिण्ड खूक्ष्म विन्दुमात्र दिखलायी 
देन लगे उस स्थानपर आप खड़े हो जाइये | वहाँसे वस्तु- 
पिण्डको केन्द्र मानकर आप अपने स्थानमें एक वनुल वृत्त बना 
डालिये | यही “उदच' नामका अन्तिम साम होगा । यहाँ 
क्लुसोग्रा समाप्त है। यद आपकी दृष्टि इससे बाहर निकल 


# अवियया सृत्युं तीस्याँ विदया5सतमइनुते * 
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गयो तो अब वह वस्तु आपसे तिरोहित हो जायगी । इसी 
आधारपर सामरहस्यवेत्ता महर्षि ताण्ड्यने अन्तिम सामकों 
“निघन! साम कद्दा है। इस सामपर जितने मनुध्य खड़े 
होंगे सबको ऋग्रूप मूर्तिपिष्ठ समानाकार दिखलायी 
देगा । इसी आधारपर इस सामका “कया सम मेने! यह 
लक्षण किया जाता है | यह साम उस इहद्य प्रजापतिकी 
विभूति है । अतएव विभूतियोगाध्यायमें अपनी विभूतियों 
का दिग्दशन कराते हुए भगवानते-वेदानां सामवेदोइस्मि' 
यह कहा है। आप साममण्डलको देखते हैं, न कि वस्त- 
पिण्डको । वस्तुपिण्डहका आप केवल रपद्गो कर सकते है । 
दृश्यात्मक इस सामवेदमें भी तीनों वेदोंका उपभोग है | 
जिस मण्डछलका ऊपर दिग्द्शन कराया गया है, उस मद्दा- 
मण्डलके भीतर अवाग्तर अनेक मण्डल बनते हैं| इन मण्डलों- 
में सामात्मक पूव-पूर्व मण्डल उत्तर-उनर मण्डलकी अपेक्षा 

है। एवं उत्तर-उत्तर मण्डल पूब-पूत्र मण्डलकी अपेक्षा 
साम है | एवं जिस वस्तुका यह-यह पूर्व एवं उत्तर मण्डल 
है, उभयविध मण्डलावन्छिन्न वह तत्त्व यजुः है । जेसा कि 
निम्नलिखित परिलेखसे स्पष्ट हो जाता हे 

(वितानवेदप्रतिक्ृतिरियम 

'पत्तदित्थ मामवेदे बद्योपभोग:! 


२-वितानवेदः---साम 

१-सामात्मक पूर्यपूर्व॑मण्डलम्‌-- ऋक 

२-सामात्मकमुनरोत्तरमण्डलम्‌ -- साम 

-बिन्द्वात्मकेन समन्ततों व्याप्त बस्तु--यजूधि 

तीसरा है रसवेद | यही यजुवंद है। कक मूत्ति है 
मण्डल साम है | दोनों चयोनाथ ( आयतन ) मांत्र हैं| 
मण्डल और मूर्तिसे परिच्छिन्न ( छन्दित-सीमित ) वस्तुतत्त्व 
ही रस है | रस ही उपलब्ध होता है। यही वास्तविक बेद 


# येदका स्वरुपयिचार # 
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है | इस वस्तुरूप रसाख्य यजुर्वेदमें भी तीनों वेदोंका उप- 
भोग होता है| प्रत्येक वस्तु हमें छोटी-बड़ी क्यों दिस्वलायी 
देने छगती है! इसकी समाधानभूम यही यजुबेद है । 
समान आकारवाले सौ दवांजे बनाइये | सबसे अन्तवाले 
दव्वजिक्रे मध्यमें सखड़े होकर दृष्टि 'डलियि | आपको आगे- 
आगे दरवाजे छोटे दिखलायी देने छगेंगे। सबसे अन्तका 
( पीछेका ) दरवाजा बिल्कुल छोटा दिखायी देगा । जबकि 
सब दवाजे समान हैं तो इस बेपम्यका क्या कारण ? इसका 
उनन्‍र भी वही पूर्वाक्त यजुबंद हे। वस्तुतत्व ऋगमभावके 
कारण वर्गमूलद्वारा तीन-तीन विन्दु छोटा द्ोता जाता है । 
स्मरण कीजिये, हमने व्यासको “ऋक! कहा था। उस व्यासका 
मध्यम विन्दु आगे जाकर केन्द्र बन जाता है। यह केन्द्र 
बिन्दु आगेके व्यासका हृदय बन जाता है। इस प्रकार 
एक केन्द्रविन्दु एवं दो पाश्वविन्दु इस प्रकार उत्तर-उत्तरका 
व्यास तीन-तीन बिन्दु छोटा होता जाता हूँ । उत्तरात्तर वस्तु 
क्यों छोटी होती जाती है ? इसका यही समाधान है। इस 
व्यासके दोनों ओर साथ-साथ ही सींमाभाब बनता जाता 
है। जैसे ऋक्‌ उत्तरोत्तर छोटी द्ोती जाती है, ठीक इसके 
विपरीत साम बड़ा होता जाता है। इसी आधारपर ऋक्‌- 
सामका ब्राह्मणग्रन्थोंमें 'परोह्दथ्न :-परउव्यः”? यह लक्षण किया 
गया है। इन दोनके अतिरिक्त व्यासका मध्यविरदु ( केन्द्र -- 
आत्मा ) (जा कि अकुय्लिमावसे सीधा जाता हैं ) 
यजुरब॑द है। जैसा कि निम्नलिखित परिलेखसे स्पष्ट है। जाता है-- 
« स्मवंदप्रतिकृतिरियम्‌ ! 
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: तंदित्थं यजु्बेदे बेदत्रयोपमोगः * 

१-हसीयसी व्यक्तिः--ऋक्‌ 

२-बरीयसी व्यक्तिः:---साम 

३-यस्य ह० व० भावस्ताद वस्तु-यजूष 

छन्द-वितान-रस तीनोंकी समधश्सि पदाथका स्वरूप 

निष्पन्न हाता हैं | यद्यपि इस विपयमें अभी वक्तव्य बहुत 
है तथापि बविस्तारमयसे हमने प्रकृतमें वेदका केवल 
आमासमात्र आपके सामने २क्खा है। उपयुक्त तीनो वेदोंका 
हमने प्रथक्‌ प्रथक्‌ स्वरूप बतलाया है, परन्तु रहते तीनों 
साथ ह। तीनोंमेंसे याद एक भी नहीं रद्दता तो वस्तु- 
स्वरूप उच्छिन्न हों जाता है | तीनोंके समुचयसे वेदतत्त्वका 
जेसा रूप निष्पन्न होता है वह आगेके परिलेखसे स्पष्ट 
हो जाता है-- 


८ नमस्नमृत्तेये तुभ्यं प्राक्‌ स॒प्टेः केवलात्मने ? 





उपयुक्त वेंदस्वरूपनिरुपणसे पाठकोंकों यह भली- 
भाँति ज्ञात हों गया होगा कि विश्वके व्यश्यात्मक 
एवं समष्टभात्मक सारे पदार्थ वेदस्वरूप हैं। वस्तुसत्ता बेद- 
सत्तापर निर्भर दे। शशश्श्ड्ध-वन्ध्यापुत्र-मगमरीचिका- खपुष्प 
क्यों उपलब्ध नहीं होते ? इन सबका उत्तर यही वेद है । 
जिस वस्त॒ुका वेद है; वही वस्तु उपलब्ध होती है। 
उपलब्धि ही वेद है--यह पूर्वम बतलाया जा चुका है। 


&__-_. 





१-इस वेदतत्वका विशद्‌ निरूपण हमारे लिखे छुए “इशो“ 
पनिषद्विज्ञानभाष्य/ (हिन्दी ) में देखना चाहिये । यहद 
“्यवस्थापक “उपनिषद्-विभाग”, बालचन्द्रप्रेतस, जयपुर” से प्राप्त 


हो सकता है । 
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पूबम बतलाया जा चुका है कि वेदिपर वेद प्रतिष्ठित है । 
एवं वेदपर यश्ञ प्रतिष्ठित है। वेदतत््व अभ्ीषोमात्मक है | 
यह अमितत्त्व मत्य-अम्ृतमेदसे दो भागोंमें विभक्त है । 
अमृ ताग्नि प्राणाग्नि है, यही देवता है | मत्याग्नि भूताग्रि 
है| भूतामिसे पिण्ड बनता दै--म्राणाओ्रि मद्दिमामण्डलका 
अधिष्ठाता है। आपः, फेन, झत्‌, सिकता, शकरा, अश्ना, अय; 
हिरण्य इन आठ भूतधातुओसे प्रथिवीपिण्डका स्वरूप 
निष्यन्न हुआ है। पएथित्रीका गोला भ्ूतामिमय है । इसमें 
प्रतिष्ठित रहनेवाला अम्ृताभि ( प्राणाप्रि-देवाप्म ) केन्द्रसे 
बाहर निकलकर बड़ी दूरतक अपना मण्डल बनाता हे । 
वही बहिमंण्डल याशिक परिभाषानुसार वषदकार” नामसे 
प्रसिद्ध है। पिण्डसे निकलनेवाला प्राणतत्त्व “गौ है । यद 
सहस्तधा विभक्त हैं। जिस प्रकार व्यवद्वारके लिये प्रत्येक 
वर्तल दृत्तके ३६० अंश माने जाते हैं, ३० दिनका 


| कण 


मास माना जाता है, एवं ३०-३० अंशकी एक-एक राशि 





मानी जाती है; इसी प्रकार वेदविज्ञानकी यथावत्‌ 
संगतिकि लिये--दूसरे. दब्दोंम॑ विज्ञानतत्त्वकों 


सुव्यवस्यितरूपसे समझनेके लिये ऋषियोंने सहलधा विभक्त 
प्राणरूप गौतत््वके ३०-३० गौके हिसाबसे ३३ विभाग 
मान रक्‍क्खे हैं । इस विभागमें ९९० पाणगों संग्रहीत हो 
जाती है | शेष १० प्राणसमष्टि चौतीसवोँ प्रजापति कद्टलाता 
है| उपयुक्त २३ विभाग 'अहगंग” नामसे प्रसिद्ध हे। ३३- 
वे अदर्गणपर प्रथिव्रीपिण्डका निधन साम है| प्रथिवीके २१- 
व अद्ृगंणपर सू् तप रहे हें। इसी विज्ञानके आधारपर 
पथिवीके पुष्करद्वीपर्म सूयंसत्ता (पुसाणमें ) बतलायी जाती 
हैं । प्रथवीपिण्डसे निकलनेवाल्य अभितत्व घन-तरल-विरल 
इन तीन अवस्थारअमें परिणत हो जाता हैं । ऊपर जिन 
३३ अद्दगंणोंका दिग्दशन कराया गया हैं, उनका ६-६ के 
विभागसे एक-एक स्ताम माना जाता हैं| ३ को मूल मान- 
कर उसमें ६ अहृर्गण मिलानेसे त्रिद्ृतूमोम ( ९ वें अहगंण 
तक ९ अहगंणात्मक ) का स्वरूप निष्पन्न होता है | और 
६ अद्दर्गणोंके समन्वयसे पश्चदश (१५) स्तोम बनता है | 
६ के सम्बन्धसे एकविंश (२१) स्तोमनिष्पत्ति होती है | 
६ के समन्वयसे त्रिणव (२७) स्तोम स्वरुप प्रतिष्ठित रहता 
है । एवं ६ के समन्वयसे त्रयल्ल्रिंध स्वरूप बनता है। साथ- 
हीमें २३ अद्दगंणात्मक सम्पूर्णमण्ड छका केन्द्रस्थान १७ वा 
अइहर्गण पड़ता है । जैसे दृदयस्थ भाव अनिदक्त प्रजापति 
कहलाता है; एवं पिण्डगर्मित महामण्डरूकों अपने उदरमें 


+# अवियया रूत्यूं तीत्यों विद्ययाउमतमइसुते + 
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प्रतिष्ठित रखनेताला ३२४ अद्गंगात्मक प्रजापति 'सबेप्रजापति' 
कद्दलाता है एवमेब यह सप्तदद्म प्रजापति (उद्बीथ” प्रजापति 
नामसे प्रसिद्ध है । इस प्रकार त्रिवृत, पश्चदश, एकविश, 
तिणव, त्रयस्रिश, सत्तदद्य भेदसे पिण्डकेन्द्रसे निकलकर रे ४तक 
व्यात रहनेवाली मनःप्रागगर्भिता प्राजापत्था वाकृके ६ स्तोम 
हो जाते हैं । यही वाकतत््वके पटकार हैं। “वाकषटकार' 
ही 'वीषट्कार' हैं। वोषटकार ही “वपदकार! हैं | इस 
पट्स्तोमात्मक वषटकारके त्रिबृतस्तोमतक घनावस्थापन्न 
प्राणाम्नि प्रतिष्ठत है। पश्चदरशस्तोमपर्यन्त तरलावस्थापत् 
प्राणाग्नि प्रतिष्ठित है । इस तरलावस्थापन्न अभिकों 'अभि' ना- 
मसे व्यवह्ृत न कर वायु” नामसे व्यबद्दत किया जाता है । 
एकविंश स्ते।मपर्यन्त विस्णावस्थापन्न आणाग्र प्रतिष्ठित हैं। 
इसे आदित्य ( इन्द्र ) कद्दा जाता है। आदित्य शानशक्तिका 
अधिष्ठाता बनकर अध्यात्मदृष्टथा 'प्राश” एवं अधिदेवतदृष्टिसे 
“सवज्ञ” नामसे प्रसिद्ध हो रद्दा हे। पश्चदशस्थ वायु क्रियाशक्ति- 
का अधिष्ठाता बनता हुआ (तरलाप्मि ) अध्यात्मदृष्टथा (तेजस 
एवं अधिदेवतदृए/्टथा (हिरण्यगर्म ? नामसे व्यतहत हो रहा हैं । 
एवं जिवृत्स्तामत्थ अम्नि ( घनामि ) अथेशक्तिका अधिष्ठाता 
बनता हुआ अध्यात्मदश्सि 'वैश्वानरंं एवं अधिदेवत- 
दृष्टिसे “विराट” नामसे प्रसिद्ध हो रहा है। शान-क्रिया-अर्थ- 
शक्तिके अधिष्ठाना आदित्य-वायु-अम्मि तीनों देवता मनः- 
प्राण-बराइमय हृदयस्थ अह्मके विजयमें भरेलक्यमें त्रिजित हो रहे 
हैं। यर्टी तीनों देवता कनोपनिषतके मुख्य पात्र हैं। त्रिणव- 
स्तोम (२७ ) में भास्वरमोम प्रतिष्ठित है, एच तयर्त्रिंशत्‌- 
स्तोमम 'अब्ह्मणस्पति! नामसे प्रसिद्ध पवित्रद्विक सोम प्रतिष्ठित 
है | इस प्रकार प्रथित्रीके ३३ तक ९-१५७-२१-२७-२३ कमसे 
अग्रि-वायु-आदित्य-भास्वर्सोम-दिक्सोम प्रतिष्ठित हैं । इन 
पाँचोंकी प्रतिष्ठा वही यशमात्रिक नामसे प्रसिद्ध वेदसत्य है । 
“ते देवा अन्नवन यज्ञ झत्वा सत्य तनवामहें! के अनुसार इसी 
अभीषोमात्मक यशद्वारा वेदसत्य बितत होता हैँ। ऋग्वेद 
अभ्िकी प्रतिष्ठा हैं। इसी ऋकसे क्वेदी अमिद्वोत्र कर्म पूरा 
करते हैं | यजुर्वेद बायुकी प्रतिष्ठा है। श्सी यजुःसे यजुबंदी 
वायु--आध्ययंव कम सम्पन्न करते हैं। सामवेद आदित्यक्ी 
प्रतिष्ठा हैं । इसी सामसे सामवेदी बनते हुए आदित्य 
ओंदगात्रकी इतिकत्तब्यता पूरी करते हैं एवं अथर्व सोम 
(चन्द्र ) की प्रतिष्ठा है। यहो इस प्राकृतिक नित्ययशके 
ब्रह्मा हैं| इसी प्राकृतिक यशकों सुसम्पन्न बनानेके कारण यह 
पार्थिव “ेदतर्व यशमात्रिक' नामसे प्रसिद्ध है| इसी यश्ञ- 


# येद्का खरूपचियार # 
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मात्रिक वेदका स्वरूप बतलाते हुए यशरहस्पत्रेत्ता भगवान्‌ 
मनु कहते हैं-- 

अभिवायुरविभ्यस्तु त्रय अ्रह्म सनातनम्‌ | 

बुदीह यशसिद्ध्यथमृग्यजःसामलक्षणम्‌ ॥ 

जिसे हमने सोम कहा है वह भी अप्रि ही है । पानीमें 
प्रविष्ट वारुणामि सोम है। “चतुद्धां विद्वितो द वा अग्ने अग्नि- 
रास” श्त्यादि रूपसे प्रथमकाण्डस्य शतपथके आप्त्या ब्राह्मण- 
में चार अभ्रियोंसे अग्रि-वायु-आदित्य-बरुण यही नार्रो 
अभि अभिप्रेत हैं। अग्नि द्वी वायु है) अभि द्वी आदित्य है। 
आपोमण्डलमें प्रविष्ट अम्रि ही वरुण किंवा सोम है। ऐसी 
अवस्थामें चारों तक््वोंका एकमात्र अग्मितत्त्वमें पयंवसान हो 
जाता है। अग्नि-वायु-आदित्य-वरुणकी प्रतिष्ठारूप ऋक- 
यजु+-साम-अथवं-भेदभिन्न चारों वेद अभिरूप ही हूं। 
यह अग्नितत्त्व त्रिबृत्‌? नामसे प्रसिद्ध है । त्रिब्र॒तूका अर्थ नव 
है । अभ्ितत््व नवधा विभक्त हंनेसे हो 'त्रिव्ृत्‌” कहलाता है। 
अग्निके इसी त्रिश्वदूभावका निरूपण करती हुई वाजिश्रुति 
कहती है-- 

सो5कामयत भूय एव स्यथात्‌, प्रजाग्रेतेति, सो5अाम्यत-- 
स तपोञ्तप्यत । स्‌ श्रान्तस्तेपानः फेनंमसजत, खुद 
शुष्कोपम्‌, ऊषसिकत शकर/म्‌, अइमार्नम, अर्य:, हिरण्यम्‌, 
ओवधिवनस्पेस्यस्जत । तेनेमां एथियीं प्राच्छादयत्‌ | 
ता वा5पएुता नव सूश्टय: | इयमसज्यत । तस्माद।हुः अ्रिशुद भिः 
इये ( पुथिदी ) ह्ाप्मि:। (शत० ६।१। १। १२-१३ ) 

इसी आधारपर मूलसंख्याकी समाति नौपर ही मानी 
जाती है |# ९ संख्याकी आधारभूमि पूर्णरूपा (विन्दुरूपा) 
प्रथमा संख्या है। उस प्रथमा संख्यापर नवसंख्यायुक्त अम्रि- 
तत्त्व प्रतिष्ठित है। उस एक संख्याके समन्‍्वयसे नवकल 
अग्मि दशकल हूं। जाता है । यह दशकल अम्म मत्य॑ अभि है| 
यही १० कलाएँ अम्रताग्रिकी हूँ। इन दानोंके ऋणधनसे 
आगेकी बेदसंद्िताओंका खरूप निष्पन्न होता है। 


प्रथम दशकल अग्मिमेंसे एक संख्याका ऋण ( रिक्त- 
भाव ही ऋण है ) कर डालिये । यह्दी नवधा विभक्त 
वाब्णामिरूप अथवंवेद है। १० मत्यामि---१० अम्रृतामि- 
में एक धन ( बृद्धि ) कर दीजिये; यद्दो एकर्वेशतिधा 
विमक्त ऋग्वेद है। अब १० संख्याकों दशगुणित कीजिये 
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# कल्याणके शक्त्थझमें 'दश महाविद्या' का स्वरूप बतलाते हुए 
संख्याविशानका विशद निरूपण किया जा चुका है । विशेष जिशासा 
रखनेवाकोंकों बह प्रकरण देखन। चाहिये ।-ठेखक 
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एवं धन कर दीजिये यही एकशतविध यजुर्वेद है| पुनः 
शत संख्याकों दशगुणित करके एक ऋण कर दीजिये, यही 
९९९ शाखाविभक्त सामवेद हे | हजारवीं शाखा कामगवी 
( कामधेनु ) है। इस प्रकार एक (१ ), दश ( १० ); 
शत ( १०० ), सदस्त (१००० ) संख्याके ऋण-धन, 
घन-ऋण-ऋमसे चतुधों विभक्त वेदतत्त्व ९, २१, १०१, 
९९९, इन विभागोंमें विभक्त हो जाता है। अपि च ऋक 
अभि है।यह २१ तक जाता है। दूमरे शब्दोंमें इस 
ऋणामिके २१ पव हं। यही मौलिक, प्राकृतिक नित्य 
ऋग्वेदकी २१ शाखा हूँ । यजुर्वेद वायु है। वायु ही ऋताभि 
है। यद ऋताभिरूप बायुमय यजुरवेंद एकशतबिध है। 
वायब्य अप्मि द्वी ऋतभावमे परिणत रहता हुआ ऋतुका 
जन्मदाता बनता हुआ कऋतुसमष्टिर्प संवत्सरका जनक 
बनता है | जैसा कि श्रुति कहती है-- 

स यः संवत्धर: प्रजापतिब्यश्लसत अयमेव स वायुयो<- 
ये पवते । अरथ या अस्य ता ऋतदवः पत्चतन्‍्वों व्यस्सन्‍्त । 

( शत० १। १। २। १५९८ ) 

यह वायब्य संवत्सरमूत्ति यजुरत्र ६० अहोरात्र, २४ 
अद्धमास, मल्म्लच न|मसे प्रसिद्ध अधिक्रमासके समावेशसे 
१३ मास, रे ऋतु के समुश्ययसे शतविध हो जाता है | एवं 
स्वयं समष्टयात्मक संवत्सर एकशततमी विद्या है | इस प्रकार 
वायुमूर्ति यजुरमिके १०१ पर्व हो जाते हैं। यही यजुर्वेदकी 
१०१ शाखा है। इसी पवविशानको लक्ष्यमें रखकर श्रुति 
कहती है-- 

संवस्सरों वे श्रजापतिरेकज्ञानविधः । तस्यादोरात्राण्य- 
धंमासा ऋतवः । षष्टिमौसरय अह्दोरान्नाणि । मासि वे 
संवध्सरस्याहोरात्राण्याप्यन्ते । चतुविशतिरधेमासाः । 
अ्रयोदश मासाः । त्रय ऋतयवः । ताः शतविज्ञा: । संवस्सरे 
एवैकशततमी विधा । (शत० १०।२।६। १।१ ) 

बहिमंण्डलात्मक आदित्य सामवेदमय है । यह साम- 
मूत्ति आदित्य सहस्तरश्मिमय है । अतएव “आदित्य! को 
सहसखतदीधिति कहा जाता है। इसी सहस्तरश्मिसम्बन्धसे 
आदि त्यात्मक साम सहस्वर्त्मा हो जाता है। सोममय अथव 
है । यह सोमतत्त--ओर्ष॑पि, पमान, रस, चन्द्रिका, 
दिक , यशिय, जेत्र, अश्मा, धंत्र, धर ण--मेदसे दशधा 
विभक्त है । 'न्यूनादे प्रजञाः प्रजायन्ते! इस निगमश्रुतिके 
अनुसार एक संख्यासे न्‍्यून नवसंख्यात्मक अतणव न्यून 
बिराट नामसे प्रसिद्ध अथबंमय सोमाहुति ही प्रजोत्पत्तिका 
कारण दै। यददी अथर्वकी नव शाखाएँ हैं । ऋक्‌, साम; यजु, 


९७ 


कम + ध १ २ ७७./७.१ ७ परम 3०० ३ की २५४ ता कै वियरा फनी 


अथव, चारोंकी समष्टि मूल ब्रह्म है। इस मूल ब्रह्मका तूल 
विश्वमें शान, क्रिया, अर्थरूपसे होता है । मूल तत्म ऋह्म है; 
शानक्रियाथथरूप तूलअक्ष ब्राह्मण है| एक वस्तुका विविध 
रूपसे आख्यान होना ही “व्याख्यान! है। व्याख्यान ही 
व्याख्या है | ब्राह्मणभाग दही उसका शान, क्रिया, अर्थरूप 
विविधारूयान है । अतएव तेधा विभक्त ब्राह्षणको ( शान- 
क्रिया-अर्थतत्त्वकों ») हम उस मूल वेदकी ब्याख्या माननेके 
लिये तैयार हैं! संसारके सारे कर्म अथंतरव ( पदार्थतत्त्व ) 
पर प्रतिष्ठित हैं । यही ब्राह्णरूप करमकाण्ड है । क्रियातत्त् 
उपासना है | यह एकान्तभावसे सम्बन्ध रखनेके कारण 
आरण्यक' नामसे प्रसिद्ध हे | शानतत्व सबका मौलिक 
आधार है | इसी श्ञानके आधारपर हमारा आत्मा तत्तद्विषयाँ- 
के समीप निश्चयरूपसे प्रतिष्ठित होनेमें समर्थ होता है। 
अतएव--“उप ( समीपे ) नि ( नितरां ) सीदति आत्मा 
सा? इस व्युत्पत्तिसे शञानकों 'उपनिषत्‌' कहते हैं। संहिता-वेद- 
की प्रत्येक शाखा एक-एक ख्तन्त्र मूलब्ह्म है। प्रत्येक 
मूलत्रह्म शान-क्रिया-अरथरूप उपनिपत्‌-आरण्यक-ब्राह्मणसे 
युक्त है । इस प्रकार ११३१ संख्यामें विभक्त मूल ब्रह्मके 
ब्राह्मण, आरण्यक, उपनिषद्‌ इतने ही हो जाते हैं ! यह ६ 
प्राकृतिक नित्य अपौरुषेय वेदका संक्षिप स्वरूपनिदर्शन | 
प्रकारान्तरसे यों समझिये--मूर्तिपिण्ड कर्वेद है । बहिविंत्ता 
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तेजोमण्डल सामवेद है। साम एवं ऋगमन्तःपाती गतिभावापन्न 
प्राण-तत््व यजुः है। तीनोंका अधिष्ठाता बह्ासोम अथव है। 
इसी रहस्यको लक्ष्यमें रखकर महर्षि तित्तिरि कहते हैं-- 

भरसभयों जातां स्षशों मूर्तिमाहुः 

सवा गतिथांजुषी हेंव शश्वत्‌ | 
सर्व॑| तेजः सामरूप्य ह शश्वत्‌ 
सर्व हि. बहाणा ( अथववेदेन ) हैव सूष्टस्‌ ॥ 
( तै० आ० ३। १२।९। १-२ ) 

आप्त महर्षियोंने अपनी दिव्य दृष्टिसि उपयु क्त श्राकृतिक 
नित्य वेदराशिकों पहिचाना | एवं प्राकंत वेदतत््व जिन 
ख्रोसे युक्त है, जिन उन्दोंसे युक्त है, उसी विद्याके अनुकूल 
शब्दात्मक वेदकी रचना की | जो शाखाविभाग वहाँ था 
वही यहाँ किया गया । पुस्तकस्थ वेदमन्त्र साक्षात्‌ उस नित्य 
बेदकी प्रतिकृति है। वण-स्वर-मात्राके तारतम्यसे इसका 
स्वहप बिगढ़ जाता है| यदि यथावत्‌ मन्त्रप्रयोग किया 
जाता है त। इस शब्दात्मक मन्‍त्रद्वारा प्राकृतिक वेदतत्त्व 
संशहदीत हं। जाता है। प्रकृति बेदके द्वारा जैसे विश्वरचना 
कर रही है, वैसे ही हम भी कर सकते हैं, इसीका नाम यश- 
विद्या है। यही ब्रक्षविया है। “कक्षविद्यया ह वे सर्वे 
भविष्यन्तों मन्यन्ते' यह ऋषियोंका आदेश है। उत्तिष्ठत ! 
जाप्रत !! प्राप्य वराज्नियोधत !!! 
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स्वार्थकी प्रीति 


जगतमें झूठी देखी भ्रीत । 


अपने दी सुखसों सब लागे, क्या दारा, क्या मीत ॥ 
'मेसे! 'मेसी! सभी कद्दत हैं, द्वितसों बाँध्यों खीत | 
अंतकाल संगी नि कोऊ, यद्द अचरजकी रीत॥ 
मन भूरख अजहूँ नदहि समुझत, सिख दै हारयोौ नीत | 
नानक भव-अजलरू-पार परे जो गावै प्रभुके गीत ॥ 
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प्रेमियोंके लिये यह अवश्य द्रष्व्य है। --लछेखक 
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“चुद नानक 


अडरनमावि व्यय ध मी अल 
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सचिदानन्दकी जय हो ! 


एक वार भैतायुगमें केलासपति भगवान्‌ महादेवजी 
जगजननी श्रीसतीजीके साथ अगस्त्य मुनिक्रे आश्रममें आ। ! 
मुनिवरने उन्हें श्रीरामकथा सुनाकर सुखी किया और 
भगवान शंझहरने मुनिवरकों हरिभक्तिका रहस्य समझाकर 
धन्य किया । कुछ काल हरिचर्चामें व्यतीतकर भगवान 
शहर ऋषि-आश्रमसे निज घामके लिये विदा हुए । उन्हीं 
दिनों परम ब्रह्म परमात्मा भूभार उतारनेके लिये श्रीरामरूप- 
में अवतरित होकर दण्डकवनमें निवास कर रहे थे। ऐसा 
सुअवसर देख परम दरिभक्त महादेवजीके मनर्भ लीलातनु- 
घारी परम प्रभुके दशेनका लोभ उत्पन्न हुआ और ये 
मन-ही-सन विचार करने लगे कि किस प्रकार दशनका 
आनन्द उठाया जाये | भगवान्‌ गुप्तरूपसे प्रकट हुए. ई, 
कहीं मेरे जानेसे उन्हें सब लोग पहचान न जाय | एक 
ओर तो उनके नेत्र दर्शनके लिये व्याकुछ हो रहें थे और 
दूसरी ओर इस मकर प्रकट दोनेंके मयसे उनका मन 
भगवानके पास जानेसे हिचक रद्दा था। मनमें बड़े जोरका 
दून्ह सदा, परन्तु अन्तर्म विजय नेशोकी ही हुई। भगवान्‌ 
शह्लर परम प्रभुके द्शनका लोभ संवरण न कर सके और 
वे श्रीसतीजीके साथ दण्डकवनकी ओर चल पड़े । 

उस समय संयोगसे उम ओर बड़ी विकट अवस्था उत्पन्न 
हो गयी थी । लक्कापति राक्षस गवाणने मायावी मारीचकी 
सहायतासे छल्पूर्बक श्रीजानकी जीका दृरण कर लिया था । 
भगवान मायामृगकोी मारकर जब अपनी पर्णकुदीमें आग 
तो भीसीताजीकों न देख बड़े दुखी हुए । मयादापुरुषोत्तम 
भगवान श्रीरामचन्द्रजी पत्नीके विगोगमे अत्यन्त कातर 
होकर (हा सीता ! हा जानको !! इत्यादि कह-कहकर 
विलाप करने छगे | श्रीलक्ष्मणजीने उन्हें बहुत समझानेकी 
श्रष्ा की; परन्तु उनकी दशा क्रमशः बिगड़ती ही गयी, 
वे एकदम अपनी सुध-बुधतक भूल गये और जंगलें 
चार्रों ओर प्रलाप करते हुए. घूमने लगे। वे खग, मृग, 
मधुकर, बृक्ष, लता इत्यादि जिसे ही दखते, उससे ही 
अपनी ददयेश्वरी श्रीसीताका पता पूछते । उनकी दशा 
अत्यन्त विरही और कामी पुरुषकी तरह दिखायी देने 
लगी । अपने प्रभुकी इस दक्शाको देखकर उनके परम 
सेवक भीलक््मणजी भी बहुत दुखी हुए; उनका मन मणि- 
हीन सर्प और जलविद्दीन मछलीकी भाँति व्याकुल दो रहा 
था । वे प्रछुके पीछेपीछे जा रहे थे | 


ठीक उसी समय श्रीमवानी-शड्भरने दूरसे दी भगवान: 
की उस अद्भुत छबिकी झाँकी छी। क्‍या ही अद्भुत 
वह रूप था ! सिरपर जठा, दशरीरपर वल्कल-वसत्र, गहलेमें 
वनमाला, द्वाथमें घनुष, पीठपर बाणोंसे भरा तरकस और 
नंगे पॉव भगवान्‌ शोकातुर भावमें विछाप करते हुए चारों 
ओर श्रीसीताजीको खोज रहे हैँ और श्रीलक्ष्मणजी उनके 
पीछे-पीछे छायाकी भाँति डोल रहे हैं। जो सब्बिदानन्द 
परम ब्रह्म परमात्मा स्वयं मायापति हैं, जिनके लिये योग- 
वियोग कोई वस्तु है ही नहीं, शोक, दुःख आदि जिन्हें 
सस्‍्पश भी नहीं कर सकते, वही परम प्रभु आज लीलाके हेतु 
पत्नीविरदमें प्राकृत मनुष्यकी भाँति बिल्यप कर रहे हैं, यह 
दखकर श्रीमद्ादेवजी गद्गद हो गये, लीलामयकी अदभुत 
लीलाचातुरी देखकर आनन्दमग्न हो गये; परम दरिभक्त 
श्रीशड्डरजीका रोम-रोम पुलकित हो गया, उनके नेत्र 
सीन्दर्यसागर सच्चिदानन्दकी इस अलौकिक छब्रिकी शोभा 
देखनेसे अघाते ही नहीं थे | उन्होंने बड़ी भक्तिके साथ 
दूरसे ही हाथ जोड़कर प्रणाम किया और जान-पचान न 
हो जाय, इस भयसे भगवानकी रूप-मांधुरीका पान करते 
हुए तथा मन-ही-मन उनकी जय-जयकार करते हुए चलने 
ल्गे। 


भीरे ठोचन ठबिसिधु निहारी। कुसमय जानि न कीन्दि चिन्हारी ॥ 
जय एचिदानंद जगपादन ९ अर कहि चकेठ मनेएज-नशजन 0 


जगजननी भ्रीसतीजीने जब अपने पतिदेव भगवान्‌ 
दाडूरका यह हाल देखा तो उनके मनमें बड़ा सन्देह 
हुआ | उन्होंने सोचा--“आज भगवान्‌ शब्भर यह क्‍या 
लीला दिखा रहे हैं! ये तो स्वयं सारे जमतके स्वामी हैं, 
सुर, नर) मुनि और समस्त जगत तो इन्हें भमक्तिपू्वक सिर 
नवाता है। ये इस राजपुत्रकों क्‍यों सच्चिदानन्द और 
मोक्षषाम कहकर प्रणाम कर रहे हैं ! उसकी छबिपर ये 
इतने भुग्ष हो गये हैं कि इनका द्वदय मानो प्रेमसे उमड़ा 
आ रहा है | जो ब्रह्म सर्त्र व्याप्न, मायारहित, अजन्मा, 
अशरीरी, चेष्ठ और भेदसे रद्दित है और जिसे वेद भी नहीं 
जानते, वह क्‍या मनुष्यशरीर धारण कर सकता है ?! और 
यदि उन्होंने ही शरीर घारण किया हैतोंबे तो महा- 
ज्ञानी; सर्वश, लक्ष्मीपति और असुरोंका संहार करनेवाले 
हैं, वे अशानियोंकी तरइ जीको क्‍यों खोज रहे हैं| फिर 
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भगवान शइरके वचन भी तो झूठे नहीं द्वो सकते, वे भी 
तो सर्वश ही हैं | तब यह क्‍या बात है ? इस तरह वे 
मन-ही-मन तर्क-बवितक करने लगीं । किसी तरह समस्याका 
समाधान ही नहीं होता था । मायापति जगदीशकी माया 
ही ऐसी दुरूह है जो सुर, नर; मुनि सबको मोहित कर 
डालती है | एकमात्र उनकी ही कृपासे मनुष्य उस दुस्तर 
मायसे तर सकता है | 
स्वयं शानस्वरूप अन्तर्यामी मगवान्‌ शाइ्डरसे उनके 
मनका दन्द्र छिपा न रह सका ! उन्होंने बिना पूछे ही 
कहना आरम्भ किया--दे सती ! सुनो, ठुम्दारा ल्रीस्वभाव 
है। ऐसा सन्देद्द मनमें नहीं लाना चाहिये । जिन श्रीराम 
चन्द्रजीकी कथा श्रीअगस्त्यजीने चुनायी थी और जिनकी 








नी १० छा, कि ० क८ञय कि छ४ा७+ बी फ 


# अविदया सुृत्युं तीत्यों विद्ययाप्सुतमदनुते # 


भक्ति मैंने उन्हें सुनायी थी वही मेरे इष्टदेव हैं । 

मुनि चीर जोगी छिड्ड संतत बिमरू मन जेहि ध्यावहीं 
कहि नेति निगम पुरान आगम जासु कीरति गछहों ॥ 
सेइ रामु नन्‍्यापरु रक्त मुवन-निकाय-पति मायाथनी 
अव॒तरेठ अपने भगत हित निजतेत्र नित रघुकुरुमनी ॥ 


'मुनि; धीर, योगी ओर सिद्ध शुद्ध चित्तसे जिनका 
निरन्तर ध्यान करते हैं; वेद, पुराण और शाज्र 'नेति-नेति' 
कट्कर जिनकी कीत्तिका बखान करते हैं, उन्हीं सबंब्यापक, 
सकलभुवनपति, मायाके स्वामी; ब्रह्म, रघुकुलमें मणिस्वरूप 
रामने अपने भक्तोंके दहितके लिये अपनी इच्छासे अवतार 
लिया है ।! 


-7>अष्य:२७:७--- 
देवयान-पितृयाण 
( शुकुरृष्णगति ) 


( लेखक-पं ० श्रोमल्लिनाथजी शर्मा ) 


देवयान-पितृयाणमार्गों के निर्णयसे पहले हमें कुछ यह 
भी निणय कर लेना चाहिये कि देवयानमाग्गसे जानेके 
अधिकारी कौन होते हैं और पितृयाणमार्गसे जानेके 
अधिकारी कौन। वे किन-किन लोकोंमें जाते हैं और वे 
लोक क्या वस्तु हैं तथा उनमें क्‍या वस्तु जाती है | 

वेदान्तशाखत्रभे मुख्यतया मुक्तिके दो मेद माने हैँ-- 
एक सद्येमुक्ति और दूसरी क्रममुक्त । सद्योमुक्तिके 
अधिकारीकों किसी भी लोकान्तरम जानेकी आवश्यकता 
नहीं रहती; उसके विपयभे तो श्रुतियाँ यद्दी कद्दती हैं-- 

न तस्थ प्राण। शस्‍्क्रामन्ति अग्रैव समवल्ीयस्‍्ते 
तस्माक्ततवंमभवत्‌ बहाव सन्‌ ब्रद्माप्येति । 

“उसके प्राण उत्करान्तिको प्राप्त नद्ीं होते, यहीं ब्ह्ममें 
छीन दो जाते हैं, इत्यादि | और जो ब्रह्मे उपासक होते 
हँवे कार्यत्र्मलोकमें जाते हैँ | उनके बिपयमें श्रुति 
कहती है-- 

से यथाकामो भवति तस्क्रतुभंवति यस्‍्कतुरमंक्ति तस्कम 
कुरुते, यव्कर्म कुरुते तद॒भिसम्पथते। (३६दारण्यक ४ । ४ ! '९ ) 

क्रमुमयः पुरुषों यध्कतुरस्मित्‌ छोके भवति तथेतः 
प्रेश्य भवति । ( छान्‍्दोग्य ३ । १४ । १ 

सारांश यद है कि जो पुरुष ब्रह्षकी उपासना करते हैं 
वे कायब्रह्मलो कम जानेके अधिकारी इं।ते हैं । इस अधिकार- 
प्रापिका नाम दी ऋ्रतुमय होना है | इसके अतिरिक्त सेह्टिक 


ब्रह्मनारी तथा निष्काम थयज्ञादि कर्म करनेवाले भी 
ब्रह्मछोकमें जानेके अधिकारी दोते ई । 


प्तेचु.. यश्वरते आजमानेणु 
यथाकाल चाहुतयो झाददायन्‌ | 
त॑ नयन्स्येतः सूय्यस्थ रश्मयों 


यत्रदेवानां पतिरेकोउचिवासः । 
एल्डीति तमाहुतयः सुवचसः 
सूसस्य रश्मिभियंजमानं वहल्ति । 
वाचमसिवद्न्ध्यो5र्य यन्ध्य 
एप वः पुण्यः सुकृतो शद्ाछोकः । 
(मु० १। २। ५०६ ) 


अर्थात्‌ अभम्िकी सत्त जिह्लार्?में, यथाकालमें शास्त्रोक्त- 
विधिसे आहुतेयाँ देनेवालेक भी ये आहुतियाँ सूर्यकी 
रश्मियोक़े द्वारा ब्रक्षकोकमें ले जाती हैं । इसी प्रकार नैष्ठिक 
ब्रह्मचारी आदिके विपयमें भी शास्त्रोंम अनेक प्रमाण हैं कि 
वे भी उत्तरमार्गसे ब्रह्मलोकर्में दी जाते हैं । तथा यशानुष्ठान; 
वापी, कूप, तडागादिनिर्माणरूप काम्य कर्म करते हैं थे 
पिठलोक ( चन्द्रढोौक ) में जानेके अधिकारी दोते हैं । 


'कस्ृणा पितृकोकः! (१० १ ।५। १६ ) 


ये वे के चास्माह्योकाव्प्रयम्ति चन्द्रससमेष ते सर्वे 
गध्छम्ति । (कौं० १।२) 


प्रियां 


# देवयान-पित्याण # 
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सारांश यह कि उपासक आदि कायंत्रह्मलोकमें जाते 
हैं और कर्मी चन्द्रलोकमें जाते हैं | 

कार्यत्रह्मलोक प्रजापति! नामक तारा है; जो आकादइके 
प्रायः समस्त तारों-नक्षत्रोसे बड़ा और उनक्रा उत्पादक माना 


जाता है और जो “क्रान्तिबृत् से ३८ अंश उत्तरकी तरफ 
स्थित है । 
पूर्वस्यां ब्रह्महदयादंशकैः पत्चमिः स्थित: । 


प्रजापतिब्ृंषन्तेडसी  सौम्येडशबत्रिशदशकै:ः 
( सूयंसिद्धान्त, नक्षत्राध्याय २० ) 
तशन्र छोके गुरुमझा विश्वात्मा विश्वभावनः । 
तत्र गयवा न शोचन्ति स विष्णु: स च शझरः ४ 
न मे वर्णयितु शकय ज्वालामालासमाकुलम ॥ 
( भविष्यपुराण, अध्याय २, इलोक ३ ) 
अर्थात्‌ वह लोक ही ब्रह्मा, विणु और शंकर है और 
वद्द ज्वालाओंसे युक्त करोड़ों सूर्योके समान तेजम्वी अप्रिमय 
लोक हैं | 
* 'तदैर मदीय सरस्तदशत्थः सोमसवनम्तवृपराज़िता- 
पूर्ण: । (छान्दोग्य० ८ । ५। ३ ) 
तात्पय यह है कि अनधिकारियोंकी ने मिलनेयोग्य 
ब्रह्माकी पुरी---छोक है । इसी ब्रह्मछेकर्मे विद्या (उपासना) 
के बलसे देवयानमार्गढ्ारा उपासक वहाँ जाते हैं। “विद्यया 
देवलोकः” ( बृहदारण्यक १। ५। १६ )। इसी प्रकार 
कर्मी भी पित॒वाणद्वाग चन्द्रढोकर्भ जाते हैं। चन्द्रमा ही 
पितरोंका निवासम्धान है-- 
विधृष्येभागे पितरों वसस्तः स्वाधः सुधादीधिति- 
मामनन्ति । 
( ध्िद्धान्तशिरोमणि, गोलाध्याय, त्रिप्रश्नवासना, इलोक १३ ) 
ये वै के चास्माछोकात प्रयन्ति चन्त्रमसमेव ते सर्वे 
गष्छन्ति । ( कौषि० १।२ ) 
भाव यह है कि प्रजापति नामक तारा ही ब्रह्मलोक है 
और चन्द्रमा पितृलोक है । 
मरनेके बाद प्राणियोंका स्थूल शरीर इसी जगद्द रह 
जाता है और सूक्ष्म शरीर ( लिड्लशरीर ) अपने कमके 
अनुसार ब्रह्मलोक, पितृलोक आदिमें जाता है | 
तवेब सक्तः सह कर्मणैति लि# मनो यत्र निषक्तमस्य । 
( बहृदारण्यक ० ४ ।४।५) 
अर्थात्‌ कर्मोके अनुसार लिंगशरीर द्वी अपने-अपने 
लोकॉमें जाता है। 
जब मृत्युके बाद लिखशरीरका अक्षकोकादिमें देवयान। 
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पितृयाणमार्गद्वारा जाना सिद्ध हो जाता है; तब बिचारणीय 
विषय यह है कि देवयान और पितृयाण किन मार्गोंके नाम 
हैं और उनके स्वरूप एवं उनके भेद क्‍या हैं ! यहाँपर 
निम्नलिग्वित मन्त्र बतलाता है कि देवयान; पितृयाण प्रथक- 
प्रथक्‌ मार्ग हैं-- 
हूँ रुती अन्दणव पितुणामइईं देवानामुत मर््यानाम्‌ । 
ताभ्यामिद्‌ विश्वमेजद समेति यदनन्‍्तरा पितरं मातरं च ॥ 
( यजुर्वेद १९ | ४७; ऋग्वेद १० | ८८ ॥ १५ ) 
य्ुुलंक और प्रथ्वीलोकके बीचमें मनुष्योके जानेके 
लिये मैंने दो मार्ग सुने हैं, जिनमें एकका नाम देवयान और 
दूसरेका नाम पितृयाण है। इन्हीं दोनों मार्गोंसे समस्त 
संसारी आते-जाते हूँ | 

देवयानके विषयमें श्रुति कहती है-- 

तदथ् इत्थं विदुः। ये चैमे5रण्ये श्रद्धा तप दृस्युपासते ते5- 
विषमभिसंभवन्ति | अचिषो5हरक्ध आपूर्यमाणपक्षमापूरय- 
माणपक्षाद्ान्‌ पह्ुुदृद झेति मासा< स्तानू ॥ 

मासेभ्यः संवस्सर< संवरसरादाद्त्यमादिश्यालन्द्रमसं 
चन्द्रमसो विद्वत तथ्पुरुषोईअमानवः स एनान्‌ बढ्म गमयस्येष 
देवयानः पन्‍्था इति ॥ 

जा यथोक्त ( छान्दोग्य उपनिषत्‌ पश्चमाध्यायके चतुर्थ 
खण्डसे नव्रम खण्डपयन्त कही गयी ) पश्चाप्निविद्याको 
जानते हूँ कि 'इम घुलोकादि अभिक्रमसे यहाँ ( भूलोकमें ) 
आये हैं, इसलिये हम पशद्ञाग्स्यात्मक हैं, इस शञानको 
जाननेवाले वनोंमे जाकर जो श्रद्धाके लिये तप करते 
हैं, अथात्‌ जो साकार ब्रह्मकी उपासना करे हैं ब्रे 
मरनेके बाद अम्मिकी सूक्ष्म ज्वालाके सदश होकर पहले अमि- 
की ज्वालाको मार्ग बनाते हैं । आगे दिनकों, रात दहोनेपर 
शुक्रपक्षकों, उत्तरायणके छः मार्सोकों, संवत्सरकों, आदित्य 
( सूर्य ) को) चन्द्रमा नामक नक्षत्रकों) विद्युत्‌ नामक नक्षत्रको 
एकके बाद एककों माग बनाते हुए चले जाते हैं।फिर ब्रह्म- 
लोकसे अमानव पुरुष आकर इनकों ब्रह्मलोकमें पहुँचा देता 
है; यह देवयानमाग हे? ( छान्दोग्य० ५ । १० ) । छान्दोग्य 
उपनिषत्‌के ४। १५ । ५ में इतना ओर मी लिखा है-- 

एप देवपथो अह्वापप एतेल प्रतिपथ्ममाना इस मान- 
बाबत नावतंन्ते नावतंन्‍्ते । 

“यह देवपथननदेवयान ब्रद्मपथ है, इससे जानेवाले वापिस 
लौठकर नहीं आते; नहीं आते ।? किन्तु अक्षकोकमें जाकर 
अपनी ध_ाधनसम्पतिकों बढ़ाकर ब्रह्माके साथ ही मुक्त हो 
जाते हैं। इसी प्रकार भगवानने गीतामें भी कहा है-- 
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# अवियया मसूृत्यूं तीत्वों विधयाउस्तमइलुते * 
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अशिज्योतिरहः शुकहूः पण्मासा उत्तरायणस | 
सतन्र॒प्रयाता गइऋछन्ति शरह्म ग्रह्मतिदों जनाः # 


(८ | २४ ) 


अग्नि) ज्वाला, दिन, झुक्लपक्ष ओर उत्तरायणंके छः मास, 
इस प्रकारके मार्गसे गये हुए. ब्रह्मवेत्ता ( उपासक ) ब्रह्मलोक- 
को प्राप्त होते हैं। “तथ इत्थं विदुः” इस श्रुतिमें तथा “अग्ि- 
ज्योतिरहः झुक्कः इस छोकमें प्रारम्मके कुछ शब्द ऐसे हैं 
जो केवल प्रकाशसे ही सम्बन्ध रखते हैं। जैसे “अचिंपमभि- 
संभवन्ति), “अभिज्यौति' ये प्रकाश वा तेजसे सम्बन्ध रखते 
हैं। आगे-- 

अहरह् आपूर्यमाणपक्ष पद्ुदरूठेति मासान्‌ संवत्सरम्‌ । 

तथा 'अदहदः शुक्लः पण्मासा उत्तरायणम ये वाक्य प्रायः 
कालसे सम्बन्ध रखते हैं । इसी प्रकार भ्रुतिमें आगे “संवत्सरा- 
दादित्यम्‌, चन्द्रमसम्‌, विद्युतम्‌ आदि शब्द छोक ( पिण्ड ) 
विशेषसे सम्बन्ध रखते हैं। अतः इस मागका क्‍या स्वरूप 
होना चाहिये, इसी उलझनमें पड़कर दी भाष्यकारोंने एवं 
सत्रकारोंने इनके अभिमानी देवताओंकी कल्पना की है | 
परन्तु ऐसा प्रतीत नहीं होता । यहॉपर श्रुति एवं स्थृतियोंका 
तात्पर्य इतना ही है कि देवयानमार्ग प्रकाशमय है जिसमें 
पहले यजमान ( जानेवाला ) अश्रि एवं ज्योति ( अचि ) के 
रूपमें परिणत होता है, इसी बातका समर्थन-- 


तस्व हैतस्व हुतयस्य!अं प्रचोतते तेन प्रयोत नेनिष आत्मा 
निष्कासति । (बृ० ४ । ४ । २) 


यह श्रुति तथा 'तदोको5पग्रज्बलनम! इत्यादि ब्रह्मसूत्र भी 
कहते हैं कि स्थूल देहसे निक्लनेके समय अथवा उसके 
अंदर द्वी रहते समय उसका लिज्शरीर ज्वलन ( अभ्ि, 
ज्वाला ) हो जाता है | इस “ज्वलन' शब्द और “अर्चि! तथा 
शअभिज्योति! का एक ही तात्पयय है। अर्थात्‌ उपासकका 
लिंगशरीर प्रकाशरूप होता है और वह स्थूल शरीरसे 
निकलते द्वी दिनके प्रकाशकों मार्ग बनाता है | उपासकका 
लिंगशरीर प्रकाशमय होता है | अतः बह प्रकाशका 
सजातीय होता है, दिन मी प्रकाशमय द्वोता है। अतः 
प्रकाशमय लिंगशरीरका प्रकाशमय दिनकों मार्ग बनाना 
युक्तियुक्त ही है। अतः श्रुतिमें जो “अर्थिषममिसंभवन्ति 
है, इस वाक्यका यही अभ है कि वे ( साधक ) अर्चिरूप हो 
के हैं। यह कोई मार्गके स्थानविश्ेपका नाम नहीं है । 
ञ्र अशणम--ू 


चलन 3० जहा 3 अपनी अत जरा कण गधा आन आ# जम पता के » का फता ज्यात जता सके ०२७ ? क+ | फत कधत गेन्‍ली पलटी किला फनरी न न्‍ी मिनी, 


अहरह्क आपूर्यभाणपक्षमापू्यम/णपक्षात्‌ पहुद्रूछेति 
मासांसान्‌ । मासेभ्यः संवश्सरल्‌ । 


यहाँतक वह मार्ग कालसे सम्बन्ध रखता है। क्योंकि 
उपासकका लिंगशरीर प्रथम अचिरूपमें परिणत होता है; 
यह प्रकाझरूप होनेसे आगे दिनका प्रकाश मिलनेपर दिन- 
को मार्ग बनाता है, रात्रि होनेपर चम्द्रमाके प्रकाशकों मार्ग 
बनाता है; तथा यदि यद्द घटना उत्तर भ्रुवस्थानपर हो तो 
उत्तरायणकालकी भी आवश्यकता हो जाती है, क्योंकि 
उत्तरायणके बिना वहाँ दिन होता ही नहीं, इसलिये श्रुतिमें 
उत्तरायणके छः मास लिये गये हैंँ। उत्तरायणके आरम्भसे 
ही संवत्सरका आरम्म होता है। अतः उत्तरायणके बाद 
संव॒त्सर लिया गया है। अचिपके अन्तर संवत्सरपयन्तका 
मार्ग तो कालसे सम्बन्ध रग्वता ८, क्योंकि यहाँतक तो 'गति' 
में प्रथ्वीकी छायारूप राजिके अन्धकारका तथा चन्द्रमाकी 
छायाके अन्धकारका विन्न पड़नेकी सम्भावना रहती है । 
बात यह हे कि प्ृथ्वीसे लेकर त्र्चलोकपयन्त अक्षपथ एक- 
दम प्रकाशमय है। अतः पहले भूए््डसे सुयलोकपयन्त 
सूथके प्रकाशसे प्रकाशित रहता है | दिनमें तो बूर्यका 
प्रकाश रहता ही है, सत्रिमें चन्द्रमाका प्रकाश भी सूयका 
ही प्रकाश है । उत्तर प्रुव-स्थानपर उत्तरायण होनेपर खूयेका 
प्रकाश रदता ही है। अतः भूपछ्ठसे सूर्यलोकपयेनत खूयंका 
प्रकाश , आगे चन्द्रमा नामक नश्षत्रका प्रकाश मिलता दै | 
देवमार्गप्तिपादक श्रुतिमें जो चन्द्रमा लिखा गया है, उससे 
पितृथ्राणमा्गका चन्द्रमा नहीं लेना चाहिये; क्योंकि पितृयाण- 
मार्गसे जानेवाले इस मागंसे जा ही नहीं सकते, यह “न तेन 
दक्षिणा यान्ति), 'निरोधो5विदुपाम्‌ इत्याद भुतियोंसे साफ 
जाहिर हाता है। अतः दक्षिणायनमार्गसे जानेबा्लोंकों इस 
चन्द्रमाकी प्रासिद्दोती ही नदों, तब पितृयानमार्गका चन्द्बमा 
किस प्रकार लिया जा सफता है ! अतः देवमार्गप्रतिपांदक 
अ्रतिका चन्द्रमा उससे भिन्न होना चाहिये | जिस चन्द्रमाको 
दम देखते हैं, जिसका राध्िके समय भूप््ठपर प्रकाश होता है, 
वह चन्द्रमा तो प्रथ्वीका उपग्रह है; जो अन्य समस्त प्रद्दोंकी 
अपेक्षा भूपष्ठके समीप है । परन्तु दवमार्गप्रतिपादक भ्रतिमें 
तो चन्द्रलोक सूयलोकके भी अनन्तर लिखा गया है । 
ज्योतिषशासत्रके दिसाबसे इस प्रकारके चन्द्रमा एक प्रकारके 
विकारी तारा होते हैं, जो चन्द्रमाकी तरह धघटने-बढ़नेके 
कारण सोमतारा कद्दलते हैँ! ज्योतिर्गणितका नक्षत्राध्याय, 


तथा “भूगोल चित्र' और “चज्योतिर्विनोद” जामक प्रग्थ 


# देवयान-पित॒याण # 





देखनेसे इन बिकारी तारात्मक चन्द्रमाओंका मली प्रकारसे 
ज्ञान हां सकता है। इसलिये इस देवमार्गसे जानेबालोंके 
लिये प्ृथ्वीसे सूर्यंतक तो सूर्यका प्रकाश मिलता है, आगे 
चन्द्रमा नामक नक्षत्रका प्रकाश मिलता है, इसी प्रकार, 
इसके आगे क्यित्‌ नामक नक्षत्रका प्रकाश मिलता हे तथा 
इसके आगे स्वयं ब्रह्मलोकका प्रकाश मिलता है| इस प्रकार 
देवमार्ग प्रथ्वीसे लेकर ब्रह्मलोंकपथन्त एकदम प्रकाशमय 
हो जाता है। उत्तरायणकालमें प्रथ्नीकी छाया तो प्रायः 
दक्षिणमें रहती है तथा सूर्य प्रथ्वीसे उत्तरमें रहता है और 
उत्तर ही देवताओंका स्थान ह एवं उत्तरमें ही ब्रह्मलोक हैं । 
अतः उत्तरायणमें देवयान प्रथ्बीसे लेकर ब्रह्मलोकपयंन्त 
एकदम सोधा रहता है, इस सीधे देवयानसे जानेके लिये ही 
भीष्मजीने उत्तरायण की प्रतीक्षा की थी | 


जब दक्षिणायन द्वोता है, तब सूर्य दक्षिणकी तरफ रहता 
है और इस समय उतर प्रवस्थानपर छः मासतक निरन्तर 
रात्रि रहती हे। तथा बअह्मल्ाक सदा उत्तरमें दी रहता है, 
अतः उस समय रात्रि होनेके कारण प्रथम चन्द्रमा 
प्रकाशमें उस लिंगशरीरकी गतिका आरम्म द्वाता है । आगे 
दक्षिणमें स्थित सुयलोकमें होकर वह लिंगशरीर अन्तमें उत्तरगत 
ब्रहमछोकमें चला जाता है; परन्तु यह मार्ग जरा ठेढ़ा हो 
जाता है । क्योंकि भूलोकसे पहले दक्षिणकी ओर जाकर वह 
लिंगशरोर थुनः उत्तरकी तरफ जाता है। सारांश यह है कि 
उत्तरायणकालमें भूलोकसे ब्रह्मलोकपयन्त देवयानमार्ग सरल 
रहता है; और वही दक्षिणायनकालमें टेढ़ा हो जाता है । 
इसमें सरठता और टेढ़ापन ही प्रशस्तता और अप्रशस्ततामें 
हेतु है । इसीलिये सरल देवयान तियक्‌ देवयानसे प्रशस्त माना 
गया है| यहाँपर यदि हम अद्द), शुक्‍्लपक्ष, उत्तरायण 
आदिका अर्थ कालात्मक न करें; तो इन मार्गोंकी प्रशस्तता 
और अप्रशस्ततामें भेद द्दी कुछ न रहेंगा । इसीलिये हमने 
इनका कालात्मक अर्थ किया है, ओर श्रुतियोंमे कालात्मक 
अथ ही अभिप्रेत है। इस त्रिषयमें भगवानने तो साफ ही 
कद दिया है-- 
ग्रश्र काले स्वनावृत्तिसाइत्ति औैद योगिनः। 
प्रथाता यास्ति त॑ कार व्यामि भरतपभ ॥ 
(गीता ८ । २३ ) 


“जिस कालमें गये हुए योगी (साधक या कर्मी ) आइत्ति 


और अनाबृत्तिको प्राप्त होते हैं, उस कालको मैं कहता हूँ ।' 
देवयानप्रतिपादक श्रृतिमें लिंगशरीरका तेजोमय द्वोना ही 


३९.९, 








अचि!'को प्राप्त होना है । और एथ्बीसे आदित्य--सूर्य तकके 
सारे मा्गकों प्रकाशयुक्त रखनेके लिये दिन, शुक्लपक्ष, 
उत्तरायण ये कालसूचक हैं। और सूयसे ब्रकह्मलोकपयंन्त 
सारा मार्ग प्रकाशित रखनेके लिये चन्द्र, विद्युत्‌-ये पिण्डात्मक 
छोक हैं। शास्त्रोमे देववानकों जो शुक्लगति बंतलाया है) 
उसका मतलब यह है कि प्रथ्वीसे सूर्यलोकतक सूर्यका 
प्रकाश रहता है, सूयलोकसे चन्द्रलोकतक चन्द्र नामक 
नक्षत्रका, चन्द्रसे विद्युत:छोक पर्यन्त विद्यत्‌ नक्षत्रका और 
विद्युत्से अ्ह्मलोक पर्यन्त ब्रह्मलोकका प्रकाश रद्दता है | यह 
प्रकाशकी सीधी रेखा प्रथ्वीसे ब्रह्मोकतक रहती टै) इसी 
तेजोमयी रेखाकों 'शुक्लगति'के नामसे गीतामें कहा है । 


देवयान--श्लक्लगतिका विचार तो ऊपर बतला दिया 
गया है, अब पितृयाण---कष्णगतिक्रे विषयमें विचार करना 
अवश्िष्ट हैं | उसके विपयमें श्रुति कहती है-- 

अथ य इमे ग्राम इष्टपूर्ते दत्तमिध्युपासते ते घूममभिसं- 
भवम्ति, घूमव्रात्रि राज्ेरपरपक्षमपरपक्षायथान्‌ पढड्दक्षिणेति 
मासा “ स्तान नते संवस्सरमभिग्राश्ुुवल्ति । 

( छान्दोग्यण ५।१०। ३) 

“इष्ट>अभिद्वात्राद_ वैदिक कम, पूतंन्‍्वापी-कूप- 
तड़ागादिनिर्माण, दत्तन्‍्योंग्य पुरुषोंकों दान देना, इन 
कर्मोंके द्वारा जो ग्राममें ही रहकर उपासना करते हैं वे 
मरनेक बाद धूम--धुए के सजातीय होनेके कारण प्रथम धुएके 
रूपमें होकर धुएँकोँ ही अपना माग बनाते हैं। आगे 
धुएसे रात्रिके अन्चकारको) राजिसे कृष्णपक्षके अन्धकारको) 
कणपक्षसे दक्षिणायनकें अन्धकारको मार्ग बनाते हुए आगे 
चले जाते हैं। ये संबत्सरको नहीं प्रास्त होते ।” क्योंकि 
संव॒त्सर सौर मानसे होता है | वह सूयसे अथवा उत्तरायणसे 
सम्बन्ध रखता है । “वर्षायनतुंयुगपूर्वकमत्र सौरातू 
( सिद्धान्तशिरोमणि, मध्यमाधिकार, छोक २१ ) अर्थात्‌ ब्ष, 
अयन, ऋतु, युग आदि सौरभानसे होते हैं। और यू इनका 
( कर्मियोंका ) अवरोधक होता है, क्योंकि ये स्वयं अन्धकार- 
मय और अन्धकारके सजातीय हैँ । इसलिये इनका संवत्सर- 
को प्राप्त न होना युक्तिसंगत है 

मासेभ्यः पिठुलोक॑ पिवृकोकादाकाशमाकाशाशय - 
मसम्‌ एव सोमो राजा तददेवानामन्नं मे तदेवा भक्षयम्ति | 

( छान्दोग्य० ५ | १० | ४) 

धूर्वोक्त दक्षिणायनके छः मासोसे पितृलोकको, 

पितृलोकसे आकाशकों मार्ग बनाता है और आकाशसे 


७७ 


चन्द्रोककोी प्राप्त होता है। यह सोम राजा पितरोंका 
अन्नज्भो ग्य्थान होता है; इसको पितर भक्षण करते हैं 
( भोगते हैं ) अथोत्‌ सोम-चन्द्रमापर एकत्रित हुए, अपने 
अमृतरूपी यूक्ष्म फलोंकों मोगते हैं । 

पितृयाणमार्गमें छः मासके बाद जो पितृलोक, आकाश- 
लोक लिखे हैं, थे क्‍या हैं और कहाँपर हैं! इस प्रभ्रका 
निम्नलिखित मन्त्रमें उत्तर मिलता है। 

उद्न्वती चझोरवमा पीलुमतीति मध्यमाः । 

तृतीबा ह प्रच्ोरिति यस्‍्यां पितर आसते ॥ 

( अथबं ० १८। २। ४८ ) 


उदन्वतीत्पानीवाली, जिसमें जलके भरे बादल 
रहते हैं अर्थात्‌ जहाँसे बादल बृष्टि करना आरम्म करते हैं 
वह “दौपितृलोक या आकाशीय भाग “अवमा' ८ 
पहला पितृ॒लोक है। 'पीडमतीति मध्यमा'ज्नजजस आकाश्नमें 
पानीके सूक्ष्म परमाणु रहते हैं वह मध्यकी 'द्य! (पितृलोक) 
है अर्थात्‌ मध्यक्री द्य ही अन्तरिक्षका पितृलोंक है। 
(तृतीया ह प्रयौरिति यरयां पितर आसते”>-तीसरी निश्चय ही 
धप्रयो! नामकी यो है जिसमें पितर बैठते हैं। यह तीसरी 
'प्रयो” चद्धलोक है जिसके पृष्ठपर जाकर पितर बैठते हैं 
या निवास करते हैं। इस मन्त्रके 'तृतीया ह प्रयौरिति यस्यां 
पितर आसते' इस वचनसे एक यह बात भी सिद्ध होती है 
कि पितृलोकॉमेंसे पितुलोक और अन्‍्तरिक्षलोकोंमें पितर 
ठहसरते नहीं और तीसरे प्रद्यो ( चन्धलोक ) में पितर 
निवास करते हैं। अतः पहले पितृलोंक और अस्तरिक्ष- 
लोकको चन्द्रलोकके मा्गमें स्टेशनमात्र समझना चाहिये । 
सारांश यह है कि कर्मीका लिज्शरीर अन्धकारका 
सजातीय द्वीता हैं, अतः वद्द अन्धकारमें दी चछ सकता है, 
इसीलिये श्रुतिमें इसका मार्ग ( पितृयाण ) राजि-कृष्ण- 
पक्ष ओर दक्षिणायनरूप अन्धक्रारसे ही विशेष सम्बन्ध 
रखता हैं अथोत्‌ पितृयाण अन्धकारमय हैं | इसीलिये 
इसका कृष्णगगति ( कृष्णमाग ) के नामसे उल्लेग्व किया 
गया है । कर्मी पहले रात्रिरूप भूमकी छायामें चलता हैं, 
आगे कृष्णपक्ष होनेपर चन्द्रमाकी छायामे चलता है; 
क्योंकि कृष्णपक्षमें चन्द्रमाकी छाया भूप्प्चकी तरफ रहती 
है। इसीलिये कष्णपक्षकी परम आवश्यकता है। याद यह 
घटना उत्तर शुवस्थानपर हो तो छः मासतक दिन-दही-दिन 
रहता है, अतः दक्षिणायनकी भी अत्यावश्यकता है। 
दक्षिणायनके बिना वर्दों अन्धकार मिलता ही नहीं। अतः 


# अविद्यया स्ृत्युं तीर्चा विद्या5म्ृतमइलुते # 
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पिठुयाणसे जानेवालेके लिये यदि राज़ि कृष्णपक्ष और 
दक्षिणायन हो तो वह सीधा चन्द्रलोकमें चला जाता है 
क्योंकि पथ्वीकी छाया ओर चन्द्रमाकी छाया ही पितृयाण 
है। वे अनुकूल रहनेपर पितृयाण सरल रहता है; अन्यथा 
उसमें तिर्यकपन आ जाता हैं। इसका विशेष विचार आगे 
किया जायगा । 


देवयानके भेद 


पूबमें दवयानका कुछ विवेचन हो चुका है, परन्तु वहाँ 
यह विशेष नहीं बतलाया गया कि देवयानके कितने भेद 
हैं । यय्यप देवयान एक ही है, तो भी प्रथ्वीके थानभेदसे 
ही इसमें विविधता आ जाती है। क्योंकि भूषष्ठके स्थान- 
मेदसे कालभेद होता है, और कालमेदसे इसमें भेद होना 
अनिवार्य हो जाता है; जैसे-उत्तरायणकालमें देवयान- 
मार्ग प्रथ्वीसे ब्ह्मलोकतक सरल रहता हैँ; और बही 
दक्षिणायनकालमें टेढ़ा हों जाता है । इसलिये देवयान- 
मार्गके मुख्यतया दो भेद हो सकते हैं । 


सरल देवयान 


पहले इस बातका कुछ निर्णय हो चुका है कि देवयान- 
मार्गसे ब्रह्मलोकम जानेवाले प्राणियोंका सूर्यल्लोकम्में होकर 
जाना अनिवार्य हैं-- 


'पयावत क्षिप्येन्ममसावददिस्य गच्छरयेतद्‌ ये 
खलु लछोकद्वारं विदुषषां प्रधदर्ग निरोधो5विवुषाम्‌ ॥' 
(छानन्‍्दोग्य ८ । ६ । ५) 
शाइरभाध्यमू-'एतद्‌ ने खलु प्रसिद्ध अद्वलोकस्य 
द्वारं य आदिस्यस्तेन 8।रखूतन बढालोक गचण्छति विद्वान , 
अतो विदुषां प्रपदन प्रघयते अद्वाछोकमनेन द्वारेणेति 
प्रपधद्नम |” 


अथात्‌ू-उपासकका लिडशरीर स्थूलशरीरसे उत्फ्रमित 
होते (निकलते ) द्वी मनोवेगसे सूयंलछोकर्मे चला 
जाता है; क्योंकि यह सूर्यलोक दी अद्मलोकका द्वार है| 
और यद्द भी बतलछाया गया है कि ब्ह्मलोक प्रथ्वीसे उत्तरकी 
ओर है | इसलिये मूलोकसे ब्हझ्नलोकमें जानबालोंके लिये 
सूयलछोक इन दोनोंके ब्रीचमें आता हैं। और भूलोंक) 
यलोक ओर ब्रह्मलोक ये तीनों एक सरल रेखामें दो 
जाते है ( चित्र नं० १ देखिये )| चित्र नं० १ में प्रथ्वीके 
“क!, “च चिहोंसे लेकर 'क', 'खः, (गा! और “च) 


# देवयान-पितयाण + 


'ज' इन दो रेखाओंकि बीचमें होता हुआ तथा सू्यछोककों 
भी स्पश करता हुआ जो मांग ब्रह्मतारात्मक 
ब्रशलोककी चला जाता है, यही प्रकाशमय सरल 
देवयानमा्गं है। इसीकों ब्ह्मपथ भी कहते हं। इसी 
सरल मागसे जानेवाडे साधक्र इधर-ठघर कहीं न 
भटककर सीधे मनोवेगसे ब्रह्मोकमें चले जाते ढं । 







पा मरत्ल ठेबयान | लि. सं- २ 


उत्तरायण कालिक 


/ 


(चित्र १ परिचय ) 
यहाँ ब्रह्मताराच्बह्मलो के सूयन्सूयलो क | ए-प्रथ्वी लोक | 
चख्रल्‍्नदखलोक | प्रथ्वीके 'क' व चिह्ोंसे लेकर 'क खत 
गा और 'च छ ज' दे रेखाओंके ब्ीचौबीच होता हुआ 
तथा सूर्यछोककों स्पर्श करता हुआ जो मार्ग ब्रक्षतारात्मक 
ब्रह्मोककोी चला जाता हं) यहीं प्रकाशात्मक शुक्लृगति 
नामक सरल देवयान है । तथा प्रथ्वीके अधभागके का 
और 'च! चिह्ोंसे लेकर 'च र॒ यो और “कप य॑ रेखाअंकि 
बीचोबीच जो या चिहृतयन्त अन्धकारमय काल्य-काला 
मार्ग-सा दिखाया गया हैं; यह पितृबाणकरा एक भाग है | 
इसमें जो कृष्णता दिखायी गयी है वह प्रध्वीका छाया € | 
पृथ्वीकी छायाका नाम ही गत्रि £ें। चन्द्रभ्हणके समय 
यही पितृयाणमाग बनता दे । 
प्र 


8०१ 
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तियेक ( जे ) देवयान 


पृर्मे यह बतला दिया गया है कि उत्तरायणमें 
देववानमाग भूमिसे लेकर ब्रह्मछोंक पर्यन्त सीधा 
रहता है, परन्तु यह नहीं बतछाया कि दक्षिणायनमें 
उसकी परिस्थिति केसी हों जाती है | चित्र नं० १ 
में देवयानमागंकी जो सीधी रेगाएं हैं वे ही चित्र 
नं० २ में टढ़ी हो जाती हैं । इसका कारण यह है कि 
ब्रह्मलाक तो प्रथ्वीसे उत्तरम है और दक्षिणायनमें सूथछोक 
पृथ्वीसे दक्षिणमें चला जाता है। तथा सूलोंकसे जानेवालेको 
सूयलोकर्म होकर जाना अनिवाय है अतः चित्र नं० १ में 
जो क भर ग! ओर “च छ जे! रेस्वाण सीधी ब्ह्ललोककों 
जाती थी वे ही दक्षिणायनकालिक चित्र नं० २ में “करत 
ग! और “च रू ज की तरह टेढ़ी हो जाती हैं। तात्पर्य 
यह हैं कि उत्तरायणमें तो यूथ प्रथ्वीसे उत्तरमें रहनेके 
कारण ब्रह्मटाकर्म जानबालेकों राम्तेमें ही पड़ जाता है । 
परन्तु दक्षिणायनसे सूथ तो प्रथ्वीसे दक्षिणम चला जाता 
है और ब्रह्मलोक पृथ्वीसे उत्तरमें रद्द जाता है। अतः 
दक्षिणायनमें मरनेवाले साधकोकों पहले तो प्रथ्वीसे दक्षिणमें 
म्थित सूयलाकमें “क खा! और “च छ' रेखाओंके बीचोबीच 
दाते हुए जाना पड़ता है और बादमें सूयलोकसे ब्रह्मलोकर्म 
'त्र॒ गो और “छज!' रेखाओंके बीचमें हाकर उल्टा 
ब्रह्मलोककी तग्फ लोटना पड़ता है| इसलिये यह मार्ग जरा 
टेढ़ा हो जाता हैं | इसीलिये देवयानमागसे जानबालों के लिये 
दांक्षणायनकालकी अपेक्षा उत्तरायणकालको प्रशस्त माना गया 
है| उत्तरायणकालमें देंबयान सीधा रदनेके कारण उस काल- 
में मरनेत्राछ्ता उपासक सीधा ब्रह्मलाकर्म चल्ण जाता है और 
दक्षिणायनमें मरनेबालेकों ठेढ़ा मार्ग काठना पड़ता है। 
इसीलिये भीष्मजीने सी थे मार्गसे जानेके छिये ही उत्तरायणकी 
प्रतीक्षा की थी, यही अनुमान होता है; क्योंकि वे इस 
विपयको पूर्णतया जानते थे | अतः उक्त प्रकारसे देवयान- 
मागे दो भेद हो जाते हैं, इस बातको वेद भी बतलाता है--- 


तिस्नो थावः सबितुद्द उपस्था- 
मेका यमस्य भुत्रने विराधाद । 
आणिश्नरथ्यमम्गता5घधितस्थुरिह 
बयीतु यथ उ तबच्िकेतत 0 


(ऋ० १।३५।६ ) 





छ०२ # अविद्यया रूत्युं तीर््चा विद्ययाउम्तमइ्लुते # 
सियेश्‌ देवयान स्थल मनुष्य ( तत्‌ ) इस उपयुक्त तत्त्वकी ( चिकेतत्‌ ) भले 
डोक्षएाथन क्लब प्रकारसे जानता हो वह (इद्ठ ) यहॉपर (ब्रवीतु ) उस 
4 तत्त्वका विवेचन करे । 


जअद्यलाक 





( चित्रपरिचय-- ) 

[चित्र नं० १ में जो “चर य' कप य' रैखाओंके बीचमें 
पृथ्वीकी छायारूप रात्रि दिखायी गयी है उसका अन्धकार 
कुछ गहरा दिखाया गया है और यही चित्र न॑ं० २ में 
हलका दिखाया गया है; इसका कारण यह है कि यहाँ 
रात्रिकों चन्द्रमाक्रे द्वारा प्रकाशित दिखाया गया है, क्योंकि 
उत्तरप्रुतस्थानपर दक्षिणायनर्मे छः मासतक रात्रि रहती 
है, अतः शुक्लपक्षके बिना वहाँसे उपासककी गतिका आरम्भ 
ही नहीं द्ोता ।] 

अर्थ-( तिखो द्यावः ) तीन प्रकास्के प्रकाशमान मार्ग 
हैं जिनमेंसे ( द्वा )दों तो, (सबितः) सूर्यकरे ( उपस्थां ) 
समीपमें होकर जानेंवाले हैं और (एका ) एक मार्ग 
( यमस्य भुवने ) यमलोकमे जानेवाला है तथा ( बिरापाद ) 
जिस लोकमें कर्मी या उपासक जाते हैं उस लोकको ये 
माग नहीं छोड़ते | जेसे ( रध्यम्‌ आणिन्न ) रथके चक्र, 
अणिकी नोकपर छगी हुई कीलकों नहीं छोड़ते और 
उसीके आश्रित रहते हैँ, इसी प्रकार ये अमृतमय मार्ग 
अपने-अपने लोकोंक्े ( अधितस्थुः ) आश्रित हैं; अथात्‌ 
अपने-अपने लोकोमें गये हुए हैं। अतः (यः ) जो 


कई एक भाधष्यकारोंने (तिल्रो द्यावःका अर्थ तीन 
द्युलोक हैं, ऐसा किया है | परन्तु ऐसा अर्थ करनेसे 'स- 
वितुद्दों' तथा 'एका यमस्य भुबने' का कोई अर्थ नहीं हो 
सकता) क्योंकि उपनिपदोंमें अथवा अन्य शास्त्रोंमे सूसके 
समीष दो ग्रकारके चुलोक कहीं मी नहीं बतलाये गये हैं | 
उनमें तो सूर्यससे आगे चलकर अन्‍न्तमें केबल ब्रह्मलोक ही 
बतलाया गया है | तथा इसी प्रकार यमकरे भुवन (चन्द्रलोक) 
में रहनेवाली एक च्य्‌ और क्या हो सकती हैं? यह भी 
चर्द्रलोकके म!्गका ही वर्णन है | अतः मन्त्रका यही अर्थ 
हो सकता है कि अह्मछोकर्म जानेबालेके लिये उत्तरायण 
ओर दक्षिणायनके भेदसे दो प्रकारकी 'द्यु! ( प्रकाशमान 
आकाशीय मार्ग ) हूं, जो सूर्यछं।कर्मे होकर जाती हैं। 
और चद्धलाकम जानेबालेक लिये तो एक हीं प्रकार की 
धुन्‍्मार्ग है; जो भूछाया और चन्द्रछायासे बनती है । 


पिद्याणके भेद 

पिदयाणकरे विपयमे पहले संक्षिप्त रूपमसे कुछ बतल्यया 
गया है! यहाँपर तो केवल इतना ही बतलाना दँँ कि जैसे 
देवयानमार्गकी सरकृताके लिये दिन ओर उत्तरायणकाल 
आदिकी परमावश्यकता होती है, उसी प्रकार पितयाण- 
मार्गमें भी दक्षिणायन; रात्रि और कृष्णपक्ष आदिकी 
आवश्यकता अवध्य होगी | यहाँपर इसीका निर्णय किया 
जाता है । यह बात कई जगह लिखी जा चुकी है कि 
देवयानमार्ग प्रकाशरूप हैं और पितृयाणमार्ग अन्धकार- 
रूप | और दवयानगामियोंके कर्म ओर वे स्वयं प्रकाशरूप 
हाते हैं; और पित॒याणगामियोंक कम तथा ये स्वयं 
अन्धकाररूप होते हैं । एक बात यह भी ध्यानमें रखने- 
योग्य है कि पृथ्वीकी छाया दही रात्रि है और वही चरद्व- 
छायाको साथमें लेकर अन्धक्रारमय पितृयाणमार्गकों बनाती 
है। अब छान्दोग्य उपनिपत्‌ ५। १० | ३ के साथ-साथ 
भगवानके “धूमों रात्रिस्तथा कृष्ण: पण्मासा दक्षिणायनम्‌ 
में ज। पितृयाणमार्गका वर्णन किया है, इसमें धूमकों 
छोड़कर रात्रि, कृष्णपक्ष ओर दक्षिणायनके छः मास ट्थि 
गये हैं । यहाँपर यह प्रश्न होता है कि रात्रि क्‍या वस्तु है 
ओर किसके आधित हे! इसी प्रकार कृष्णपक्ष और 
दक्षिणायन भी क्‍या चीज़ हैं और किसके आश्रित हैं 


# देखयान-पितयाण #* 
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तथा इनमेंसे प्रत्येकका पितृयांणमार्गमें क्या उपयोग है! 
प्राचीन मदरियोंका विज्ञान भूमध्यरेखाके उत्तरी गोलार्धमे 
ही विशेष सम्बन्ध रखता है, क्‍योंकि वे उत्तरी गोल्यर्धमें 
रहनेवाले थे । भगवानके वर्णनमें धूमके बाद रात्रिका ही 
नाम आता है। भूनिवासियेकि लिये प्रश्यीकी छाया ही 
गत्रि है; यह अयन ( गति ) उत्तर और दक्षिणकी तरफ 
घूमती रहती है ) उत्तरायगकालमें प्रथ्यीकी छाया भूमध्य- 
रेखासे दक्षिणक्री ओर विशेषरूपमें रहती है, और उत्तरकी 
ओर अब्परूपमें रहती है। इसी प्रकार दक्षिणायनकालूमें 
पृथ्वीकी छाया भूमध्यरेखासे उत्तरकी तरफ विशेषरूपमें 
रहती है और दक्षिणकी तरफ अल्परूपमे रहती है। 
फलतः अयनच्गतिभेदसे दोनों ध्रुवम्थधानोंपर  छ/-छः 
महीनोंतक भी राज्रि-ही-रात्रि रहती हैं। अब चित्र न॑० 
हे कं। देखना चाहिये। यह पिठ्याणमार्गका चित्र है, जो 
परम दक्षिणायनकालका द्योतक बनाया गया हैं । 


ग॒ 
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ञ 
ख्ह 
[ चित्रमें (अ!; 'क' चिह्नोंक्े बीचमें सूथका विम्ब दिखाया 
गया है, जो आकारमे सबसे बड़ा है। 'प7 प्रथ्वी है, जो क्रान्ति- 
बृत्तिमें चछती हुई दिखायी गयी है। 'ख' 'इ? भूमध्यरेखा है; 
जिससे उत्तरकी तरफ 'ग? परयेन्त फैली हुई जो कृष्णरूपमें 
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दिखायी गयी है, यह प्र॒थ्वीकी छाया है । यही रात्रि हे । 
धन्द्रकक्षा' वृत्त चन्द्रमाकी वह कक्षा है, जिसमें चलकर « 
चन्द्रमा प्रथ्वीकी परिक्रमा करता है तथा इसी बृत्तके १) 
२, ३, ४) ५, ६ चिह्नोंकी संख्याओंमें जं। छोटे-छोटे 
वृत्त दिखाये गये हैं, ये चन्द्रमा हैं । इन वृत्तोंके एक तरफ 
जो काली-काली चे.टी-सी दिखायी गयी हैं, ये अवस्थाभेदसे 
चन्द्रमाकी छायाए हैं। और जैसे प्रथ्वी स्वयं प्रकाशित नहीं 
है, सूथसे ही प्रकाशित होती है, इसी प्रकार चन्द्रमा भी स्वयं 
प्रकाशित नहों है, सूसे प्रकाशित हांता है। इसलिये 
चन्द्रमाकी भी सूथसे विरुद्ध दिशामें छाया पड़ती है 
और उसी कारण इसके प्ृष्ठपर भी गत्रि एवं दिन होते हैं । ] 


कृष्णपक्ष ओर शक्लपक्ष 

चअन्द्रमाका एक भाग सदेव सूके सामने रहता है, 
वही प्रकाशित रहता हे | तथा सूर्ससे विरुद्ध दिशामें जो 
भाग रहता है, वही अप्रकाशित ओर कृष्ण रहता है। 
चन्द्रमाक्रे प्रकाशित भागका पथ्वीके सामने रहनेका नाम 
ही प्रथ्वीका शक्लपक्ष हें; क्योंकि इस प्रकाशित भागसे ही 
सूयंकी किरण प्रतिहत होकर भूप्ठष्ठटर गिरती हैँ, जिससे 
भूपष्ठपर रात्रि हनेपर भी वह चन्द्रमाके द्वारा प्रकाशित हो 
जाता हूं । इसी प्रकार चन्द्रमाके कृष्णभागका भूषष्ठके सम्मुख 
आनका नाम ही कृष्णपक्ष है। कृष्णपक्षमें चन्द्रमाका 
कृष्णभाग प्रथ्वीके आसन्न ओर सामने रहता है । शुक्लपक्ष 
और कृष्णपक्षके विपयर्म आजकल तीन भेद प्रचलित हैं । 
पहले भेदके अनुसार शुक्ल प्रतिपदासे पूषणमातक झुक्लपक्ष 
तथा कृष्ण प्रतिपदासे अमावस्थातक कृष्णपक्ष है। दूसरा 
मत यह दे कि कृष्णपश्चमीसे शुक्लुपक्षपत्नमीतक कृष्णपक्ष 
एवं शझुक्लपश्बमीसे ऋृष्णपक्षपश्बलमीतक शझुक्लपक्ष हे । तीसरे 
मतानुसार कृष्णाष्टमीसे झुक्लपक्ष-अष्टमीतक क्ृष्णपक्ष तथा 
शुक्राश्टमीसे कृष्णपक्ष-अष्टमौतक शुक्लपक्षत माना जाता है । 
इन भेदोंमं अन्तिम भेद ही उत्तम और युक्तिसंगत मालूम 
होता है, क्योंकि इन्हीं दिनों चन्द्रमाका शुक्ल एवं कृष्णमाग 
आधिसे अधिक एथ्वीकी ओर रहता है । 

चित्र नं० ३ में क्रान्तिबत्तपर छगे हुए. चन्द्रमाके जो 
दो बृत्त दिखलाये गये हैं, इनमेंसे संख्या १ पर कृष्णाश्मीका 
चन्द्रमा और संख्या ५ पर शुक्लाप्टमोका चन्द्रमा दिखलाया 
गया है ! इसी प्रकार संख्या ६ पर पूर्णिमाका, एवं संख्या 
३ पर अमावद्याका, संख्या २ पर कृष्णा दशमी और 
एकादशीका; और संख्या ४ पर झुक पंश्चमीका चन्द्रमा 


डेण्छे 


दिखलाया गया है| ये अवश्थाभेदसे चन्द्रमाकी शकलें 
दिखलायी गयी हैं। चन्द्रमाके इन चित्रोंसे प्रत्यक्ष मालूम 
होता है कि दोनों ही अष्टमियोंकों चन्द्रमके कृष्ण अथवा 
झुक भाग दोनों ही भूपह्फे सामने आधे-आधे दिखलायी 
देते हैं। जब चन्द्र संख्या ! से आगे संख्या २ की तरफ 
ज्यों-ज्यों आगे बढ़ता है; त्यों-त्यों उसका कृष्ण भाग आपेसे 
अधिक भूषष्ठक्े सामने आ जाता है। और अन्‍्तमें 
संख्या २रे पर आकर समस्त अन्धकार भाग भुण्ष्ठऊे 
सामने आ जाता है और एकदम अमावस्या हों 
जाती है | इसी प्रकार संख्या ४ पर भी आधेसे अधिक 
ही कृष्ण भाग प्रथ्त्रीके सामने रहता है और वद्द अधिकता 
संख्या ५ तक रहती है | आगे झुझ्लताकी वृद्धि होने लगती 
है और कृष्णताक़ा हास होने लगता है । यही हास क्रमशः 
क्ष॑णया ६ पर जाकर समाम्त हो जाता है और उस दिन 
एकदम प्रूणिमा हो जाती है । चित्र देखनेसे पता चलता 
हैं कि इृष्णाएमीके अनन्तर चन्द्रमाकी छाय। भूषृष्ठकी 
दिशाम क्रमशः प्रथ्चीके समीप आती रहती हैं, और 
अमावताके दिन चन्द्रमाकी छाया प्रथ्वीकी छायाके साथ 
सम्मलित-सी हो जाती है। और आग क्रमशः चन्द्रछाया 
शुक्लाष्टमी तक भूछायासे दूर होती जाती हैं! अथाते कृष्ण- 
पक्षमे चन्द्रछायाका भृपष्ठफी तरफ रहनक कारण ही कृष्णपक्ष- 
के पितरोंका पक्ष माना गया हैं। इस विपयका विस्तृत 
ओर सयौक्तिक विवेचन हमारे अनाये हुए 'भ्राइविजान 
नामक अन्धर्म किया गया है | 

पितृयाणके लिये भूछया ओर चन्द्रछाया इन दानोंकी 
आवश्यकता द्वोती हैं; या यों कहिये कि भूछाया और 
चन्द्रछाया द्वी मिलकर पितृयाणमार्ग ब्रनता है। वस्तुतः 
पितरोंका परमप्राप्य खान चन्द्रढंक है, उसमे जानेके लिये 
अन्धकारयुक्त मा्गकी आवश्यकता होती हैं और उसकी 
पूर्ति भुछाया और चन्द्रछायाक्रे द्वारा ही इं।ती हे । 


पृथ्वीकों छाया ( रात्रि ) झुह्लपक्षम चरद्रमाऊ प्रकाशमें 
प्रकाशित होनेके कारण पितृयाणमार्गके उपयुक्त नहीं होती, 
इसलिये कष्णपक्षकी रात्रिका दी प्रदण किया गया दे । भूए्टइसे 
चन्द्रलोकमें जानेवाले लिझ्लश्रीरके लिये पहले ऋष्णपश्चीय 
ध्रध्वीकी छाया राह बनाती है, और बादमें चन्द्रछाया उसे 
चन्द्रलूकर्म पहुंचाती है। अतः पितृयाणमार्गसे जानेवालं 
प्राणीकोी रात्रिकी नितान्‍्त आवश्यकता समझकर गीतामे 
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भगवानने “धूमों राज्िःः कहा है । एथ्वीकी छायासे 
आगे चन्द्रमाकी छाया ही पितयाणमार्गकों बनाती है; 
और वह्द क्ृष्णपक्षमें ही भूप्डठकी तरफ रहती हुई 
पितृयाणमार्गके लिये उपयुक्त होती है, इसीलिये गीतामें 
ध्तथा कृष्ण: पद लिखकर क्ृष्णपक्षकी उपयेगिता बतलायी 
गयी है । इससे पितृयाणप्रतिपादक “धूमों रात्रिस्तथा कृष्णः 
इतना कहना तो एकदम विज्ञानमय सिद्ध हो जाता है। 
पहले यह कहा जा चुका है कि ऋ(षियोंके विशानका सम्बन्ध 
उत्तरमेस्से विशेषरूपसे है । और उत्तर मेरुअ्ु॒वपर छः मद नेकी 
राजि और छः महीनेका ही दिन होता हैं। और कर्मीको 
पितृयाणमार्गसे चन्द्रलोकमें जानेके लिये शत्रिकी निताम्त 
आवश्यकता होती हैं । और उत्तरीय प्रुवपर दक्षिणायनमें दी 
गन्रि होती हैं; रात्रि हानेपर ही वह प्राणी पितृलोकमें जा 
मकता हे | इसलिय गातिक्त पण्मासा दक्षिणायनम्‌ यह 
भी बज्ञानिक आधारपर हैं। यदि कोइ कर्मी उत्तरीय 
भ्रुवपर शुक्भ॒पक्ष या उत्तरायणर्म मर आय, ते उसके लिख्ज- 
शरीरकों कृशापक्ष और दक्षिणायनक आरम्भ द्वोनितक वहीं 
भटकना पड़ता हैं; क्योंकि ग्रकादर्म उसकी गति आरम्भ 
नहीं हं।ती । और दक्षिणायन तथा कृष्णपक्ष आनेपर उसकी 
गति वहाँसे आरम्भ हो ज्ञाता हैं तथा वह चन्द्रलोकर्म चला 
जाता हैं | इसलिये गीतामे कद्दा हुआ-- 

“ूमो राग्रिस्तथा कृष्ण: षण्मासा दक्षिणायनम्‌ । 

और छाम्दोग्यमें कद्दा गया-- “बरूममभिस्तंभवन्ति, धूमा- 
द्रात्रिम! इत्यादि विशानसिद्ध हैं | यहापर रात्रि! करृष्णपन्ष' 
तथा दक्षिणायन!; ये दब्द काल्वाचक दोनेसे ही गीता एवं 
उपनिपद्याक्य युक्तिसंगत दो सकते हैं । 


सारांश 


पहले यह मभिद्ध कर दिया गया है कि उतरमेरू- 
निवासियोंक। ब्रह्मलोंकम जानेके लिये उत्तराषणकालमें तो 
दवयानमाग सीधा रहता हैं; लेकिन दक्षिगायनकालमे 
वही टेढ़ा हैं। जाता है । इतना द्वी नहीं, मेबपर कृष्णपक्ष 
इंनिसे १५ दिनतक तो उसकी गतिका आरम्म ही नहीं हो 
सकता; क्योंकि चन्द्रमा उनके श्ितिजसे प्रायः नीचे ही 
रहता है | इसलिये दक्षिगायनकालमें और कृष्णपक्षमें मेरु- 
निवासी १५ दिनतक तो चन्द्रमांक दर्शन ही नहीं कर 
सकते; क्योंकि शुद्लाष्टमासे कृष्याष्टमीतक चन्द्रमा वहाँके 
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क्षितिजसे नीचे ही परिभ्रमण करता रहता है। इसलिये 
दक्षिणायनमें मरनेवालेको चन्द्रमाका प्रकाश न मिलनेसे 
१५ दिनतक वहां रहना पड़ता है। भारतादि देशो, जहाँ 
२४ घंटेफ़े दिनरात होते हैं, बहॉपर रात्रिमं मरनेवाल 
साकारोपासकको जबतक चन्द्रका प्रकाश न मिले तबतक वहीं 
रुकना पड़ता है। चन्द्रोदय होनेपर उसकी गति आरम्भ 
दो जाती है। मेदकी १० दिनकी रुकावट यहाँ कुछ घंटातक 
ही परिमित हो जाती है। इसीलिये भारतको अत्यन्त पत्रित्र 
माना गया है | 

प्रक्ष-पदि हम गीतोक्त 'अभिज्योंतिरह:ः इस *हे,क्मे 
तथा तिथ इत्थं बिदु:” इस छान्दोग्य उपनिषद्म कही हुई 
श्रुतम 'अहदः'3 'शुक्क' आदिको कालवाचक मानकर साकारो- 
पासकके लिड्जशरीरके उत्कमणमें १५ दिनोंकी या कुछ 
घंटोंकी रुकावट (बाधा ) का; तथा करमियोंके लिये ६ 
तथा ६॥ मासतककी रुकाबटकी सिद्धान्तरूपमं मान लें तो- 

से यावशस्श्रिप्येन्मनम्तावदादित्थ गच्छति । 


( छान्दोग्य० ८ । ६ | ५ ) 


“उस बविद्वानका लिब्वशगेर स्थूलशर्रर्से उत्कमित 
होते ही मनकी तरह आदित्यक्रोकर्मं चला जाता है ।' 
इस श्रुतिसे विरोध होगा; क्योंकि श्रुतिंक अनुसार मरते ही 
लिज्शशरीर उत्तकमित होकर स्वस्व अभीष्ट लछोकमें चला 
जाता हैं और इस मसिद्धान्तानुमार उसके उत्कमणमें 
उपयुक्त काल न आनेतक बाधा रद्दती है । इसलिये श्र॒ति- 
विरोध होता है ! 


उत्तर-उपयुक्त श्रुतिका तात्पर्य यह है कि यार दिन 
अथवा शुक्लपक्ष, उत्तरागगका समय हो तो साकारोपासकका 
लिड्जशरीर तुरन्त ही मनोबेगसे ब्रह्मलोकर्म चला जाता है । 
और यदि उपयुक्त समय) काल न मिलें तो उसे यहीं रहना 
पड़ता है | इसलिये श्रुति तों उपयुक्त अधिकारीका ब्रह्मलोक- 
में मनोबेगसे जानेका निर्देश कर चरितार्थ हों जाती है-- 
उसका इस सिद्धान्तसे कोई भी विरोध नहीं रहता | यदि इम 
दिन, शुक्लपक्ष आदिका कालवाचक अर्थ न करें तो-- 
अहू आपूर्यमाणपक्षमापूर्यमाणपक्षाद्यान्‌ । 
(छान्दोग्य ० ५ । १०। ६) 


तथा “: 


सत्र काछे श्वनाइृत्तिसादुत्ति चैत्र योगिन: | 
प्रयाता याम्ति त॑ कार वक्ष्यामि भरतथषभ ॥ 





ऊआीीकज >-> *+ी पी आल कफ डी अब क्ी>ज 


अभिन्‍्योतिरहः झुका षण्मासा उत्तरायणम्‌ | 
तन्न प्रयाता गच्छन्ति बरद्य बहाविदों जनाः:।॥ 
(गीता ८। २३-२४ ) 


“ये सब व्यथ होंगे, क्‍योंकि प्रत्येक समयमें मरनेवाला 
यदि उपयुक्त कालके बिना ही अपने अभीषश्ट छोकमें चला 
जाय तो दवयानप्रतिपादक श्रुतिमं तथा गीतामें प्रतिपादित 
दिन, शुक्लपक्ष, उत्तरायण आदिका कहना ही व्यर्थ हो 
जाता है | इसलिये कालवाचक अर्थ माननेसे उपयुक्त काल 
होनेपर 'साकारोपासक ब्रह्मलोकरम मनोवेगसे जाता 
है! इस अर्थकों प्रतिपादन करनेवालो श्रुति भी चरिताथ 
द्वो जाती है और गीताक्त सिद्धाग्तसे भी उसका कुछ भी 
विरोध नहीं रहता । 


प्रक्ष-यदि साकारोंपासक प्रत्येक समयमें ब्रह्मछोकमम न 

जा सके और उसे उपयुक्त काछकी बाट जोहनी पड़े तो--- 

तद्यथ/ महापथ आतत उभी ग्रामों गच्छतीम॑ चामुं 

चैबमवेता आदिध्यस्य रइमय उभौ छोकौ गच्छन्तीमं चामूं 

चामुष्मादादित्यथात्‌ प्रतायन्ते, ता असु नाडीसु राघा 
आभ्यो नाडीभ्यः प्रतायन्त ते$पुष्मिन्नादिष्ये सत्ता: । 

( छान्दोग्य ० ८ ।६ | २ ) 


जैसे महापथ दानों गाँवोंके बीचमें फेला रहनेषर 
दोनों दी गाँवोंको जानेवाला कहलाता है, इसी तरह यूर्यकरी 
किरण दोनों ही लोकोंम जाती हैं-सूयलोकम और उपासकके 
शरी एम । ये रश्मियाँ आदित्यसे निकलकर उपासककी नाड़ियौंमें 
विसर्जित होती हैं और वे उन नाड़ियोंसे निकलकर वापिस 
आदित्यत्मेकर्म जाती देँ ।” इस श्रुतिसे विरोध होगा, क्योंकि 
इस श्रुतिके अनुसार हर समय ही सूयछोकसे साधककी ब्रह्म- 
नाड़ीतक सूर्यकिरणोंका सम्बन्ध बना रहता है। और जब 
साधककी ब्रह्मनाडीसे सूयकिरणोंका सम्बन्ध बना रहता है 
तो जब कभी साधकका लिझ्लशरीर उत्कमित होगा उसी समय 
वह सूर्यराश्मयोंसे सम्बान्धत होनेके कारण तत्काल मनोवेग- 
से ब्रह्मजोकम चला जायगा।| इसलिये उनका कालादि अर्थ 
माननेपर फिर श्रुतिसे विरोध होगा । 

उत्तर--उपयुक्त श्रुतिमें 'उभी छोकों” तथा 'इमं च 
अमुं च! इसका पूर्वोक्त यह अर्थ कर लें कि 'सूयेलोकसे चली 
हुई रहिमियाँ हर समय उपासकके शरीरसे छगी रहती हैं” 
और 'इमं' का अर्थ उपासकका दारीर करें तो 'द्वे खती 


छ०५५ 


छेद 
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अश्टणवम्‌! ( यजु ० १९ ! ४७ ) में यदन्तरा पितरं मातरं च* 
इसका अर्थ ठीक नहीं हो सकेगा; क्योकि देवयानमार्ग और 
पितयाणमार्ग प्रथ्वीलोक और चआलोकके बीचमें बतलाये गये 
हैं और यहाँ 'मातर्म! से पृथ्वीको ही लिया गया है । 
इसलिये प्रथ्वीलोक और चुले.कके वीचमें ही देवयान, पितृ 
याणमार्ग बतछाये गये हैं, साधक्रे शरीर और दुलोकके 
बीचमें नहीं । इसीलिये उपयुक्त श्रुतिमें भी “इमं' शब्दसे 
पृथ्वीलोंक लेना चाहिये, साधकका शरीर नहीं । उपयुक्त 
श्रुतिका अर्थ यह है--जैसे कोई मद्दापथ दोनों गाँवीके बीचमें 
फैठा रहनेके कारण दोनों ही गाँवोंको जानेवाला कहलाता 
है, उसी तरह आदित्यकी राश्मयाँ दोनों ही लोकमें आती 
हैं, सूर्यक्ोकसे प्रथ्वीलोकर्म और प्रध्यीलोकसे सूर्य्षोकमम । 
और दिन) झुक्कपक्ष आदि अनुकूल ममय रहनेपर तो वे 
सूरयकी रश्मियाँ साधकको ब्रह्मनाईसे सम्बन्ध कर लेती हूं 
और ब्रह्मनाड़ीसे निकलकर सूमंसे समभ्बान्धत होंती हूँ । 
इसलिये दर समय साधथकरका सर्यर श्मियोंसे सम्बन्ध नहीं रहता । 
जब हर समय सम्बन्ध नहीं रहता तब उसे ब्रह्मलोका दिमें 
जानेके लिये काछ-समयकी अपेक्षा रहती है। खगोलके 
जाननेवाले अच्छी तरह जानते हूँ कि प्रथ्वीका काइं-सा अब 
भाग हर समय सूयसे प्रकाशित रहता हँ | अथात्‌ सूयको 
रश्मियाँ पृथ्वीके किसी-न-किसी भागपर हर समय अबध्य 
पड़ती रहती हैं। ओर बहाँसे छोटकर वे सूयलोकमम जाती 
हैं, इसीलिये सूर्यका तेज भूप्ष्छार अधिक मालूम 
होता है | भूषष्ठपर विशेष तेज अनुभव हानेका 
कारण वहाँ किर्णंका फेलना तथा प्रतिित होना ही 
है| इसलिये श्रुति ठीक ही कहती है कि सूयलोकसे भूले।क- 
तक और भूलोकसे सूर्यक्रोकतक किरणें आती जाती रहती 
हैं। परन्तु इससे यह तो नहीं कद सकते कि वे किरणें हर 
समय प्रथ्वीके समी भागोंपर समानरूपसे पड़ती हैँ | जिस 
भूभागपर किरण छगती हूँ, वहाँ दिन; और जहाँ वे नहीं 
लगती वहाँ रात्रि दोती है। सारांश यह है कि जहाँ दिन 
होता है बहाके अह्मोपासकोंकी अक्ममाड़ीका सम्बन्ध सूर्यकी 
रदिमयोद्वारा सूर्यके साथ जुड़ जाता है। और रात्रि होनेपर वद्दी 
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सम्बन्ध टूट जाता है। इसलिये जिस समय ब्रह्मनाड़ीका 
सम्बन्ध रद्मियोंद्वारा सूर्यके साथ जुड़ा हुआ रहता है; उस 
समय यदि कोई ब्रह्मोपासक शरीर छोड़ता है तो उसको 
ब्रह्मलोकमें जानेके लिये कोई भी बाधा उपस्थित नहीं होती; 
क्योंकि उस सम्रय उपाध्षककी अह्मनाड़ीका सम्बन्ध सूर्यकी 
किरणोंके द्वारा सूर्बंशोकतक और आगे चन्‍द्रादि लोकोंकी 
किरणोंद्वारा ब्रह्मलोकतक जुड़ जाता है। इसलिये इस जुड़े हुए 
सम्बन्धके समय उपासककी ब्रह्मनाड़ीसे लेकर ब्रक्कषलोकतक 
सीधा माग दो जाता है, इसी अभिप्रायकों 'तद्यथा महापथ०' 
यह श्रति द्योतन करती हूँ | उपयुक्त श्रतिका यही अथ 
लगानेसे उत्तरागण तथा दक्षिणायनमागप्रतिपादक श्रुतियां 
साथक होती हैं, अन्यथा मार्गप्रदर्शक श्रुतियोंका अस्तित्व 
ही उड़ जाता है; क्योंकि जब यदि समयम ही गतियोंका 
आरम्म होना मान लिया जाय तो फिर कालरूपी मार्गे- 
प्रतिपादक श्रुनेयोंका मूल्य ही क्या हैं ! 


प्रक्ष--दिन, उत्तरागण आदिम मग्नवाले क्‍या सभी 
ब्रह्मलाकम चले जाते हू ? 

उत्तर--नहीं, हरेक आदर्मी अक्मद्ाकर्म नहीं जा सकता | 
भगवानसे इस विपयको स्पष्ठ कर दिया ह--“अन्म ब्रह्मविदो 
जना: | (गीता ८ । २४ ) अ्क्मवेत्ता ( उपासक् ) ही 
उपयुक्त कालमें मरनेपर ब्रह्मलोकमें जा सकते हँ--दूमरे 
नहीं । इसी प्रकार कर्मी भी दक्षिणायनादि उपयुक्त कालमें 
मग्नेपर चन्द्रल्वकर्म जाते हैँ---अन्य नहीं जा सकते । उपासक 
और कर्मियोंकां छोड़कर तीसरे प्रकारके प्राणियोंके जानेके 
लिये तीसरे मार्गका निर्देश किया गया है-- 


अग्तयो: पथोर्न कतरेणयन तानीमानि क्षुद्राण्य- 
सहृद/वर्तोनि भूतानि भवन्ति जायस्व खियस्वेस्येतसूतीय 
स्थान तेनासी लोको न संपूयते तस्म/अगुप्सेत तदेष छोकः । 
( छान्दोग्य० ५ । १० । ८ ) 


जा इन दवयान-पितृयाण दोनों ही मागसे 
जानेके अधिकारी नहीं द्वाते वे क्षुद्र जन्तु द्वोकर बारंबार 
जन्मते और मरते हैं ! 


---+-अहिक0-क॑-- 





नादबह्म-मोहनकी मुरली 


नाद।ध्मक 


नादबीज प्रयत॑ प्रणवस्थितम्‌ | 


वनन्‍्दे त॑ सब्चिदानन्द माधव मुरलीधरम्‌ ॥ 
नादरूप पर उज्योतिर्नादरूपी परो हरिः ॥ 
'नाद ही परम ज्योति है और नाद ही स्वयं परमेश्वर हरि है ।” 


नाद अनादि है । जबसे सृष्टि है तभीसे नाद है। महा- 
प्रलयके बाद खश्की आदिमें जब परमात्माकरा यह शब्दात्मक 
संकल्प द्वोता है कि 'मैं एक बहुत हो जाऊँ?, तभी इस 
अनादि नादकी आदि जाग्रति होती है| यह नादब्ह्म ही शब्द- 
ब्रह्मका बीज है ) वेदोंका प्रादुर्भाव इसी नादसे होता है। 
नादका उद्धव परमेश्वरकी सचिदानन्दमथी भगवती स्वरूपा- 
शाक्तसे होता है, और इस नादसे ही विन्दु उत्पन्न हंता हैं । 
यह बिन्दु ही प्रगव ? और इसीकी बीज कहते हैं । 

सशच्िदानन्दविभवात्‌ सकलात परमेश्वरात । 

आसीच्छक्तिम्ततोी. नादुम्तस्मद्विन्दुससुद्धवः ॥ 

नादो विन्दुश्च बीजश्व स एवं त्रिविधों मतः । 

भिथमानाव पराहिनदोरुसमयस्मा रत्रोइ$भवत ॥ 

स्‌ रवः श्रुतिसग्पन्नः शब्दी ब्रह्माभवत्‌ परम ॥ 

'सच्िदानन्दरूप वंभवयुक्त पूर्ण परमेश्वरमे उनकी 
स्ख्पाशक्ति आविभूृत हुई, उससे नाद प्रकट हुआ और 
नादसे बिन्दुका प्रादुभाव हुआ | वहीं बिन्दु नाद, विरुदु 
तथा बी जरूपसे तीन प्रकारका माना गया है। बीजरूप विन्दु 
जब भदको प्राम हुआ तब उससे इस प्रकारके शब्द प्रकट 
हुए. | वह शब्द ही श्रुतिसमन्न श्रेष्ठ शब्दब्रह्म हुआ [? 

यही नाद क्रमशः स्थूल्ूूपको प्राप्त होता हुआ समस्त 
जगत्‌मे फेल जाता है। पाँच भूतोंमं सबसे पहले महाभूत 
आकाशका गुण दब्द ह | यह नादका ही एक रूप है। आदि- 
नादरूप बींजसे ही पश्चतत्वको उत्पत्ति मानी गयी है | इस 
स्थूल नादकी उत्पत्ति अम और प्राणके संयोगसे होती दे । 
ब्क्नभ्रन्थिमें प्राण रहता है; इस प्राणकों अग्नि प्रेरणा करती 
है। अमिमे यह प्रेरणा आत्मासे प्रेरित चिक्तके द्वारा हं।ती 
हैं। तब प्राणवायु अभिसे प्रेरित दकर नादकों उत्पन्न करता 
है। यह नाद नाभिमें अति सूक्ष्म, हृदयमें सूक्ष्म, कण्ठमें पुष्ट, 
भस्तकमें अपुष्ट और बदनमें कंत्रिमरूपसे आकार धारण 
करता है। कहते हैं कि 'न' कार प्राण है और “द! 
कार वह है और प्राण तथा वहिके संयोगसे उत्पन्न दोनेके 
कारण ही इसको “नाद' कहते हैं । 


योगी छोग इसी नादकी उपासना करके ब्ह्मकों प्राप्त 
किया करते हैं | हठयोगश्यास्त्रोमें इसका बड़ा विस्तार है । 
मुक्तासन और शाम्मबी मुद्रांके साथ इस नादका अभ्यास किया 
जाता हैं। इस नादसाधनासे सब प्रकारकी सिद्धियाँ मिलती 
हूं । अनाहतनाद योगिरयोंक्रा परम ध्येय है। शास्तरोंमे नादको 
घम, अर्थ, काम; मोक्ष, चार्गों पुरुषार्थोकी सिद्धिका एक 
साधन माना है| नादके बिना जगतका कोई भी कार्य नहीं 
चतल्ट सकता । पाश्चभौतिक जगतर्म आकाश सर्वप्रधान है 
और आकाशञझका प्राण नाद ही है । इसीसे जगत्‌कों नादात्मक 
कहते हूं। नादका माहात्म्म अपार है । संगीतदर्पणकी 
एक सुन्दर उरक्ति है कि देवी सरस्वतीजी नादरूपी समुद्रमें 
ड्ब जानके भयसे ही वक्षम्थलूम॑ सदा तुम्बी धारण किये 
रहती हूँ । 

नादाब्घस्त पर पार न जानाति सरस्वती । 

अद्यापि. मज्नभया त्तुम्ब॑ वहति वक्षसि ॥ 

संगीत और खरका तो प्राण ही नाद है। गीत, नृत्य 
और वाद्य नादात्मक हैं । नांदद्वारा ही वर्णोका स्फोट होता 
हैं| रर्णसे पद और पदसे वाक्य बनता है । इस प्रकार समस्त 
जगत्‌ ही नादात्मक है | 


यह नाद मूलछतः परमात्माका ही स्वरूप हैं। जब 
भगवान्‌ लीलाधाममें अवतीर्ण होते हैं, तब उनके दिव्य 
विग्रहम जितनी कुछ बस्तुएँ. होती हैँ सभी दिव्य 
मच्चिदानन्दमयी भगवत्स्वरूपा होती हैं । इसीसे 
अवतारबिग्रहकी वाणीमें इतना माधुय होता है कि 
उसको सुनते-सुनते चित्त कभी अधाता ही नहीं और 
यह चाहता है कि छाखों-करोड़ों कानोंसे यह मधुर 
ध्वनि सुननेकों मिले तब भी तृप्ति होनी कठिन है। 
चिदानन्दमय श्रीकृष्णस्वरूपमें तो इस नादका भी पूर्णाबतार 
हुआ था । श्यामसुन्दरकी सच्चिदानन्दमयी मुरछोका मधुर 
निनाद ही यह नादावतार था। इसीसे उस मुरलीनिनादने 
प्रेममय व्रजधाममें जडको चेतन और चेतनकों जड़ बना 
दिया | मोहनके वेणुनिनादने बृन्दावनके प्रत्येक आबालबृद्ध- 
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में; प्रत्येक पद्च-पक्षीमें, स्थावर-जंगम्में, पत्र-पत्रमें, और 
कण-कणमें प्रेमानन्द भर दिया | उस वंशीनादकों सुनकर 
विमानोंपर चढ़ी हुई सुरबालाओंके धर्यका बन्धन छूट गया। 
ने सहसा मुग्घ हो गयीं। उनकी कवरियोंमें खोंसे हुए नन्‍्दन- 
काननके कमनीय कुसुम दृठात्‌ वहाँसे खिसककर मत्यंभूमि- 
पर गिर पड़े | गन्धर्वकन्याएँ संगीत भूलकर मतवाली-सी 
झूमने लगीं | ऋषि, मुनि; तपस्वी, परमहंस, योगियोंकी ब्रह्म- 
समा,ध भंग हो गयी। बरबस उनका मन वीणास्वरसे 
बिमोद्दित मगकी भांति मुरली ध्वनिर्म निमझ हो गया | सुघाकर- 
की चाल बंद हो गयी । श्रीकृष्णके उस वेणुविनिर्गत ब्रक्ष- 
नादामृतका पान करनेके लिये बछड़ोंने स्तर्नोका चूंघना 
छें,ड्कर केवल उन्हें मुहर्म दी रहने दिया | गौएं चरना भूल 
गयीं। सुरम्य बृन्दारण्यके बिहँगोंने मधुर काकलीका त्यागकर 
वंशीप्वनिसे झरनेवाले अनित्रचनीय आनमन्दका उपभोग 
करनेके लिये आखें मूंद लीं और श्रवणपात्रोंका मुग्य उस 
सुधाधाराके प्रवाहमें लगा दिया। सिंह-मृगादि वनचर प्राणी 
मय और हिंसा भुलाकर मुरठीमनोहरकों चारों ओस्से घेर- 
कर खड़े हो गये और कान तथा आँखोंकी अतृम बोध 
करने लगे | मह्दिषी कालिन्दी अपनी ऊर्मिभ्रजाओंकों फला- 
कर परम प्रियतमका आलिज्जन करनेके लिये दौद्ध पड़ीं । 
इस प्रकार दिव्य घामको दिव्य सुधाधारा समम्त घरामण्डल- 
में बह चली | चेतन जीव जडव॒त्‌ अचल हो गये | और 
साक्षात्‌ रसराज़को रसधारासे छ्लावित हे।कर दक्ष ही नहीं, 
सूखे काठतक रस बरसाने छगे। सूरदासजीने कहा है--- 
जब हरि मुरलीनाद प्रकास्पो 

जंगम जड थावर चउर कीन्हे, पाहन जरूज बिकास्यो । 

स्व॒रग पताऊ दसों दिसि पुरन घुनि आच्छादित कीनों 

निसि हरि करूप समान बढ़ाई गोपिनकों सुख दीनों । 

जड सम भयगे जीव जरू थरुके तनकी सुधि न सम्हारा 

सुर स्थाम मुख बनु बिराजत पकट सब व्यवहारा ॥ 

एक सखी रसोई बना रही थी, इतनेंमें मोहनकी 
मुग्धकारिणी मुरली बजी | मुसरलीब्वनिके साथ ही मुरलीधर- 
की मधुर छ,ब सख्रीक ध्याननेत्रोके सामने आ गयी | इधर 
उस रसवा्षेणी मुरलीध्वनिने रस बरसाकर चुल्हेकी तमाम 
लकड़ियोंके हृदयकों गीला कर दिया; उनमेंसे रस बहने 
लगा | आग बुश गयी | परम भाग्यवती सशच्िदानन्द भ्रेमिका 
गोपी प्रेमका उछाहना देती हुई-सी बोली--- 

मुरदर रन्थनसमये मा कुर मुरलीरव भमधुरम | 

नीरसमेधोी रसता रृशानुरप्पेति कृशतरताम ४ 
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“हे मुरारे | भछा, भोजन बनाते समय तो कृपाकर इस 
मुरलीकी मधुर तान न छेड़ा करों | देखो, तुम्हारी छुरली- 
ध्वनिसे मेरा सूखा ईंधन रसयुक्त होकर रस बद्दाने छगता है; 
जिससे चूल्हेकी आग बुझ्न जाती है |! इस जादूभरी मुरलीके 
नादने सबको उन्मत्त कर दिया | महान योगी भी इससे 
नहीं बचने पाये । बचते भी केसे ! योगियोंके अनाइत 
नादकी जननी तो यह मुरली ही है। बंशीध्वनिकी महिमा 
गाते हुए भक्त कद्दते हैं-- 


ध्यान बलात्परमइंसकुलस्थ भिन्‍्द- 
जिन्दुनू सुधामधघुरिमानमधीरधर्मा । 
कन्द॒पेधासनधुरां. मुहरेव. शंसन्‌ 
वंशीध्य निजंयति कंसनिपूदनस्य #॥ 


“निर्वीज समाधिनिष्ठ परमहंसोकी समाधिकों हृठात्‌ 
तोड़ डालनेबाली, सुधाक माधुयका फीका बना दनेवाली, 
धर्यवान्‌ पुरुषोंके पधयको तोड़कर उनकी अधीरताको 
उत्तेजित करनेवाली, कामदेवपर विजयदुगदुभी बजाकर 
उसको अपने शासनमें रखनेवाली, भगवान श्रीकृष्णकी यह 
बंशीध्वनि विश्वर्मे सव् ओर विजयिनी हो रही है ।! 


न्दावननिवासी चराचर जीवोका परमसीभाग्य था जो 
बे इस वंशीस्वनिकों सनते थे | और उन गोपीननोके 
भाग्यकी तो ब्रह्मादि देवतागण भी ईप्यों करते हैँ जिनका 
आवादइन करनेके लिये मोहन स्वयं अपनी इस मधुर मुरलीकी 
मधुर तान छेड़ा करते थे | वे सुनती थीं और मुग्ध होती 
थीं; चेतनाका विसजन कर देती थीं, परन्तु मनना कभी 
छोड़ती द्दी नहीं थीं। सन्ध्याको गोघधूलके समय जब 
प्रागधन श्यामसुन्दर बनसे छौटते थे, उस समय बअज- 
बरालाअंकि झुंंड-के-झुंंड घरोंसे निकलकर राम्तोंमे उनकी 
प्रतीक्षा करते थे। एक दिन एक नवीन अजगोपी सुरली- 
थ्यनिकी प्रतीक्षामें घरके बाहर दरवाजेपर खड़ी थी; उसे 
दग्बकर, बंदी ओर वंशीवरकी महिमाका व्याजसे बखान 
करती हुई दूसरी महामागा गोपी कहती है-- 
सुनती हे! कहा मजि जादु घरे बिच जाओगी नेनके बाननमें । 
यह बंसी 'निवाज' भरी बिषसों बगराद॑ते है बिए प्राननमें ॥ 
अबहीं सुधि भूलिहीं! मोरी मटर मेंदरी जरू मीौठी-सी ताननमें । 
कुलकानि जे! आपनी राशि अहो दे रहो अँगरी दोउ काननमें ॥ 


वंशीनादसे आकृष्ट गोपिजनोंकी प्रेमविहल दक्षाका 
वणन भगवान्‌ वेदव्यासजीने भागवत बहुत दी सुम्दर 
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रसता छरशानुरप्येति 


रसमेधा 
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मुरलीरव मधुरम्‌ । 


रन्धनसमये मा कुरु 


।( 


# नादअह्य-मोहनकी मुरली # 
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रूपसे किया है। भागवतका वेणुगीत प्रसिद्ध है | भाजुक 
भक्तजन उसे अवश्य पढ़ें-सुनें । 
भक्त रसखान कहते हैँं--- 
कौन ठगौरी भरी हरि आजु, बजाई है बांसुरिया रँगमीनी 
तान सुनी जिनहीं तिनहीं तब ही कुक-राज बिद करि दीनी ॥ 
धुम घरी-घरी नंदके द्वार, नवीनी कहा कहूँ बात प्रबीनी । 
या अजमंडरूमें रसलछलानि सु कोन भटू जे। रद नहिं कौनी ॥ 
बजी सुबजी रसखानि बजी, छुनिकै अब गेकुरू-बएू न जैहे । 
न जींहे कदाचित काननकों, अब कान परी वह तान अजी है ॥ 
अजी है, बचाओ, उपाय नहीं, अब॒लापर आनिके सेन सजी है 
सजी दे हमारो कद्दा बस है, जब बेरिन बॉसुरी फेरि बज हैं ॥ 
आजु अकी एक गे।पकूकी मई बाबरी, नकु न अंग संभारे 
मातु अधात न देवन पुजत, सासु सयानि सयानि पुकार ॥ 
यों रसलानि फिरो सगेर जज आन कुआन उपाय बिचारे । 
काठ न कान्हराऊे करतें वह बेरन बँर्सुरिया गदि डारे ॥ 
ऐए सजनी वह नंदकुमार सु या बन वन चराइ रहो है । 
मंहनी तानन गोधघन गायन बनु बजाइ रिशाई रहोहे ॥ 
ताही संम कछु टोनों करें! रसखानि हिय सु समाई रहो है ९ 
काउ न काहुकी कौन करें सिगरे ब्रज बार बिकाइ रहो है ॥ 
मोहनकी मुरठीसे प्रभावित ब्रजधामकी कुछ कल्पना 
भक्त कविके उपयुक्त शब्दोंसे को जा सकती है। एक 
गापी बॉसुरीसे तंग आकर अपनी सम्बियोंसे कहती है-- 
अब कान्हें भंग बस बाँसुरिके, अब कोन सखी! हमकी चहिहे 
वह रात दिना सैँग राम रहे, यह सेातकोा सासन को सहिहे ॥ 
जिन मोद छिय्रो मन मेहनका, रसखानि सु क्‍यों न हमें दहिंहे । 
मिक्ति आओ संबे कहे भाजि चलें, अब ते! हज बंसुरी रहिहे॥ 
दुमरी एक बॉसके साथ बॉसकी बनी बॉसुरीकी तुलना 
कर और उसे बंशका नाम बिगाड़नेवाली बतलाती हुई 
कहती ह--- 
वै मगदायक अध्धनिके, तुम अच्छिनहूकी सुचारू बिगारयो । 
मै जरूथाह बतावत हैं, तुम प्रेम अथाहके बारिपि पारया ॥ 
कै बर बास बसाम भठे, तुम बास छोड़ाय उजारम डास्ये । 
का कीहिये, हरिकी मुरती'तुम आपने बंसको नम बिणरये॥ 
दूसरी कहती है--अरी मुरली ! तेरे सौभाग्यका क्‍या 
कहना है-- 
अधर सज नासा बिजन ख्र मिक चश्न दबाय । 
अरी सोदहागिनि मुराझ्िया | किये। स्पाम बिरमाय ॥ 
जर 


छ०९, 





तीसरी एक मुरलीके साथ श्ष्यों करती हुई बढ़े 


विनययुक्त शब्दो्मे मुरलीसे पूछती है-- 

मुरक ) कोन तप तें कियो | 
रहत गिरचर मुखहि कागी, अधरको रस पिये ॥ 
नंदनंदद पानि परस तोहे तन मन दियो 
सूर श्रीगेषरकू बस किय, जगतमें जस कियो ॥ 
मुरली उत्तर देती है-- 

तप हम बहुत भाँति कस्थो । 
हेम बरिखा सही! सिरिएर घ्म तर्नाहें जस्थों ॥ 
काटि बेची स॒छ्ठ सुरसों हिंया छुछो करो 
तुमाहे बगि बुझायब्को कारक अधरन घस्यो॥ 
इतने तप में किये तबही कार गिरघधर बस्थो ९ 
सुर श्रीमोपाह सेवत सकक कारज रुस्यो ॥ 


मैंने बढ़े-बढ़े तप किये हैं, जीवनमर सिरपर जाड़ा 
और वर्षा सहती रही; ग्रीष्मकी ज्वालामें मैंने तनकों 
तपाया । कार्टी गयी, शरीरकों सात स्वरोंसे बिंधवाया । 
हृदयको झूत्य कर दिया । कहीं कोई गॉँठ नहीं रहने दी | 
इतना तप करनेपर लालने मुझकों बरा हे । 

प्राणघधन श्रीगोपालके अधरामृतका पान चाइनेवाले 
प्रत्येक भक्तकों वंशीकी इस साधनाका अनुकरण करना 
चाहिये | याद रहे, जबतक लोकिक सुख-दुःखमें समता 
और सहिष्णुता नहीं आती, जबतक प्रियतम प्रभुके लिये 
तन-मनकी बलि नहीं दें दी जाती; जबतक द्वदयकों अन्य 
वासनासे झून्‍्य नहीं कर लिया जाता, तबतक प्रियतमके 
मधुर आलिंगनका सुख हमें नहीं मिल सकता | 

मोहनकी यह मुरली आज भी बजती है, सदा बजती 
रेगी। परन्तु जो मुरलीकी भाँति साधनामें प्रवृत्त होगा 
वही इस मधुर ध्वनिको सुन सकेगा । बवृन्दावनक्रे 
प्रातःस्अरगीय भगवत्‌-सखाओंने और अन्‍्तरंगा शर्क्ति 
गोपीजनीने अपनेकों इस मुरलीकी साधनामें सिद्ध करके ही 
मुग्लीकी ध्वनिकों सुन पाया था | 

उस मुरलछीम क्‍या बजता है और उससे जगत्‌कों क्‍या 
दिया जाता है ! इसका उत्तर यह है कि हादिनी सुधाका 
अनिर्वचनीय आनन्द ही इस मधुर ध्वनिके द्वारा सबको 
दिया जाता है | “कर वामहशां मनोहरभ्‌ ।? इस 
कलपदामृत वेणुगीतसे 'क्लों' पदकी सिद्धि होती है। 
कल्पक+लन्छु । इसमें वामहक यानी चतुर्थ स्वर 
ईकार संयुक्त करनेपर कली बनता है। यह मनोहर है यानी 
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# अवियया &त्युं तीर्त्वा विद्ययाउस्ृतमदलुते # 
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मनके अधिष्ठात्री देवता चन्द्रकों या चन्द्रबिन्दुको दरण 
करता है। अतएब क+ल+ई+-के संयोगसे 'ह्लीं' बनता है। 
यह 'ह्ली' कामबोज है। मुरलीध्वनि यही कामबोज है। 
यह काम भगवत्‌-काम है। अतएव साक्षात्‌ भगवत्स्वरूप 
ही हे | अजधामके कामविजयी--मन्मथ-मन्मथ मोहन 
तपवेराग्ययुक्त अधिकारसम्पन्न अपने भक्त-साधकोंमें इस 
कामबीजकों वितरणकर उन्हें अपनी ओर खींच लेते हैं, 
उनके सब्स्त्रका मोह छुड़ाकर, उनका सब कुछ भुलाकर 
उन्हें सहसा आकर्षित कर लेते हैं। साथ ही नरकोंक्ी ओर 
आकर्षित करनेवाले, मन ओर इन्द्रियोंकों विक्षुब्ध कर 
आत्माका पतन करनेवाले, विपय-विष्रका पान करनेके लिये 
उन्मत्त बनानेवाले गंद कामके वशोभूत हुए जगतके 
जीवॉकी भी उस घ्रुणित कामजालके फंदसे छुड़ाकर पवित्र 
मधुर रसका आस्वादन करानेके लिये इस चिन्मय नादका 
सआर करते हैं । कामबीजकी बड़ी महिमा हैं। भगवानका 
सष्टिसड्डुल्प ही कामबीज है। यही नादस्वरूप है| इसीसे 
सृष्टि होती है और यही जगत्स्वरूप बन जाता है | श्षान्त्र 





इस “क्लीं” रूप कामबीजसे पश्च मद्याभूतोंकी उत्पत्ति बतलाते 
हुए. इतका स्त्ररूप निर्देश करते हैं--- 
ककारो नायकः कृष्ण: सबचिदानन्द्विप्रहः । 
इंकारः प्रकृती राधा महाभावस्थरूपिणी ॥ 
छम्मानन्दात्मकः पेमसुख च परिकीतितम्‌ । 
चुस्बन। श्लेषमाधुर्य विन्दुनादं समीरितम ॥ 


का कार सश्विदानन्दविग्रद्ट नायक भ्रीक्षष्ण हैं। “ई” 
कार महाभावस्वरूपा प्रकृति भश्रीराधा हैं। “छल? कार इन 
नायक-नायिकाक्रे मिलनास्मक प्रेमसुखका आनन्‍्दात्मक 
निर्देश है ओर नादबिन्दु इस माधुयाम्रतसिन्धुकों परिस्फुट 
करनेवाले हैं । 

यह श्रीराधाकृष्णका मिलन दिव्य है। यह आत्म- 
रमग है । यह अपने ही स्त्ररूपमें सच्चिदानन्द भगवानकी 
लीला है । इस लीलाका विकास “ह्ली' रूप मुर्दीनिनादसे दी 
होता है| यह मुरलीनाद स्तर सचिदानन्दमय है। बअह्मरूप 
है | यही नादबह हैं । 


«68-75 
हमारे हासके कारणोंकी भ्रान्तिमूलक कल्पना 


( लेखक---श्री भगवती प्रसाद सिंद्द जी ) 


आजकल “वेदान्त' शब्दके विषयर्म बहुत-से लोगोंके 
विचित्र विचार हो रहे हैं | कुछ लोगोंका कहना है कि 
बेदान्तच्चा में लीन व्यक्ति तो केवल परमाथवचिन्तनमें ही 
लगा रहता है | उसे इस दुनियाक्री अथवा अपनी लोकिक 
उन्नतिकी कोई फिकर द्वी नहीं | मेरी समझमें एसा विचार 
श्रान्तिमूलक है | पर कभी-कभी कुछ बातें ऐसी देखी 
जाती हैं जिनसे ऐसी धारणाका दाना असंगत नहीं | जहाँ 
भी इस प्रकारकी लॉकिकब्रिपयक उपेक्षा मिलेगी वहीँ 
गम्मीर विचारसे परकालब्यापी विकृत बोदधर्मका प्रभाव 
स्पष्ट रूपसे दीख पड़ेगा | यथार्थम एक सच वदान्तीको न 
तो गहस्थाश्रम त्याग करनकी आवश्यकता है, न सांसारिक 
विषयों के प्रति किसी प्रकारकी उपेक्षा करनेकी । उसका काम 
ता यह है कि संसारके सब कार्मोंको बड़ी चतुरतासे करता जाय 
( योगः कमेंसु कोशलूम--गीता ) | परन्तु करे निष्काम 
वृत्तिसे। ओर साथ-द्वी-साथ अपने जीवनके मुख्य उद्देश्य- 
आत्मज्ञान--+र निरन्तर दृष्टि रखे | मद्ात्माओंने इस 
स्थितिको उपमा परनिद्दारिससे दी है। कद्दते हैं कि जैसे 
पनिद्दारिन पानीके घड़ेको सिरपर रक्‍्खे हुए, सना, बोलना, 


चलना इत्यादि सब काम करती हुई भी उस धड़ेपर ही 
ध्यान रखती है, उसी प्रकार सच्चा वेदान्ती सम्पूर्ण सांसारिक 
कंतंव्योंकी करते हुए भी केवल ब्रह्मपर ही अटल ध्यान 
लगाये रइता हैँ । निश्चय ही वह जीबन्मुक्त है और कर्मोंके 
बन्धनसे मुक्त है | 

उस दिन मेंर एक मित्र कहने लगे कि यह कांरा बेदान्त 
ही ता हिन्दूजातिक पतनका कारण है। अन्धविश्वास; 
वणव्यवस्था, प्रथक्‌ भोजन, जातिगत बिवाह इत्यादि 
रूढ़ियोंकों लेकर नष्ट हो जानेसे ता यद्दी अच्छा है कि इन सब 
बन्धनोंकों काटकर हिन्दूसमाजका एक नया संगठन करें; 
जिसमे जाति तथा देश दोनों स्वतन्त्र हो सकें । मेरी समझमें 
उनका ऐसा विचार श्रमपूण है। पर साथ-ही-साथ यह 
मानना पड़ेगा कि इसी प्रकारके अनेक विचार आज बहुतेरे 
हिन्दुओंको क्षुब्ध कर रहे हैं। आइये, इस विपयपर कुछ 
विचार करे | 

सबसे पहिले तं। यह देखना है कि हमारा पतन हुआ ही 
क्यों ! मेरे विचारमें शिक्षाका अभाव सबसे बड़ा कारण है| 


# हमारे हासके कारणोंकी स्लान्सिभूछक कल्पना # 








चयन 3ेजकरीय मम न्‍नगीका 


शिक्षासे मेरा मतलब अःजकलकी निरीइ्वर स्वार्थपर स्कूलौ 
तालीमसे नहीं है | उसमें साक्षरता, आचार तथा धर्मविषयक 
शान सम्मिलित हैं | इस शिक्षाके अभाबके कारण ही सदियोकी 
कठोर राजनैतिक पराघीनता तथा वर्तमान दृदयको दहलाने- 
वाली देशकी दरिद्रता है। सच ही कहा है--“निधनता 
स्वोपदामापदम” । साथ-ही-साथ चमक-दमकवाली पाश्रात्य 
सम्यताका सम्पर्क भी कोई मामूली बात नहीं है। यह 
कृत्रिम, अप्राकृतिक किन्तु बहकानेवाली सभ्यता 
इस समयके देशके शासकॉकी सभ्यता है । और 
प्राकृतिक नियमानुसार इसका स्यूनाविक अनुकरण अवश्य- 
म्भावी है। आजकल पुराने समाजके बन्धन शिथिल हो 
रहे हैं। कोई दाक्ति ऐसी नहीं जो समाजके नवयुवकोंपर 
आचार-बिचारका नियन्त्रण रख सक्े। बच्चा-बच्चा अनियन्त्रित 
नागरिक दो रहा है ओर नहीं जानता कि वह किस ओर जा 
रह है | शीलयुक्त स्वातन्त्यके स्थानमें अहृम्मन्य उदृण्डताका 
राज्य है। और ऐसी स्थिति विलासिता तथा नाना प्रकारके 
दुराचार तथा अनाचारका प्रचार कोई भाश्चय्ेजनक 
बात नहीं | 





कन्‍ममाजम 


भाइयों ! हमलोग अपना व्यक्तित्व ही खो बेठे हैं । 
नयी सम्यताके झोकिमें अखाड़ौर्म जाकर कसरत करना और 
बलिष्ठ बनना एक देय वस्तु हो गयी हैं। ओर बहुत-से 
बिद्वानोंके मतमें तो शारीरिक कमजोरी ही इन्द्रयविप्रकः 
मानविषयक्र तथा राजनैतिक पतनका कारण है। शारीरिक 
दुबंलतायुक्त व्यक्ति ही इन्द्रियलोंडप, खुशामदी, स्वार्थी 
तथा पतित होता है। खानपानकी सादगी तथा पौोष्टिकता 
भी जाती रही । मद्य-मांसके अधिकराधिक बढ़ते हुए प्रचारके 
अतिरिक्त चना। जौ, कतुफल तथा शाक-भाजी, दूध 
इत्यादिकी ओर अरुृचि बढ़ रही है । तरह-तरहकी निकृष्ट 
मिठाइयाँ दिन-दिन लोकप्रिय होती जाती हैं । छुद्ध 
साह्विक तथा सस्ते आठठा; घी; चीनी; दूध, तेल इत्यादि 
लुम-से हो रहे हैं| शुद्ध जल, वायु तथा प्रकाश भी छत हो 
रहे हैं । कामवासना घनघोरूूपमें पुरुषों तथा स्त्रियों 
दोनोंमे बढ़ रही है | स्वियोंको भगाना। अगम्यागमन 
करना तथा वैवाहिक बन्धनोंकों तोड़नेके प्रयक्ष चारों ओर 
दीख रहे हैं। असव्ण विवाह तो चल ही गया, अब मुताह!' 
( कुछ दिन अथवा रात्रिमात्रके लिये विवाद) को प्रच,लत 
करनेके लिये बड़ा प्रयक्ष किया जा रहा है | क्‍या यह वही 
आयंजाति है जिसमें सतीत्वका महान आदश चला आ 
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उयाता सता गयाकी सात रेफर रत सती शत सेडमर निकाह विनर अियाकी फैन. +# कु 


रहा है ! छड़के तथा लड़क्रियोंके स्कूल और कालेजोके 
छात्रावासोमें सदाचारकी साधारणतया क्‍या ही विकट स्थिति 
हो गयी है । विद्यार्थियोँमें विनय ( विद्या ददाति विनयम्‌ ) 
के स्थानपर उद्ृण्डता तथा अशिष्टता फैल गयी है । नियन्त्रण 
ओर अनुशासन तो वे बरदाइत ही नहीं कर सकते | ये ही 
विद्यार्थी अध्ययन समाप्त करके स्वार्थी, काहिल तथा कर्त॑व्य- 
विमुख बाबू बन जाते हैं। १५) या २०) की नौकरीके 
लिये न जाने कितनी दूर घूमते फिरेंगे और कितनी फटकार 
सह लेंगे पर हिम्मत करके और पेयेपूवंक कोई छोठा भी 
व्यवसाय संभालनेमें असमथे होंगे | इनमें बिरले ही समयका 
मूल्य समझते हैँ। वचन दे दिया, भूल गये; और जब 
समय आया तो दाँत दिखलाकर हँसीमें दाल दिया। संक्षेपमें 
इन नवयुवकोंमें दृद़ता तो होती ही नहीं। वे अत, उपवास; 
इन्द्रियनिग्रह, पेयंपूर्वक कष्टतहनके विपयमें सं था असमर्थ 
होते हे | माता, पिता अथवा गुरुकी एक बात भी नहीं सुन 
सकते, पर दफ्तरमें प्रतदिनकी हॉट-फटकार नतमस्तक होकर 
प्रसन्नतापूवक सहते हैं । 

इनमेंसे जों पदाधिकारी द्वो जाते हैं वे बहुधा अपने 
अफसरोंको प्रसन्न करनेके लिये मच्-मांस प्रहण करते हैं 
अथवा अन्य अभनाचारोंमें प्रद्गत होकर स्वतन्त्र कहलाना 
चाहते हैँ | लजाके साथ कद्दना पड़ता है कि ऐसे लोगों- 
द्वारा कभी-कमी अपनों घर्मपल्षीका भी दुस्पयोग पद 
अथवा वेतनबृद्धिके लिये किया जाता है ! 

मेंने कुछ ही बातें कहीं । अब पाठकगण स्वयं विचार 
लें कि क्या ये बातें अपने सनातन आचार; विचार, वर्ण- 
व्यवस्था अथवा विवाहसम्बन्धी नियमोंसे सम्बद्ध हैं। 
अथवा ये पाश्रात्य सम्यताके संघके कारण उपस्थित 
हुईं हैं । 

संगठनके सम्बन्धर्मं मुसलमानोंका उदाहरण दिया 
जाता है| क्या इस उदाइरणको देनेवाले लोग मुसलमानों- 
के विवाहसम्बन्धी नियमोंसे, शिया, सुतल्नी। वहाबी+ 
कादियानी आदि मतोंके भेदोंसिे, भारतवर्षमें १८५० ई० 
से लेकर वर्तमान समयतककी मुसलमानोंकी राजनेतिक 
स्थितिसे पूर्णर्पेण परिचित हैं ! यदि हैं तो वे कदापि 
ऐसा भ्रमपूर्ण उदाहरण न देंगे । 

यदि अपना कल्याण इृष्ट है तो इमको ओर ही प्रकार- 
से अपना सुधार करना होगा | हमकों शीलयुक्त, निर्भीक; 
संयमी; सहनशील) दृढ़प्रतिज्ञ तथा कर्मनिष्ठ बनना होगा । 


! बैन मकर कक अधहहट पे भ३०# ९ ग९-#*२९७.क"ए७-नीक, 


उर२ 








तब सारी सम्पदाएँ स्वयं हमारी ओर आकृष्ट होंगी। 
हिंसावृत्तियक्त तथा आचारविहीन सामाजिक संगठन 
पहले तो दो ही नहीं सकता और यदि द्वो भी तो कदापि 
चिरस्थायी नहीं हो सकता । सदाचारके नियमोपर बना 
हुआ तथा लोकद्वितकारी संगठन सदेव अमर होगा और 
यही अपना सनातनधर्म है । इसपर जो ग्रहण इस समय 
लगा है वह शीघ्र दी दूर होगा और यह पुनः निर्मल 
कान्तियुक्त, देंदीप्यमान होगा । 

बहुत-से लोगोंका खयाल है कि धार्मिक अथवा ईश्वरा- 
नुरागी व्यक्ति सामाजिक तथा राजनैतिक क्षेत्रम बिल्कुल 
ही बेकाम दे | समझमें नहीं आता कि किन तकोंपर यदद 
परिणाम निद्वित है | वास्तवमें सच्चा ईश्वरमक्त स्वार्थत्यागी, 
नम्न, सेवाभावयुक्त तथा निर्भीक होता है। समाजके 
लिये वह जीवित उदाहरण है ओर राजनीतिमें कोई भी 
प्रलोभन उसे लक्ष्यच्युत नहीं कर सकता । न वह किर्सासे 
दबनेवाला होता है। उसकी नींव तो प्रेम तथा सत्यपर 
जमी हुई है । 

हमारे पूर्वजोंद्रारा विद्दित बत, उपवास; विनयदृत्ति, 
सात्तिक भोजन; देवाराधन, इन्द्रियनिप्रद इत्यादि हमारे 
लिये कण्टक नहीं, अनमोल अनुभवयुक्त रज हैं। इनके 
विपयमें अकारण अभ्रद्धा करना अपने पेरमे कुल्हाड़ी 
मारना है। वास्तवमं अपना-सा वेशनिक (50९॥४#८) , 
सरल, प्राकृतिक तथा सर्वाह्वतकारी धर्म मुझे तो अन्यत्र 
नहीं दीखता | 

अपने समाजमें प्रविष्ट दुर्गुणोंकों धर्यसे दूर कीजिये । 
अपनी ख्ियोंकी मानरक्षाके लिये उन्हे अपने साथ मेले 
इत्यादिम ले जाइये। उनके लिये अपना कुछ समय 
दीजिये। बालकोंकों चरित्रयुक्त बनानेके लिये उन्हें 
अधिकतर अपने संग रखिये, कुसंगसे बचाइये । उनके 
लिये स्वयं सदृगुणोक्रा उदाहरण बानये | अपने बालकोंमें 
जो गुण देखना चाइते हों वे पहले अपनेमे दिखलाइये । 
यदि आप स्वये सिगरेट पियेंगे; सक्याभश्य भोजन करेगे, 
कुवाक्य बोलेंगे अथवा दुराचारमें प्रइ्मत द्ोंगे तो भला 
आपके बालक इन दुर्गुणोंकों क्यों न अपनावेंगे । हमलोग 
स्वयं संयमरूपी तपस्थासे च्युत हो गये हैं और इसी कारण 
हमारे नवयुवक ऐसे निकम्मे हो रहे हैँ। यही कर्मक्री 
गति है। इमारा दी दोष है, न कि हमारे पूर्वज 
महषियोंका । 





# अविद्यया स॒ृत्युं तीत्यों पियया5स्तमहलुते # 





हर गज फेक । 





सदाचारबृद्धिके लिये हमको स्वयं एकपलीअतका पालन 
करना द्वोगा, तभी हमारे यहाँ सती ओर साधु जन्म छेंगे। 
स्मरण रहे कि केवल जननेर्द्रियस्पर्श ही मैथुन नहीं है । 
हमारे यहाँ अष्टंग मैथुन क॒द्दा गया है। परस्त्रीविपयक 
कामवासनायुक्त स्मरण तथा पर्नीके स्पर्श भी इनमें गिनाये 
गये हैं । आधुनिक 8४॥ ]007८० ( अंग्रेजी नाच ) 
अपने यहाँ तो व्यभिचार ही गिना जावेगा । 


आजकल लोकसेवाका ढोंग ही अधिकतर दृष्टिगोचर 
दोता है। यथार्थमें सेवा बहुत कम दीखती है। बहुतेरे 
नवयुवक बेचारे ग्रामीणोंके प्रति कठोर अफसरोंका-सा 
व्यवद्ार करते हुए, दुवोक्य कहते हुए अथवा बेत प्रद्दार 
करते हुए, भी अपनेको “स्वयंसेवक कहते नहीं छजाते | 

क्या ही अच्छा हो यदि प्रत्येक मुहल्ले अथवा ग्रामके 
दिशक्षित नागरिक अपने दरिद्र और अशिक्षित भादइयोंकी 
सहायताक लिये एक संगठित सेवक्रमण्डल बना लें ओर 
प्रतिदिन नियमित समयपर किसी उपयुक्त स्थानपर ( अपने 
ही घरमे ) दस-पद्धह सिनटका समय दें। कोइ सज्जन अपने 
यहाँ साधारण देशी! दवा रख लें, को६ 7205७ (>प्रांते८ 
( पोस्टल गाइड ) की एक प्रति तथा तार, मनिआइर, 
बीमा इत्यादिके फाम रसत्र ले और मुफ्तमं लिख दें, कोई 
रेलका 7परशाट-ा'व0० ( टाइम-टेबल ) रख लें और 
यात्रा करनेवालेकों महसूह़, मांगे, ठद्रनेका स्थान इत्यादि 
बतला दें, अथवा पारसलपर पता लिख दें; कोई मुफ्तमें 
चिट्ठी अथवा दरख्वरास्त लिख दें, कोई गरीब विद्यार्थियोंके 
लिये छोटठा-सा पुस्तकालय खोल ले, काई अखाड़ा बनवा- 
कर बालकोंको व्यायाम करातें, इत्यादि । रेलपर हम अपने 
गरीब भाइयोंकी अनेक प्रकारसे सहायता कर सकते हैं । 


आजकल बड़ी शिकायत इस बातकी है कि जीविका 
नहीं मिलती | में इसे भी अपनी ही कमजोरी समझता 
हूैंँ। यदि आप दृढ़प्रतिश इोकर कोई भी छोटा-सा ही 
काम क्यों न हो, उठा लेंगे और सचाई तथा लगनके साथ 
उसमें लगे रहेंगे ते, संसारमें काई भी शक्ति आपको अस- 
फल अथवा पराजित नहीं कर सकती | पर शर्त यह है कि 
आप मीठा वचन बोलें, ग्राहकके मोल-माव अथबा अन्य 
इसी प्रकारके व्यवद्यारसे रृष्ट न हों, अपने वादेके पक्षे हों, 
नियमित मुनाफा लें और सबसे एक ही दाम लें, और इन 
सबके साथ चोचलों तथा फैशनसे बचे रहईँ | क्या आपने 
नहीं देखा है कि हजारों निरक्षर कच्छी, पंजाबी, मारवाड़ी 





# मण्डनमिश्रका ग्रह्माद्देतवाद्‌ # 











'भयार" यह पिकराम न 


इत्यादि छगन तथा सादगीके कारण लरलूखपती हो गये हैं 
और दो रहे हैं। 

पाठकगण खय्य॑ सोच लें कि उपर्युक्त बातोंसे 
हमारा उद्धार सम्मव है अथवा जातपाँत तोड़नेसे अथवा 
वैवाहिक उच्छुछुलताका प्रचार करनेसे ! भगवान्‌ हमें सु- 
बुद्धि, आत्मबलछ दे और-- 
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3० भर्रं कर्णेनि: शणुयाम देवा भवत्र पश्येमाक्षमि- 





यंजन्ना: स्थिरैरजैस्तुष्ट्वा ससतनूभिव्यशेमद्दि देवहित यदायु:॥ . 


स्वस्ति न इन्द्रो वृद्धअ्रवाः । स्वस्ति नः पूषा विश्वतेदाः । 
स्वस्ति नस्तादियों अरिष्ट नेमिः । स्वस्ति नो हृदस्पतिदंभातु ॥ 


3० शान्ति: शान्ति: शान्ति: | 


ब्बः-“अ4६९0९7-:७०-- 


मण्डनमिश्रका बद्याद्देतवाद 


( लेखक--श्री एस० एस० सूर्यनार(यणशाश्री, एम० ए० ) 


श्रीशह्बुराचायके शाम्त्रार्थसम्बन्धी दिग्विजयक्े विषयमें 
जो किंवदन्तियाँ प्रसिद्ध हैँ उनमें वह शास्त्रार्थ, जिसके द्वारा 
मण्डनमिश्रपर उन्होंने विजय प्रात्त की; बड़ा ही मनोरज्ञक 
है। सुनते हैं, मण्डनमिश्र कममीमांसाके सिद्धान्तोंके बड़े 
भारी व्याख्याता थे और तदनुकूल कमोनुष्ठान भो करते 
थे | दाइटराचायका युवावस्थामें संन्यासी बना देखते दी वे 
'उबल पड़े। दोनोंमें शाम्त्राथ छिड् गया; मण्डनमिश्रकी पत्नी,जो 
सरस्वतीका अवतार मानी जाती थीं,मध्यस्थ बन । मण्दनमिश्र 
हार गये और उन्होंने अपने सिद्धान्त और धमका त्याग कर 
संन्यास ग्रहण क्रिया और पीछे वे अद्वेतवेदान्तकी व्याख्या 
कर मुरेश्वराचार्य के नामसे सुप्रसिद्ध हुए, | परन्तु इस कथाके 
ल्यि यह आपत्तिकी बात दे कि कम-से-कम एक अद्वेतप्रन्थ 
तो ऐसा है जिसके कतों मण्डनमिश्र ही ई ( सुरेश्वराचाय 
नहीं); इस प्रन्थक्रा नाम अह्मसिद्धि! 4, जितपर पश्चाकालीन 
अद्वेतिर्योने, विशेषकर वाचस्पति ऑर चित्सुखने भाध्य किये 
हैं; इस प्रन्थमें जो विचार प्रकट किये गये हूँ वे सुरेश्वराचार्य- 
प्रणीत गन्थोके कुछ सिद्धान्तोंके विरुद्ध हैं, तथापि किसी भी 
भाष्यकारने इन दो प्रन्थकारोंकी मानी हुई एकताके साथ 
इन परस्पर विरोधौका समन्‍्वय-साधन नहीं किया है। 
इसलिये मण्डनमिश्र और मुरेश्वराचायं) इन दोनोके एक 
होनेकी जो मान्यता है वह केवल कब्पनामात्र प्रतीत द्योती 
है और यद्द कल्पना श्रीमच्छड्टराचार्यके मानकों बढ़ाती हुई, 
दुर्भाग्यवश मण्डनमिश्रके अद्वैतकों पीछे ढकेलकर विस्मृतिके 
गर्भमें डाल देती है; जो कि बहुत ही अनुचित है । 


तथापि कथाके सारखूपसे जो अंश प्राह्म है वह यह है । 
कोई भी अद्वैतवादी प्रपश्चकी व्यावद्वारिक सत्ताको अस्वीकार 
नहीं करता, यद्यपि इसके वास्तविक उपयोगके विषयर्मे 


अद्दैतवादियोंमें मतवैभिन्न्य देखा जाता है | इनमें जो सबसे 


अधिक व्यावहारिक हैं वे प्रापश्चिक नामरूपोंकों, जहाँतक 
सम्भव है, बना रखना चाहते हैं; पर साथ ही इन नामरूपों- 
की निरपेक्ष सत्ता कोई भी नहीं मानता । इन सिद्धान्तियौंकी 
दृष्टिमं चराचर जगत्का नानात्व केवल भ्रम नहीं है । उनकी 
व्यावहारिक सत्ता तो है, परन्तु निरपेक्ष सत्य जो कुछ है वह 
एक ही है। यहाँ जीवॉोंकी अनेकता अस्वीकार करनेका कोई 
कारण नहीं है। संक्षेपमें मण्डनमिश्रका यही विचार है । 
इनका सिद्धान्त दृष्टि-सष्टिवादियाका-सा नहीं है, जिसमें नाम- 
रूपात्मक प्रत्येक पदार्थ केवल श्रम है, और जिसमें सब 
शंकाओंका समाधान एक स्वप्रके दृष्ठान्तसे ही कर दिया जाता 
है। तुम और में, गुद ओर शिष्य, ईश्वर और जीव, तथा 
चेतन और अचेतनके बीच भेद तो है ही, परन्तु यह मूल 
या परम सत्य नहीं है ! 


जोबोकी अनेकता एक तथ्य है, परन्तु उनकी सान्तता 
और बहुरूपता अविद्याकृत होनेके कारण सत्य नहीं है। 
पर यह जो नामरूपोंकी विभिन्नता है, प्रत्येक पुरुषका ही जो 
प्रथक्‌ प्थक रूप है उससे यह मालूम होता है कि अविदया 
एक नहीं, अनेक हैं | अविद्यां एक दोप है। अतः इसका 
आश्रय सिद्ध खरूप (पूर्ण ) नहीं हो सकता | अतः इसका 
आश्रय ब्रह्म नहीं; बल्कि अपूर्ण जीव है । पर जीव जब स्वयं 
अविद्याका परिणाम है; तब वह अविद्याका आश्रय कैसे हो 
सकतः है! यही तो रहस्यक्री बात दे | यदि अविद्या बुद्धि- 
संगत द्वोती; तो वह्द अविद्या द्वी न होती | बुद्धेसि असंगतता 
ही इसका स्वरूप है । इसके विपयमें जो शझ्एँ उठती हैं 
वे ही इसका स्वरूप हैं। और व्यवहारमें तो यह प्रश्न ही 
व्यर्थ है, क्योंकि जीव अनादि हैं अर्थात्‌ यद पूछा ही 
नहीं जा सकता कि इन दोनोंमेंसे किसका आविर्भाव पहले 
होता है ! इस प्रकार प्रत्येक जीवके साथ जो एक अविया 


४१७ # अवियया सुत्युं तीत्याँ विद्यया5सतमचइनुते # 
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अवस्थित है उसका आधेय ब्रक्ष है | हममेंसे हर कोई पूर्ण 
नहीं है तो इमें अपनी अपूर्णताका शान ही न होता ! फिर भी 
हर कोई अपनी पूर्णतासे अनभिज्ञ है और उसीकी खोजमें 
है। हमारे अशानके विभिन्न आधार हैं, पर उन सबका 
आधेय एक दी है अथांत्‌ पूर्णत्व है। यही कारण है कि 
जीवको अविद्याका आधार और ब्रह्मको उसका आधेय 
कद्दा जाता है | यह सिद्धान्त अपूर्णताके सम्बन्धर्में अनुभवों - 
के वेचित्य ओर उसके निराकरणके उपायोंकी विभिन्नताके 
साथ स्वथा सुसंगत हे । यही कारण है कि जो छोग 
भगवानको चाहते हैं और उसे ढूँढ़ते हैँ उनकी अनुभूति- 
के प्रकारोंमें इतना प्रभेद देखा जाता है | 

अविद्या ही मोलिक दोष है, अतः उसका निराकरण 
मनुष्यका अन्तिम लक्ष्य है । अविद्याका दूर द्ोना ही मुक्ति 
है; मुक्ति कोई शानातीत वस्तु नहीं, बल्कि स्वयं शान ही है 
अथौत आत्मा ही है । अतएव मुक्ति कोई अभावात्मक अवस्था 
नहीं,बल्कि अपने मूल चिदानन्दस्वरूपकी प्रामि ही है। आनन्द 
दुःखका अभावमात्र नहीं है । अभावके पीछे कोई नहीं 
दोड़ा करता । यदि भूखा मनुष्य अपनी भूखकों केवल 
मिटाना ही चाहता द्ोता तो बह अनेकब्रिध भोज्य पदार्थोंके 
सामने रद्दते हुए कुछका त्याग ओर कुछका प्रहण क्‍यों 
करता ! भावात्मक सन्तुष्टिक अनेक क्रम हो सकते हैं, पर 
क्रेवल अभावम कोइ क्रम नहीं द्वों सकता। यह भी सच 
नहीं है कि इच्छाका निम्मृछन ही मानवजीवनका लक्ष्य हो | 
अग्ममान्यसे ग्रस्त पुरुष अपनी अवस्थासे सुखी द्ोना दूर 
रहा; अपनी भूखको दी बढ़ानेका उपाय दूँढ़ता है | 

इस प्रकार भावस्वरूप जो मुक्ति हैं उसकी प्रासिका 
साधन ज्ञान ही है; क्योंकि ज्ञान ही अज्ञानकों नष्ट कर सकता 
हे | नित्यया काम्य कर्मोके अनुष्ठानसे तो आवागमनका 
चक्र कभी छूट ही नहीं सकता, इस चक्रमें श्रममाण पुरुपको 
अ्रमणक लिये सुन्दर मार्ग और सघन कुज्न भी मिल सकते 
हैं, परन्तु उसका भूलमें भटकना समाप्त न होंगा। तथापि 
यह बात नहीं हैँ कि मुक्तिकी प्राप्तिम॑ कर्मका कुछ भी 
प्रयोजन नद्दों। निष्काम कर्म बड़े शुद्धिकारक द्ोते हैं; 
उनसे चित्त एकाग्र दोता है; चित्तका एकाग्र होना यहाँ 
अनिवाय ही है; क्योंकि चित्तसे ही ओपनिपद सत्यका चिन्तन 
करना होता दहै। चित्तके इसी सतत प्रसंख्यानके दारा 
ब्रह्मानुमवकी प्राप्ति होती दे। अतरत कर्म 'आरात उपकारक 
साधन है। जिसने कर्मोनुष्ठान नहीं किया उसे शञानकी इच्छा 
दी नहों दो सकती; त्रह्मशानका होना तो दूर रहा । 


जब एकाप्रचित्तसे श्रद्धापूयक सुदीषकालतक निरन्तर 
ध्यान किया जाता है तब ध्येय सत्यक्री अन्तशॉनतः अनुभूति 
होती हे, जैसे विरही प्रेमीको अपनी खोयी हुई प्रेमिकाका 
अपने अंदर ही भान हो। विरही विधुरका यह भान 
अवश्य ही भ्रमात्मक द्वोता है; क्‍योंकि यद्द मानगत वस्तु 
सान्‍्त वस्तुओंमेंसे हे, जो देशकालावच्छिन्न होनेके कारण 
कभी दो सकती हैं तो कभी नहीं भो हो सकतीं | परन्तु 
ब्रक्ष देशकालसे अतीत है, उसका भान कभी मिथ्या केसे हो 
सकता है ! बन्ध, जो अपरोक्ष है, उसको काटनेका साधन भी 
अपरोक्ष ही होना चाहिये; यह साधन अन्तभ्करणमें होनेवाला 
भान ही हों सकता है; कोई शाब्दिकज्ञान नहीं; जो केवल 
परोक्षज्ञान है | इन्द्रिय या करण सानन्‍्त वस्तुओके विषयमें 
अ्रमकों प्रास हो सकते हैं; पर अनन्तविपयक अन्‍्तशॉनमें 
नहीं | अन्तर्शनक्रा उदय द्वोते ही साधक मुक्त हो जाता 
है | उसके समस्त कम) मय उस प्रारब्धंके जो वर्तमान 
शरीरका कारण हैं, झड़ जाते हूँ। केवल अंदर ही नहीं 
बाह्य शरीरके बन्धनमें भी मुक्ति हा जाती है | जीवन्मुक्तों- 
की बातें भी सुनो जाती हैँ; पर ये जीवन्मुक्त केवल साधक 
होते हैँ, सिद्ध नहीं। थे मुक्त इसलिये कहे जाते हूँ कि मुक्ति 
उन्हें अपने अंदर प्राप्त दे । 

मण्डनमिश्रके अद्वेतवादका यह खाका है | इससे स्पष्ट 
है कि वह अपनी सैद्धान्तिक एक्ताका निवांह् करते हुए 
साधारण बुद्धिकी उपेक्षा की भी नहीं करते । इसीसे 
जीवोकी अनेकता और कर्क्री उपयोगिता वे मानते हैं, 
पर जीवन्मुक्ति नहीं मानते | तथापि एक प्रकारसे मण्डन- 
मिश्र शंडर और वाचस्पतिकी अपेक्षा अधिक विद्युद्ध 
अद्वेतवादी हैं, जैसा कि उनके 'स्फोटसिद्धि! नामक प्रन्थके 
स्फोटसिद्धान्तसे स्पष्ट सिंद्ध होता है। शझ्कर और उनके 
अनुयायी ब्रहसे स्यून किसी एकल्वकों स्वीकार नहीं करना 
चाहते । मण्दनमिश्रने 'स्फोट”' को आहत ध्वनियों और 
दब्दोंके रूपमें क्रमशः प्रकट इं।नेवाले अर्थका मूल एकत्व 
माना है और इस तरद अद्वंतमिद्धान्त और युक्तियुक्त 
न्यायका अधिक प्रामाणिक परिपालन किया दै | 

मण्डनमिश्रक्ी रोटी ओजस्विनी है | उनकी उत्तिमें 
छाघत दे और प्रतियाद उनका बड़ा प्रबल होता है। उस 
कालमें ये ही शायद पहले शात्ार्थी हैं जिन्होंने व्यावद्ारिक 
द्रव्योंका वर्गीकरण और उनका अति सक्ष्म विश्लेषण किया 
है। अह्मतिद्धिके दूमरे अध्यायमें जो भेदवादकी उन्होंने 
आलोचना की दे बद्दी आगेके सम्पूर्ण विबेचनकी भूमिका 
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है| किस प्रकार वे अपने विषयक्रा निरूपण करते हैं यह 
देखनेके लिये यहाँ एक छाटा-सा उदाहरण देना ही अधिक 
अच्छा होगा | 

वादी “भेद” को पदार्थोका स्वरूप बतलाता है, क्‍योंकि 
अर्थक्रियामें सर्वत्र भेद देखा जाता है। जसे अग्नि जलाती 
है, जल ठंडा करता है इत्यादि । सिद्धान्ती मण्डनमिश्र 
कहते हैं, नहीं--- 

अथक्रियाकृते भेदे रूपभेदों न छक्ष्यते । 

दाहपाकविभागेन कृशानुन हि. भेदवान्‌ ॥ 

“अर्थक्रियाकृत भेदसे भेद नहीं हंता। दाह अभ्निकी 
क्रिया है और पाक भी अम्िक्री क्रिया है, पर पाक करनेसे 
अभि कुछ होता हों ओर दाह करनेसे कुछ और सो ते 
नहीं होता !? 

दहन करना पाक करना नहीं है; तथापि अर्थक्रियामें 
भेद होनेपर भी; इम दोनों क्रियाएं करनेबालेकों एक ही 
अग्नि कहते हैं | इस छोककी यह एक व्याख्या है। इस 
'छोककी एक दूसरी व्याख्या है जिससे उन लेगोंका जवाब 
हा जाता हूँ जो यह कद्दते हैँ कि जगत्‌की अर्थक्रियाओंमें न 
कंवल भेद हे बल्कि परस्पर विरोध भी हैं जिसका होना 
अब्वितसिद्धान्तसे विसंगत है। इसके उत्तरमें भी यही कहते 
हूँ कि क्या दाइक्तिया पाकक्रियाके साथ असंगत और बिरुद्ध 
नहीं है ?! फिर भी क्‍या ये दोनों कियाएँ अग्नि ही एक 
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साथ नहीं रहती ! परस्पर विरोध क्‍या है, अन्योन्याभाव 
है ! यदि ऐसा अन्योन्याभाव जैसा कि दाह और पाक- 
क्रियाओँमें है न होता तो हम इन दो क्रियाआँकों दो समझ 
ही नपाते | 

एक और आशक्षेप इस विषयमें यह हों सकता है कि 
यदि क्रियाभेद भेदमूलक नहीं है तो किसी भी वस्तुसे कोई 
भी दूसरी वस्तु उत्पन्न हो सकती हैं। उपयुक्त 'ोक इस 
आक्षेपका भी उत्तर देता है; क्योंकि एक ही अम्ि विभिन्न 
क्रियाओंका देठु हैं । यह सच है कि हमें दही केवल दूधसे 
और तेल केवल तिलसे ही प्राप्त होता है। पर दृषमें 
चिक्कणताका दं।ना इस बातसे असंगत नहीं है | अग्नि जला 
सकती हैं और पका भी सकती है, परन्तु कुछ पदार्थोको ही 
पकाती है और कुछको ही जलाती है। इसी प्रकार जिस 
बस्तुमें निमित्तविषयक जो झक्ति हैं; उसे वह उस निमित्तको 
छोड़, अन्यथा कार्योन्बित नहीं कर सकती; इस प्रकार 
क्षमता और अक्षमताका एक साथ होना कोई परस्पर 
विरोध नहीं है; अतण्व अर्थंक्रियाकृत भेदके कारण 
भेदको मूलतत्त्व मान लेना युक्तिविदद्ध है। इस प्रकार 
'छोककी एक पंक्ति कितने-कितने प्रकारकी गूढ़ शंकाओंका 
समाधान कर देती है--यह छोटे परिमाणपर बड़ा भारी 
उदाहरण है इस बातका कि किस प्रकार सब भेदोंके मूल्में 
रहकर एक अभेद ब्रह्म ही सभी कम सम्पादन करा रहा है। 


“४७४१ 
घनश्यामकी लगन 
जाहि लगन लगी घनद्यामकी | 
धरत कहूँ पग, परत हैं कितहूँ 
भूल जाय खुधि घामको॥ १॥ 
छवि निहार नदि रहत सार कछु 


घरि-पल निसिदिन 


जामकी । 


जित मुँह उठे तिते ही धावे, 


अस्तुति-निन्‍्दा करो भले 


मड़ 
नारायन बौरी  भई 


न॑ छाया-घामकी ॥ २ ॥ 
ले ही, 


तजी 


कुल-गामकी । 
डोले, 


रही न काक्‍इट कामकी ॥ ३॥ 


---नारायण स्वामी 
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प्रत्यभिज्ञादशन ओर वेदान्तशाख्र 


( लेखक--वेदान्ताचार्य पं॑० भ्रीहरिदत्तजी शर्मा शास्त्री ) 


प्रत्यभिशादशनके अनुयायी श्रीमदर्भमिनवगुप्तपादाचार्य 
भीसोमानन्दनाथ) उदयाकरसूनु बसुगुप्ताचाय आदि आचाय॑ 
हुए हैं । इन माहेश्वर दशनोंका अवान्तरविभाग संक्षेपतः 
निम्नलिखित प्रकार्से किया जा सकता है। जो छोग तकंके 
बलसे मूलतत््वका अन्वेषण करते हैं तथा थ्रुतिमें विश्वास 
रखते हुए मी तकंका अवलम्बन कुछ अधिक लेते हैं, उनमें 
श्रुतिपर मन्द श्रद्धावाले सांख्यशात्र ओर योगशाल्न हैं । 
फिर वैशेषिक और नेयायिक मन्दतर श्रद्धावाले कट्टे जा सकते 
हैं, और मन्दतम श्रद्धावाले माहेश्वर चार प्रकारके हैं। इनके 
चार भेद हँ-रसेश्वरवादी, प्रत्यमिशावादी, नकुलीश पाश्ुपत, 
और शेव | इनमें प्रत्यभिज्ञाबादी जीवेश्वरका वास्तविक 
ऐक्य मानते हैं। यहॉपर (अतीत ओर वतंमानरूप कालद्वया- 
नुसन्धानप्रतियोगित्वरूप” प्रत्यभिशा नहीं ली गयीं; किन्तु 
प्रतिजीव महेश्वरका आभिमुख्येन ज्ञान द्वी 'प्रत्यभिज्ञा' कद्दाता 
हे | इस मतमें परसिद्धिल्‍मुक्ति और अपरसिद्धिल-्अम्युदय 
देवलोकप्राप्त्यादि बाह्य क्लेश और आन्‍्तर क्लेशोकि बिना 
ही प्रत्यभिशामात्रसे स्वसुलम होती है, जेसा कि 'शिवइ/ष्ट? में 
लिखा भी हे-- 

एकवारं प्रमाणेन शास्ताद्ा शुरुवाक्यतः । 

जाते झिवरवे सर्वस्थे प्रतिपत््या इठातस्मना ॥ 

करणेन नास्ति कृत्य क्यापि भावनयापि वा । 

ज्ञाते सुबवर्ण करणं भावनां वा परिस्यजेद ॥ 

परमेश्वरताके प्राप्त होनेपर फिर क्‍या ग्राप्तव्य शेष रहता 
है, कुछ नहीं । 

श्रोउत्पलाचार्य लिखते हैं--- 

भक्तिछद्मी सरद्धानां.. किमन्यदुपयाचितस्‌ । 

एतयथा या दरिव्राणां किमन्यद्पयाचितम्‌ ॥। 

अर्थात्‌ परमात्माकी मक्तिख्पी लक्ष्मीसे समृद्ध छोगों- 
को क्‍या चाहिये ! कुछ नहीं । परमेश्वरकी दासता सम्पत्तिकी 
पराकाड़ा है। और इस सम्पत्तिसे रहित हतमाग्य पुरुषोंको 
ओर छोड़ना क्‍या है, इस सम्पत्तिके न होनेरूप दारिद्थसे 
पिण्ड छुड़ाना ही सबसे बड़ा हातव्य है। ययपि ईश्वर 
स्वमावतः नित्यसिद्ध है तथापि मायावश् अंशतः ईश्वर- 
रूपको अप्रकाशमान जीवात्मामें पूर्णरूपतया ईश्वरात्मत्वकी 
सिद्धिके लिये प्रत्यमिशा मानी गयी है | 


लिखा भी है-- 
किन्नु_ मोहवशादस्मिन्‌. दृष्टे अप्यनुपकक्षिते । 
धत्त्या विकरणेनेयं प्रत्यभिज्ञोपदश्यते ।। 


मोहव्श प्रकाशितस्वरूप भी यह महेश्वरस्वरूप 
अप्रकाशित रहता है, अतः स्वगत--दृकशक्तिके प्रकाशनके 
लिये 'प्रत्यभिज्ञादर्शन' बना है। तथा जो लोग यद्द मानते हैं. कि 
बिना उपादानके घटोंत्पत्ति नहीं होती तो उनके मतमें 
योगिसड्ूुल्पसे सहसा गणह-धन-जनादि निर्माण केसे होगा ! 
अतः यह मानना चाहिये कि महादेवमें सब शक्तियाँ ईं-- 
वह सब कुछ कर सकता है | लिग्वा भी है-- 

मिरुपद।नसम्भारसभित्तावेव तन्‍वते । 

जगधित्र नमस्तस्म कछानाथाय छूलिने ॥ 

जिस प्रकार कोई स्त्री नायकानुरक्त होनेपर भी बिना 
बतलाये किसी मेलेमें अपने प्रेयानका नहीं पा सकती, 
उसी प्रकार गुरुबचन बिना यह्द पूणात्मताशान नहीं हो 
सकता । इस दर्शनके आधार शिवयूत्र हैं | 

वेदान्तसे भेद 

यद्यपि जीवेश्वरकी एकताके अंश यह मत वेदान्तसे 
संबाद करता है, परन्तु अन्य प्रत्येक दृश्टिसि यह मत वेदान्त- 
मतसे भिन्न है । जैसा महेश्वर इस मतम माना जाता है यैंसा 
महेश्वर वेदान्तसिद्धान्तमें नहीं माना जाता | महँश्वरका 
खट्वाज्धपाणि होना; जटठाघर होना इत्यादि रूप इन पाशुपत 
मतोंसे कल्पित हैं, जिसका खण्डन (“पत्युरसामज्ञस्यात्‌' 
(बह्सूत्र २। २ । ३७) के भाष्यमें किया गया है। फिर इस 
जीवकी उत्पतिका कारण केवल अजशान ही नहीं किन्तु पद्म 
पाश भी हैं, जिन पशुपाशोंका मोक्ष इस दशनसे होता हैं 
तथा इनके मतमें जगत्‌ मायारूप द्वोते हुए. भी सत्य है--- 
इस रूपसे रहता द्वी है--सर्वथा नष्ट नहीं होता। हाँ; 
'इंइवरो5हम इस मावनासे मुक्ति ओर अभ्युदय दोनों होते 
रहते हैं; जितकी भावना प्रवछतम है उसे मुक्ति, 
जिसकी कुछ कम है उसका अभ्युदय । यद्दी कारण है कि 
पिण्डस्थैयंवादी रसेश्वरदर्शन महेश्वरसे तादात्म्य माननेपर 
भी पिण्डस्थैयके लिये बराबर यतमान है। दूसरे ऐक्य 
होनेपर भी दासत्वरूप नष्ट नहीं होता । इस प्रकार इस 
मतमें अनेक विरुद्ध बातें हैं। यह मत वेदान्तमतसे भिन्न है | 
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सचिदानन्दके ज्योतिषी 


सवव्यापक, निरज्नन, निर्गुण, अजन्मा; ह्षे-विपादसे 
रहित, नाम-रूप-रहदित परमत्रह्म परमात्मा जब भक्तिके वशीभूत 
होकर प्रथ्चीका भार उतारनेके लिये श्रीअयोध्यामें माता 
भ्रीकोशल्याजीकी गोदमें श्रीरामरूपमें अवतरित हुए. तब 
अयोध्यानगरी एक अलौकिक शोमाको भ्राप्त हुई। जहॉपर 
अलोकिक शोभाधाम सच्िदानन्द प्रभु स्वयं ब्रालरुपसे खेल 
रहे हों, वहाँकी छबिका क्या कहना ! मुर-नर-मुनि सभी 
अयोध्यानगरीके सौभाग्यकी मुक्तकण्ठसे प्रद्मंसा कर रहे थे 
ओर भगवानक्री रूपमाधुरीका पान करनेके लिय्रे तथा 
परमानन्दका रसास्वादन करनेके लिग्रे मनुण्यरूपमे अयोध्या- 
की गलियोंमें चक्कर लगाया करते थे। अखिलभुवनपति 
भगवान्‌ महेश्वर भी उस समय अपने सरम्य केलासधाममें 
टिक न सके; वह उन्हें अयोध्याके मुकाबले सूना। नीरस-्सा 
लगने लगा | उन्होंने काकभुग्ुण्डि तथा कुछ अन्यान्य प्रेमी 
ऋषि-मुनिर्योका एक दल संगठित किया और अयोध्यानगरीमें 
आकर निवास किया | इस रहस्यको उस समय कोई जानता 
नहीं था | भगवान्‌ शड्डूर अपने दलके साथ राजमहलके इर्द- 
गिद बराबर चक्कर लगाया करते थे कि किसी तरह प्रभुके 
बाल्ूपकी झाँकी मिल जाय | 


एक दिन उन्होंने अपने साथियोंका तो बालक शिकष्यों- 
का रूप धारण कगया ओर खर्य एक वयोवृद्ध अनुभवी 
ज्योतिषी बन बैठे | इस तरदद दिव्यवेश बनाकर अपनी 
मण्डलीसहित वे राजभबनके फाटकपर पहुँचे। उस समयका 
वर्णन भक्तप्रवर श्रीतुलढसीदासजी अपनी गीताबलीम इस 
प्रकार करते हैँ-- 


अबध आजु आगमी पकु आये | 
करतरू निर्रख कहत सब गुनगन, बहुतन्ह पिच पाया ॥१॥ 
बूढ़े! बढ़ो प्रमानिक ब्राह्मन, संकर नाम सुहाये। 
संग सिसु सिष्य, सुनत कोसल्या भीतर भवन बुढायो ॥२७ 
पाये पसखारि, पुजि, दियो आसन, असन बसन पहिरायो। 
मेके अरन चारू आरधी सत, मारे हाथ दिवागों ॥३॥ 


नखसिख बार बिकोकि बिप्रतनु पुलुक, नयन जरू छागो । 
कै कै गोद कमक-कर निरखत, उर प्रमोद न अमायो ॥४॥ 
जनम-प्रसंग ककछो कोसिक मिस सीय-स्वमंबर गामेो । 
राम, भरत, रिपुदवन, रकुखनको जय सुखु सुजसु सुनायो ॥५॥ 
तुरुसेदास रनिवास रहसबस भय, सबके मन भायों 
सनमान्ये। महिदेव असीसत सानेंद सदन सिघाये ॥६॥ 


राजभवनके रनिवासरम खबर पहुंची कि आज अवध- 
पुरीमें एक सामुद्विक ज्योतिपी आये हैं जो हथेली देखकर ही 
सारे गुण बता देते हू | उनके कथनकी सत्यताका परिचय 
बहुत-से लोगोंकी मिला है | वह बूढ़े ब्राह्मण बड़े ही प्रामा- 
णिक दूँ ! उनका बड़ा सुन्दर “शइ्ढर! नाम है और उनके 
साथ कई बालक शिब्य भी हैं । यह सुनकर माता 
कोशल्याजीने ज्योतिषीकों भीतर महलमें बुला भेजा । 
ज्योतिषीके आनेपर उन्होंने त्राह्मणके पैर घोगे, पूजा की, 
आसनपर बैठाया;। भोजन कराया और वतच्र प्रदान 
किया | फिर उनके सुन्दर चरणोंमें चारों बाऊकोंक्ों रखकर 
उनके सिरपर हाथ रखवाया | उन बालकोंको नखसे सिख- 
तक निदह्ारकर ब्राह्मणदेवताके शरीरमें रोमाञ्ञष हो आया 
ओर नेत्रोंमि जल भर गया | फिर वे गोदमें ले-लेकर उनके 
करकमल देखने लगे | उस समय अपने आशाश्यदेवकों 
साकार मूत्तिमं और सो भी अपनी गोंदमें पाकर उनके 
हृदय आनन्दकी सीमा न रही | उन्होंने उनके जन्म 
लेतेके कारणसे लेकर भविष्यमें श्रीविश्वामित्रजीकी यशरक्षाके 
मिससे श्रीसीताजीके स्वयंबरमें पचारनेतककी कथा सुनायी 
तथा राम, भरत लक्ष्मण और शझत्रुप्नके भावी जय; सुख 
और सुयशका वर्णन किया | यह सुनकर सारा रनिवास 
आनन्दमम्त दो गया, क्योंकि ज्योतिपीजीकी बात सबके 
हृदयकों प्रिय छगनेवाली थी । उन्होंने उन विप्रप्रवरका 
अत्यन्त सम्मान किया और वह भी अतृप्त नयनोंसे सच्चिदा- 
नन्‍्दकी सच्िदानन्दमयी छबिकों मुंह फिरा-फिराकर निरखते 
हुए. मन-ही-मन गुणगान करते हुए और ऊपरसे उन्हें 
आशीर्वाद देते हुए अपने घामको वापस चले गये । 
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वेदान्तकाव्य 
बिराद शिव 


( लेखक-प० श्रीम्क्षदत्तजी शर्मा शिशु” ) 


१-विश्वका प्रभात है मेरी मदभरी आँखोंका खुलना॥ 
और ठुर्य्यावस्थासे मेरे मस्तिष्कका जाग उठना है इसकी 
(विश्वकी ) रचना | इन असंख्य ब्रह्ाण्डोकी रचनाका 
कारण है मेरे अत्यन्त कोतुकी रसिक द्वदयका क्रीड़ाके लिये 
मचल उठना। विश्व मेरे हृदयनायकका रक्ञस्थल हे ! 

२-मौन धारण किये हुए, हरे-भरे बृक्ष मेरे प्राणक्ि 
सझलनसे ही लददलहाते हैं ओर मेरी मुस्कराहटसे ही उनपर 
खिल उठते हैं मज्जुल सुमन | मेरा मनविहंग उनकी 
फुनगियोंपर कभी इसपर कभी उसपर चद्दचह्ता हुआ 
फुदकता रहता है, सरित्‌-वीचियोपर चन्द्रकिरणकी तरह । 

३-मेरा अनन्त प्रेम प्रकृतिकी छातीमें घड़क रहा है । 
कण-कणमें उसके सुकोमल पयोधरोंसे मधुर दुग्धकी 
अनवरत बुदें टपक रही हैं, विश्व-शिश्च उसकी वात्सल्य- 
मयी गोदमे “3० 3? करता हुआ उसको गठक रहा है 
और में कर रहा हूँ प्रकृतिका »ज्जार | 


४-पर्वतोंके पापाणमय दृदयोंसे मी मेरी करुणा 
निशक्षरौंके रूपमें निश॑रित होकर शीतलतरघ्विणी सरिताओंकि 
रूपमें अठखेलियाँ करती हुईं जगतीके सन्तप्त द्ृदयकों 
शीतल पीयूपवारिसे शान्ति प्रदान करती रद्दती है, पर संसार- 
की आँखोंमें हूँ में अत्यन्त कठोर । 


५-में अनन्त सिन्धु हूँ । नामरूपात्मक विश्वकी 
विभिन्न सम्पूर्ण वस्तुएं हैं मेरी लहरें | मेरा तट अस्ति और 
नास्तिके कथनात्मक शब्दोंसे विनिमुंक्त है और नित्योदित 
सूयकी तरह न मेरा कभी उदय है न अस्त, न जन्म है न 
मृत्यु, लोकिक बुद्धि चाहे जो कुछ कद्दती रहे | कारण कि यह 
बेचारी तो विवेकहीन अस्तोदयक्े चक्रपर घड़े और मटठके 
उतारती रहती है और में हूँ इस पार और उस पारकी दृष्टि- 
से आगे ऊचपर उच्चतम अपने द्वी लोकमें | 

६-मेरी मौन दृढ़ता हिमालयके रूपमें शून्यसे बातें कर 
रही है और उसके हिमशज्ञोंपर लगा हुआ है मेरा अग्वण्ड 
आसन | वहीं विश्वरहस्यक्री मूलाघारशक्ति अपने प्रेमपूर्ण 
मज्जुल करोंसे पिलाती रहती है मुझे “विजया'के प्यालेपर 
प्याले, और में श्रमता रहता हूँ निजानन्दमें, हाँ ! खुदमस्ती में । 

७-मैं इमशानको बनाता हूँ मनोरमा रड्न्‍रभूमि, और 
रोते हुए संसारके सत्यदर्शकोंकों दिखाता हूँ महा प्रज्वलित 
चिताप्मिमं जीवन, मधुर सष्टिका मोहन अभिनय; प्रिय- 
प्रियवमाका सधुर मिलन और--रौद्रमें शज्ञार, बीभत्समें 
वीर, करुणामें द्वास्य | दुनियाकी आँख देखती है मुझे अति 
भयानक, पर मैं हूँ परम शान्त | संसार जिस अशिवसे सदा 
डरकर दूर भागा चादता है मैं वही हूँ पर, हूँ परम शिव 
सदाशिव ! 3० ! 32 !! ३० !!! 
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बिराना देश 


रहना नहिें; देख विराना हे । 
यह संसार कागदकी पुड़िया, 
बूँद पड़े घुल जाना है ॥१॥ 


यह संसार कॉँटकी 


बाड़ी, 


उलझ-पुलझस मर जाना दै ॥२॥ 
यद्द संसार झाड़ औ झाँखर, 

आग छगे बरि जाना है ॥३॥ 
कटदत कबथीर सुनो भाई साथो ! 

खतग़ुरू नाम ठिकाना है ॥ ४॥ 


“कबीर 


संहारप्रक्रिया तथा चतुविध प्रलय 


( लेखक-पं ०श्रीसीतारामजी मिश्र, साहित्याचाय, काब्य-व्याकरण-सांख्य-वेदान्त-तीर्थ ) 


अजमपि जनियोगं प्रापदैश्वयंयोगा- 
दुगति स गतिमर्सा प्रापदेक हानेकम | 
विविधविषयधमआहि मुस्धेक्षणार्ना 
प्रणतभयविहन्त ब्रह्म यक्तआझतो5स्मि ॥ 
(श्रीशूराचाय ) 


वेदान्तसिद्धान्कके अनुसार जिस क्रमसे भूत और 
भौतिक पदार्थोकी उत्पत्ति होती है उसके ठीक बिपरीत- 
क्रमसे उनका संहार होता है, अर्थात्‌ जो पदार्थ सृष्टिकालमें 
जिस पदायसे सष्ट होता है, वह उसी पदार्थमें संहारकालमें 
लीन भी होता है, ऐसा सिद्धान्त है। वेदान्तमें उत्पत्तिका 
अथ है व्यक्ति, और संद्यारका तात्यय है छय | कोई भी 
पदार्थ असत्‌ होकर उत्पन्न नहीं होता, और न रद्गुपसे 
किसी पदाथंका नाश हीं होता हे; किन्तु कारण ही काय- 
रूपसे प्रतिमासित हता है| कारणकी सत्ताके अतिरिक्त 
कायकी कोइ सत्ता नहीं है; कारणको सत्ता ही कायकी वास्त- 
बिक सत्ता है। उदाहरणार्थ घटकों ही टीजिये, मृत्तिकाकी 
मत्तासे भिन्न घटकी कोई सत्ता नहीं है | यदि घटकी सत्ता 
मत्तिकाकी सत्तासे भिन्न होती तो म्रात्तकाका नाश हेनिपर भी 
घट उसो रूपमें बना रहता; नष्ट नहीं दहोता; किन्तु ऐसा 
नहीं दोता,मृत्तिकाके नष्ट हाते ही घट भी नष्ट हो जाता है 
अतः यह सिद्ध है कि कारणकी सत्ता ही कार्यकी वास्तविक 
मत्ता है । इसी तरह किसी पदार्थका नाश भी अपने कारण- 
मे लोन हा जाना ही है, अन्य कुछ नहीं। घटका नाश अपने 
उपादान मृत्तिकारमें लीन हो जाना ही समझा जाता है | जब 
मृत्तिकाके अतिरिक्त घट है ही नहीं तब उसका नाश हो ही 
कसे सकता है, उसका नाश तो उसकी व्यक्तिका नाश 
हानेसे समझा जाता है। पहले वह व्यक्त था, अब बह मृत्ति- 
काम अव्यक्त रूपसे स्थित है; यदि वह मृत्तिकामम नहीं रहता 
तो फिर उसकी उससे उत्पत्ति ही केसे हो सकती थी। जो पदार्थ 
जिसमें नहीं रहता, वहू उससे उत्पन्न नहीं ही सकता; 
तिलोंसे ही तैछ उत्तन्न होता है, क्योंकि उनमें वह्द है। यदि 
यह नियम नहीं होता तो बालसे भी तैल उत्पन्न हो जाता, 
किन्तु ऐसा नहीं होता; तिलोंसे ही तैठ उत्न्न होता है) 
दूधसे ही मक्खन पैदा होता है । अतः निर्विवाद हमें यह 
स्वीकृत करना पड़ता है कि संहारका अर्थ उस पदायका 


सवंथा नाश नहीं है, किन्तु अपने उपादानमें लीन हो जाना 
ही उसका संहार है। यह है संहारके विषयमें वेदान्तका 
सिद्धान्त । संद्वारका ही वेदान्तशास्त्रमें 'प्रलय” शाब्दसे व्यव- 
द्वार हे अर्थात्‌ संहार ही वेदान्तमें प्रछय कह जाता है। प्रलयका 
अर्थ है त्रेलोक्यनाश | जिसमें इस त्रिलोकीका नाश हो 
जाता है, वह प्रलय है | वह शास्त्रोंमें चनुर्विध माना गया 
है--१ नित्यप्रछुय, २ प्राकृत प्रलय, रे नेमित्तिक प्रलय और 
४ आत्यन्तिक प्रलय | ये हूँ प्रछढयके चार भेद, इन्हीं चारों 
प्रलर्योका इस लेखमें संक्षित विवेचन किया जायगा, पाठक 
घ्यानपूवक पढ़ें । 

१-नित्यप्रकय--जों प्रत्य प्रतिदिन होता है; उसको 
नित्यप्रठलय कद्दते हैँ।वह है सुषुस्ि। उसमें सकल 
कार्योका प्रल्य हो जाता है; एक भी काय उस समय 
व्यक्तरूपसे नहीं रहता । अतः सकलकाय प्रल्यरूप होनेसे 
सुपु्ति ही नित्यप्रलय है, वह सदा हम लोगोंका प्रलय किया 
करती है | “सुषुत्तिकाले सकले विलीने तमोडमिभूतः सुख- 
रूपमेति |! केव० १, १५ | अथ्थांत्‌ सुपुप्ति-कालमें जब सत्र 
काय अपने कारणमें लीन हो जाते हैं, उस समय तमोगुणसे 
आबृत मनुष्य सुखरूपकों प्रात हो जाता है। 


यह श्रुति इसमें प्रमाण है । मगवती श्रुति स्पष्ट कद रद्दी 
हे कि, सुपुप्तिसमयमें समग्र कार्याका अपने कारणोमें लय 
हो जाता है; अतः सुपुप्ति भी प्रलय है । वह नित्य होती 
है, अतः उसका “नित्यप्रल्य! शब्दसे शाम्रोमिं उल्लेख है। 
यहाँ यह प्रइन उपस्थित द्वो सकता है कि जब सुषुप्त्यवस्थामें 
सकल काये नष्ट हो जाते हैं, तो फिर सोकर उठनेके बाद 
सुख-दुःख आदिका अनुभव केसे होता दे! सुघुस्तिसे 
उठकर जो मनुष्य यह कद्दता है कि 'सुखमहमस्वाप्सम्‌”-मैं 
सुखसे सोया, यह क्‍यों होता है ! सुख-दुःखके कारण धर्मा- 
घर्मका ता सुषुप्तिमें लय ही हो जाता है; तो फिर उसके 
कार्य ये सुख-दुःख क्‍यों उत्पन्न होते हैँ ! और स्मृतिका 
कारण संस्कार भी सुपुप्तिमें नष्ट ही रहता है; अतः उसका 
काय सुख-दुःखका स्मरण भी उठनेके बाद नहीं होना 
चाहिये | तात्पय यह है कि जब सुपुप्तिकालमें सब कुछ 
विलीन हों जाता है; तो फिर मनुष्योकों जो यह अनुभव 
होता है--झुखमहमस्वाप्सम्‌ 'दुःखमहमस्वाप्सम! ( मैं 


देचे७ 


# अधियया झूत्युं तीत्थों विद्याउम्रतमइनुते # 








सुखसे सोया, मैं दुःखसे सोया ) वह नहीं होना चाहिये। क्योंकि 
वहाँ सुल और दुःखके कारण धर्म और अधर्म नहीं रहते 
और न वहाँ उठनेके बाद उन सुख-दुःख आदिकी स्मृति ही 
होनी चाहिये, क्‍योंकि स्मृतिका कारण संस्कार भी वह्दों नहीं 
रहता । 

किन्तु यह प्रश्न कुछ सूक्ष्म विचार करनेपर उसी समय 
विलीन हो जाता है । यद्यपि मुपुप्तिमें कार्यरूपसे सबका 
बिलय हो जाता है, तथापि कारणरूपसे धर्म, अधर्म और 
संस्कार आदिकी सत्ता वहाँ रहती ही है; अतः न तो वहाँ धर्मा- 
घर-काये सुख-दुःख आदिके अनुभूत होनेका ही प्रश्न उठ 
सकता है और न सोकर उठनेके बाद उनकी स्मृति ही 
अनुपपन्न हो सकती है | क्‍योंकि वहाँ सुख्न-दुःखफे कारण 
धर्माधर्म और स्मरणका कारण संस्कार कारणरूपसे विद्यमान 
रहता है| यहाँ एक दूमरी शंका यह उठती है कि जब 
सुपृप्तिमं सबके बिनाशके साथ-साथ अन्तःकरणका भी 
विनाश हो जाता है तो फिर उस अवस्थामें प्राण, अपान) 
व्यान, समान आदिकी क्रियाएं केसे हो सकती हैं १ प्रत्यक्ष 
देखा जाता है कि सोये हुए मनुष्यक्रा भी अन्न पचता रहता 
है, श्वास-प्रश्मास आते-जाते रहते हूँ | इस शांकाका शाख्र- 
कारोंने इस तरह समाधान किया है कि अन्तःकरणकी 
दो झक्तियाँ हँं--एकका नाम दे ज्ञानशक्ति; और दूसरीका 
नाम है क्रियाशक्ति | सुपुप्त्यवत्यामें ज्ञानशक्तिविशिष्ट 
अन्तःकरणका ही लय होता है; न कि क्रियाशक्तिविशिष्ट 
अन्तःकरणका | अतः क्रियाद्क्तिविद्याष्ट अन्‍न्तःकरणका लय 
न होनेसे प्राण, अपान; ब्यान आदिकी क्रियाएँ अनपपन्न 
नहीं हों सकती | 


यदा सुप्तः स्वर न कद्लनन परश्यति, अथास्िन्‌ प्राण 
एवैकधा भवति, अयैन॑ वाक्‌ सर्वेननामिः सह्ाप्येति । 
(काौँं० ३।२ ) 
अथांत्‌ “जब सुप्त मनुष्य स्वप्त नदी दखता तब वहाँ 
केवल प्रण ही एक रहता है, सब ना्मीकरे साथ बाक्‌ भी 
हक प्राणमें प्रविष्ट हो जाती है।! यह कौषीतक्रिश्रुति, 
और-- 


'सता सौम्य सदा सम्पन्नों भवाति स्वमपीतों भवति ।! 

( छा० ६।८।१५ ) 

“हे सौम्य ! उस समय पुरुष सतसे सम्पन्न हो जाता 

है, अपने-आपको प्राप्त कर लेता है ।? यह छान्दोग्यश्रात 
इसमें प्रमाण है | ऊ 


.._१ सब छरौरी प्रथमः स वै पुरुष रच्यते। 


२-पश्राकृत प्रकय--कार्यत्रझफ्रे नष्ट हो जानेपर जो 
तन्निमितक समग्र कार्योंका नाश होत। है, उसको प्राकृत 
प्रलय कद्दते हैं। यहाँ यह सदा स्मरण रखना चाहिये 
कि “नाश' शब्द यहाँ महॉ-जहाँ भी प्रयुक्त हुआ है वहाँ 
सभी जगद्द उसका लय ही अर्थ है; प्रध्वंस अर्थ नहीं 
है | सुषुप्तिमें कार्य्रम्मविनाशनिमित्तक सकल कार्योंका 
नाश नहीं होता, अतः वहाँ अतिव्यात्ति दोष नहीं आ 
सकता | कार्यत्रह्मका अर्थ है--हिरण्यगर्भ । प्रथम जीब वही 
है, वही आदिकर्ता और ब्रह्मा भी है| हिरण्यगर्भकों जब 
परबह्मका साक्षात्कार द्वो जाता है, तब उसको ब्रह्माण्डाघधिकार- 
लक्षण प्रारब्ध कर्म समाप्त हो जानेपर विदेहकैबल्यनामिका 
परमा मुक्ति प्राप्त हो जाती है; और साथ-साथ ह#रिण्यगर्म- 
लोकमें रहनेवाले भी परब्रह्मका साक्षात्कार होनेक् अनन्तर 
विदेहमुक्त हो जाते है । 

ब्रह्याणा सह ते सर्वे सम्प्राप्ते प्रतिसश्वरं । 

परस्थान्ते कृतात्मानः प्रविशन्ति पर पदम भ 

अथांत्‌ प्राकृत प्रत्य प्राप्त होनेपर जब हिरण्यगर्भकी 
मुक्ति होती हैं, तब सत्यडाकनिवासी भी अब्रह्मसाक्षात्कार 
करके विदेहमुक्त हा जाते हूँ । यद्द श्रुति भी यटी बतला रही 
है। अभिप्राय यह हैं कि समग्र कार्याका तो प्रकृति ( माया ) 
में लय हैं। जाता है; और कायब्रह्म ( दिर्यगर्भ ) का 
पर्रह्ममें ठय हाता हैं; और उसके साथ ही उस छोकमें 
रहनेवालोंका भी उसी परबक्षमें ढय द्वोता है । यही प्राकृत 
प्रल्य 'महाप्रढय” मी क॒द्दा जाता है | 


४-नोमितिक प्रढुंघ--कार्यत्रह्म ( हिरण्यगर्भ ) के दिनके 
समाप्त हां जानिपर जो तन्निमित्तक तीन लोकों ( भूलोक, 
भवर्लोक और स्व्यक )का नाश होता है; उसको नैम्मित्तिक 
प्रलढय कहते हैं | चतुयुंग जितने समयमे एक हजार बार 
बीतते हैं, उतना समय हिरण्यगभका दिन कहलाता हैं । 

“चतुयुंगसदस्नाणि श्रह्मणो दिनमुच्यते ।! 

यह वचन इसमें प्रमाण है | यह नैमित्तिक प्रछढय उतने 
काल्तक रहता है; जितने काल हिरण्यगर्भका दिन रहता है। 
क्योंकि कार्यत्रह्ाका दिन जितना बड़ा है; उतनी ही बड़ी 
उसकी रात्रि भी है। पुराणोमें लिखा है-- 


एप नेमित्तिकः प्रोक्तः प्रलयो बन्न विश्वस्क्‌ | 
देतेउनन्तासने नित्यमास्मसात्कृर्य 'चाखिछम्‌॥ 


पक... के मनाने न» का. थाम किमानी पाना या 


आदिकर्ता च भूतानां अक्माग्ने समवर्तत॥ 


# जीवनकी व्यर्थता # 


॥-६ | 
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अथोौत्‌ नेमित्तिक प्रत्य वह कइ्टछाता है जब विश्वलष्ट 
भगवान्‌ दिरिण्यगर्भ सम्पूर्ण त्रिलोकीकों अपनेमें लीन करके 
सदा दशेषशस्यापर सोते हूं | 

'४-आत्यन्तिक प्ररुय-अअश्षसाक्षात्कार हों जानेपर जो 
अज्ञानक्े साथ सम्पूर्ण कार्योका विनाश होता है, वह 
आत्यन्तिक प्रलय कह्ाय जाता है। वह आत्यन्तिक प्ररुय 
एकजीववादियोंके मिद्धान्तमें युगपत्‌ ( एक साथ ) ही हो 
जाता दे ओर नानाजीववादियोंके मतमें क्रमसे होता है। 

'सर्वे एकी भवन्ति', 'यश्न त्वस्थ सर्व मास्मैवा भूत तस्केन 
के पदयेत्‌ ।! (बृ० २।४। १४) 


अथांत्‌ “उस समय सब एक हो जाते हैं!;; (जिस समय 
इसको सब आत्मा-द्ी-आत्मा दिखायी देता है, तब वह किससे 
किसको देखे ?' ये श्रुतियाँ आत्यस्तिक प्रल्यमें प्रमाण हैं । 
आरम्मके जो तीन प्रल्य हैं; वे तो कर्मोपररतिक कारण दं।ते 
हैं, और यह चोथा आत्यन्तिक प्रलयय श्ञानोदयके कारण शानक्रे 
साथ ही द्वोता हें । चलुर्विध प्रल्योका संक्षिम विवेचन हो 
चुका) अब प्रछयके क्रमका संक्षिप्त बिचार किया जाता है । 
वेदान्तमं नैयायिकोक्रे अनुसार कारणलयक्रमसे कार्योका छय 
नहीं द्वोता, क्योंकि नेयायिकोकरा सिद्धान्त युक्तियुक्त नहीं 
है। नैयायकोंके सिद्धान्तम तो पहले कारणका छय होता है; 
और पीछे कायका। किन्तु विचारिये; जब कारणका नाश हो 
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गया, तब कारणके बिना कारय पीछे कैसे रहेगा! जब मझूत्तिव 
नष्ट हो गयी; तब घट क्‍या रह सकता है। नहीं तो फि 
बतलाइये, कारणलयक्रमसे सब पदार्थोका रूय केसे होगा 
अतः ठीक सष्टिक्मके विपरीत क्रमसे सब पदार्थोका अप 
कारणमें छय होता है। जैसे जिस क्रमसे सीढ़ियोपर चद 
जाता है उसके ठीक विपरीत क्रमसे उनसे उतरा भी जाता 
है । उसी तरह एथिवीका जलमें रुय होता है; जलका तेजस्‌- 
में, तेजसका वायुमें, बायुका आकाशमें, आकाशका 
जीवाहड्भारमें, जीवाहड्डारका द्रिण्यगर्भाइड्डारमें और हिरण्य- 
गर्भाहझ्ञारका अविद्यार्म प्रत्य होता है। यही बात विष्णु- 
पुराणमें कद्दी गयी है-- 

जगअतिष्टा. देवर्ष  एथिव्यप्सु. प्रछीयते । 
तेजस्यापः प्रलीयन्ते तेजो वायो अलीयते ॥ 
वायुश्र लछीयते व्योज्ञि तश्वाव्यक्त प्रलीयते | 
अव्यक्त पुरुषे ब्रद्मनू निष्कके सम्प्रलीयते ॥ 


अथांत्‌ हे देवषं ! जगग्मतिष्ठाभूत यह पृथियी जलमें 
लीन होती है, और जल तेजसमें और तेज्न वायुमें लीन 
दोता दे । वायु आकाशर्मे लीन होती है और आकाश 
अव्यक्तमें और अव्यक्त निष्कल पुरुषमें प्रीन हो जाता है । 

सर्वे5पि सुखिनः सन्‍्तु सर्वे सन्‍्तु निरामग्राः । 

सर्वे भद्राणि पह्यन्तु मा कश्रिदुःखलाग्भवेत ४ 


--“शनफ५+4-- 


जीवनकी व्यथता 


साथो, ऐसे आयु सिरानी | 

गत न लाज) लजावत संतन, 

करतहि दंभ-छदंब बिहानी ॥ ९ ॥ 
माला दाथ, लसित तुलसी गर, 

अँग अँग भगवत-छाप खुदानी | 
याहिर परम बिशग भजनरत, 

अंतस-मति पर-जुबति नसानी॥ २ ॥ 
झुखर्सों ग्यान-ध्यान बरनत बहु, 

कानन रति नित बविषय-कहानी । 


ललितकिसोसी कृपा करो हरि, 
दस संताप; सुहृद, खुखदानी ॥ रे ॥ 


--छलितकिशोरी 


००58० 


शिवाहेतानुसार अथातो अह्मजिज्ञासा' 


(लेखक--पं० भ्रीवांगीश शिवाचा4जी ) 


पूर्ण शानी महर्षि बादरायण वेदव्यासने लछोकहितार्थ 
स्वरचित “ब्रह्मतूत्र! नामक शारीरकशाख्तरमें परिपृ्ण शानशक्ति 
ओर क्रियाशक्तिसे युक्त चेतना चेतनविलक्षण परब्ह्मस्वरूप ही 
मुमुक्षुओंके लिये जिशास्थ है; यही बात “अथातो ब्रह्म- 
जिशासा” इस सूत्रमें निदर्शित की है ! 

अथ--इस शब्दका अथ अनन्तर” है। किसके 
अनन्तर ? 

अम्ृतस्य देव भारणो भूयासम्‌ । 

शरीर में विचषणम्‌ | जिद्या में मधुमत्तमा । 

कर्णा भ्यां भूरि विशुवम्‌ | अरह्मण: कोझोउसि । 

मेघया पिहितः ॥ आब्रुत से गोपायेति ॥ 

( तैत्तिरीवशाखा ) 


'मैं मोक्षके लिये शिवरूप शिवलिकझु धारण करनेवाला 
होता हूँ, मेरा शरीर पापरहित हो, मेरी जिह्ढा मधुर भाषण 
करनेवाली हो । कानोंसे शिवशानके योग्य कार्य-कारणविपय 
सुनूं । हे शिवके उपलब्धाधिष्ठाम और लौकिक प्रशासे 
समाजृत ! श्रवणपूर्वक प्राप्त मेरे भक्तिशञानादिका रक्षण कर ।! 


जारयेशस्तु हस्तेन छिद्लाकां शिव सदा। 
तस्य हस्तस्थित विद्धि मत्पदु सम्पदां पदम ॥ 
सक्षपादादयः सर्वे शक्तयः परया खुदा । 
घारयन्त्यलिकःशेचु शिवलिकुमह निशम्‌ ॥ 
मुखे मन्‍त्रो हदि ध्यान मस्तके लिडूभारणम। 
शिखासूत्रे तथा असम एतड़हाणलक्षणम्‌ ॥ 
वामहस्तस्थित छिड्> सावधानेन पूजयेत । 
मस्तके हंदये कण्टे धारयेद सबंदा द्विज: ॥# 
पूजयेशरतु इस्तादो शिवछिक्कं शिवारमकम । 
तस्य इस्तस्थिता मुक्ति: शइरस्व प्रसादतः ॥ 
छिद्लाहइसद्िनां चैव पुनजेन्स न विशते । 
युगपञज्ञानसिद्धि: स्वाक्ततो मोक्षमबाप्नुयात्‌ ॥ 
“इत्यादि प्रात्यक्षिक श्रुति,आगम,स्मृति, पुराणेतिहासादि 
पमाणोंसे शिवलिज्धधारणविधिका अभिद्ेत्रादिवत्‌ वैदिकत्व 
सिद्ध होता है । तैत्तिरीयशाखाकी “यच्छन्दसामृषभो विश्वरूप- 
इसन्दोभ्योड्थ्यमृतात्‌ संबभूव! इत्यादि श्रुतियोंकि अनुसार 
परमेश्वरानुग्द्से सकल वेदार्थशान प्राप्त किये हुए. श्रीरेणुकादि 


पूर्वाचायोने शिवलिंगधारणपरक व्याख्यान किये हैं, इसलिये 
शिवादेती ( शक्तिविशिष्टदती ) भुत्युक्त “'अनुभूति'वादी 
ही हैं। निगमागमोमयवेदान्तप्रतिपादित भक्तिक्रिया- 
ज्ञानकाण्डत्रयविहित; स्थूलसूक्ष्मचिद्चितपश्चवप्रकाशक 
'पटस्थल” से तथा परशिवसाक्षात्कारहेतु, बहुजन्माचरित 
यजनयाजनतपोध्यानायनेकपुण्यपूवक शरीरत्रयगतमल- 
तअयध्यंसक) कारुण्य-कल्याण-केवस्थ-विभूतित्रयदायक 'अश- 
वरण” और “पश्चाचार' सदगुरुके करुणाकटक्षसे ही प्राप्त हं।ते 
हैं और इनका साधन परशिवेष्टलिज्धारणात्मक पाशुपत- 
शिवदीक्षा है जैसा कि ऊपरके प्रमाणोंसि सिद्ध हे । अर्थात्‌ 
“अनन्तर' पदसे अभिप्राय ए.वंविध शासत्रविहत समस्त कम 
परमात्माराधनस्वरूप हने ओर सत्क्मप्रभावजनत द्ाम- 
दमादि पट्सम्पत्तिसे युक्त होनेके 'अनन्तर' है । 

अतः--विमश शक्त्याअ्रयभूत, अनन्तानन्तद्यक्तिविकास- 
मूल, अनुभव-स्मरण-सविकल्पक-प्र त्यभिज्ञादि-शान-भूमि- 
काश्रय परिपूर्ण अद्मर्थस्फुरणखरूप खतम्त्र स्त्रप्रकाश 
महेश्वर परब्रह्कका स्व॒रूपपरिशान ही अनन्तस्थिरफलप्रद है; 
परशियत्रक्षण्यतिरिक्त-अमी नऋ््वादिदेवोपासनरूप यशादिक कम 
अल्प-असख्थिरफलप्रद हैं, यह बात कर्मविचारशास््रसे निश्चित 
है, अतः यही (अतः पदका अभिप्राय है । 

ब्रह्म जिशासा--बवेदान्ताग मोभयप्रतिपादित, स्वाभात्रिका- 
नन्‍्तशक्तिविशिष्ट, जादुभयक्रारण,. पशुवाश,नयाम कर, 
सकलनिष्कलस्थू उसुक्षमन्िदचि त्प्रकाश क सत्यज्ञानानन्त 
कल्याणगुणविभवाश्रयभूत ही “परशिव'ब्रह्म हे। अनादि 
स्वाभाविक मायापाशवद्ध, धोरापारनिस्स[रसंसारतापत्रया- 
नलदन्दह्ममान, नानादरीरप्रवेशनिर्ग मनवर्णो अमाभिमान- 
विशिष्ट, कामक्रोधाद्यनुस्थृत सुखदुःखाश्रयभूत ही जीव है। 
पुरुषतत्त्वामिद्दित जीवस्वरूपमें अनादिकालसे सम्बद्ध कमंरूपा 
अविया महेश्वरकी इच्छाशक्तिसे नियत होनेके कारण उर्सी 
इच्छाशक्तिके ही अन्तर्गत है। इसलिये परमात्मस्वरूपके 
परिशानसे प्राप्त अवििद्याकी परमात्मस्वरूपपरिशानके द्वारा 
निद्ृत्ति अवश्य होनी चाहिये अथोत्‌ मूल स्वज्ञतारूप 
शक्तिके साथ समरस हो जानी चाहिये। इसके लिये अखण्ड- 
विमशशक्तिपरिपूर्ण अप्नस्वरूपकी जिशासा ही कर्तव्य है। 
ब्रह्मसत्यक्रे विषयमें प्रत्यक्ष, अनुमान, आंगमादि प्रमाण 


# दाक्ति-मद्वेसवादक कुछ विशेषत।एँ # 





सिम०००० कमल 2222 आकर यानममू मूड मकान ४ पटना क५०:2०७०५००७20/०७०फफ- जन धमुाभ+ कान कट कम कम कक ७+५५+ पक ०छ>ममपभ 5 आम पका ममुफा पान पान कस 3 रऊ-क मकमण >कम का + कमान >फल्कानकम न कण क- कम क- कनन्काक- काम का ++क>क+ पल-क-क>क-का-क>क- क-क- कक ध्कनक-पम-छ ल्‍7 जन मं कल वेज ओजराओड ता “परी पीकर अर आधण “3 >ककरा न करी अलमीक>मत-कनीफकरी ४०4 


हैं। सत्य नित्य परशिव ब्हझके साथ जीवका अनेद 
मानें तो दवा सुपणा' आदि भेदशअ॒तियोंका विरोध होता है 
और मेद मानें तो “तत्त्वमस! आदि अभेदश्रुतियोंका 
विरोध होता है। अथांत्‌ द्वेतादेत दी श्रुतिसमन्वय है; अंशतः 
भतिप्रमाण ग्रहण करने और अंशतः न प्रह्ण करनेसे 
बौद्धादवत्‌ वेदबाह्मताका दोष होता है । “यतो वा इम्रानि 
भूतानि जायन्ते' इत्यादि मन्‍्न्रोसे द्वृताद्वैतप्रपश्लकं कारण- 
कार्यत्व निर्दिष्ट है, इन सब कारणोंसे सर्वोपनिपत्सिद्ध भेदा- 
४ ही जिज्ञास्य है। यही “जिज्ञासा' पदका 
अर्थ है । 





उररे 
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शारीरक शास््रमें समन्वय, अविरोध; साधन और फल), 
ये चार विषय क्रमसे निरूषित हुए. हैं। “भथातों अह्म-, 
जिशासा” इस सूत्रमे जो (अतः पद है उससे समन्वयाध्याय, 
अविरोधाध्याय और फल्ध्यायका अथ संणशद्दीत है | “ब्रह्म 
से जड़ जीवोभयविलक्षण स्वतन्त्र खप्रकाशक श्ाक्तिमत्त्व- 
स्वमाव दी तात्ययेतः विपयीकृत हुआ है। इस प्रकार 
“अथातो त्रह्मजिज्ञासा? एतद्रुप जो शारीरकवाक्य है) इसी 
एक सूज्के अथानुसन्धानमात्रसे उत्तम अधिकारी कृतकृत्य 
हो सकता है। इसमें कोई सन्देह नद्दीं-- 

आसुस्सेरा भरते: काल नयेदेदान्सचिब्तया । 





- #7०688-०+$-- 


शाक्रि-अद्वेतवादकी कुछ विशेषताएँ 


( लेखक--श्रीयुत जी ० एस० शर्मों ) 


शांकर अद्वेत और शक्ति-अद्वैतवादमें इतना ही अन्तर 
है कि दॉकरमत शान-बैराग्य तथा त्यागप्रधान है, वह 
कमसे उपराम बनाकर अक्षवाद अथवा बह्मवादकी स्थापना 
करता है; किन्तु शाक्तधम-कर्मप्रधान है। वह निष्काम 
कमका भार्ग प्रदर्शित करता है | इसीलिये उसे वीरघ॑म 
या वीरस्‍मार्ग भी कहते हैं । शाक्त सिद्धान्त कर्म- 
त्यागकी शिक्षा नहीं देता, न सब कुछ मिथ्या बतलाता है। 
वह तो इशोपनिपदके निम्नलिखित मन्त्रके अनुसार उपदेश 
करता है कि यद्द संसार एक कर्मभूमि है| यहाँ माया-मोद 
और इंष्या-द्वेपषका त्यागकर कतंव्यपालन करना चाहिये, 
भयभीत होकर त्यागी बननेकी आवश्यकता यहाँ नहीं है । 

कुत्वेश्रेवेहठ कर्माणि जिज्ञीविषेष्छत < समाः । 

शाक्तमत यद्द घोषणा करता दे कि जगदम्बाकी सन्‍्तानों- 
को घबराने या खिन्न होनेका कुछ भी कारण नहीं है । वह 
कद्दता है--'हे माताके अमर पुत्रों ! भयभीत मत हो। संसारकी 
कोई वस्तु तुम्हें डरा नहीं सकती। स्वेथा जगदम्ब्राके 
चरणोंमें अपनेको अपंण कर दो; अहंरूपी पशुकी बलि चढ़ा 
दो और तत्पश्रात्‌ निर्भीक होकर स्थिर चित्तते यथारुचि 
सारे कार्य ( निर्लिप्तमावसे ) करो । भुक्ति और मुक्ति दोनों 
ही तुम्दारे चरणोंमें लोटेगी |” 

श्रीसुन्द्रीसेवनतरपराणां 

भोगश समोक्षत्र करस्थ एवं ॥ 

शाक्त सिद्धान्तकी यह विशेषता है कि वह प्रकृतिधर्मा- 

नुगामी है । एक ऐसे बश्चेको देखिये जिसपर अभी संसारके 
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संस्कार नहीं पड़े । वर्ष-दों वर्षतक बच्चा माँ, माँ? इसी 
मद्दामन्त्रक्रा जप करता रददता है। मॉके अतिरिक्त और 
किसीकों जानता ही नहीं | गरायक्रा बच्चा भी “माँ शब्द 
करता हुआ ही रेभाता है| माता ही जनन; पालन; शिक्षण, 
ताड़न आदि सब कुछ करती है । भगवती श्रुति भी कहती 
हैं--'माठृदेवो भव! । सबसे प्रथम ओर भ्रेष्ठ खान मॉका 
ही हे। मॉँका स्वरूप स्ल्रीस्वरूप ही है। सक्रिय अ्रह्मकी 
(जो प्रकृति या मायासे संवलित है) दाशनिक कल्पना 
स्त्रीरूपमें दी हो सकती है । यूरोपके प्रसिद्ध दाशनिक द्बट 
स्पेन्सर ( छ९०७०६ $59९॥०० ) ने कहा है-- 

"प्र (रशता॥९ 45 हाट पाए बाद णाशा- 
(0४एम्रथौए 300 70799 9 ९ 
!१'श€ ॥72[6 ॥5 
7705 ॥॥20255279 ६0 (6€ $८९॥४८ ०0 ॥€. 

बास्तवम तो वह परा शक्ति न स्त्री है; न पुरुष | लिड्- 
की कल्पना तो व्यवद्दर और उपासनाके लिये ही की गयी 
है। देवीभागवतमें कद्दा है-- 

नाई स्त्री न पुमांश्राहं न क्लीद सर्गंसंक्षये । 

इसी कारण श्रीउमानन्दनाथ भगवती परा शक्तिका 
इस प्रकार वर्णन करते हैं-- 

यस्या इदृष्टो नव भूमण्डलांशो 

यस्या दासो विथते न क्षितीक्षः । 
यस्या श्ार्त नव शार् किमन्ये- 
यस्याकारः: सा परा शाक्तिरेद # 


479 5८५. 


छठ 











यह भगवतीका दिकाल्यतीत स्वरूप है, किन्तु उपासनाके 
लिये साकार सरूप प्रहण किया जाता है। उपासनाका मनुध्य- 
जीवनमें बहुत बड़ा प्रभाव पड़ता है | जो जिसकी उपासना 
करता है वद्द वही बन जाता है। यह एक सुनिश्चित सत्य है। 


पाठकोंसे मेरी यह प्रार्थना है कि यदि उन्हें अपना; 
अपने समाज ओर अपने देशका कल्याण करना है तो वे 
अपनी उपासनाकी पद्धति बदल दें। दे वीरमागंकी 
उपासनाकर शक्तिमान बर्ने । शक्तिमान्‌ बनकर ही संसारके 
सभी भोग प्रात किये जा सकते हूँ। अभेदत्वकी प्राप्ति भी 
इसीसे हो सकती हैं | स्वस्वरूपका दर्शन और अखण्ड 
अद्वेताम्तका पान करते हुए. जीवन-मरणके बन्धनोंसे छूट 
जानेका यही उपाय है। यही “वाममार्ग' नामसे प्रसिद्ध है 
( शक्ति-अद्वेतवाद भी इसे ही कहते हैं ), इसका एकमात्र 
अधिकारी वह है जो अपनेको शिग्युवत्‌ बना ले और माता- 
की ही शरणमें पहुँच जाय । मेर्तस्त्रमे इस मार्गका 
अधिकारी वह बतलाया गया है-- 

परवव्येष योअन्‍्थः स्थाद्‌ परस्रीष नपुसकः । 

परापवादे यो मूकः सबंदा विजितेन्द्रिय: ॥ 

तस्येवब्राह्मणस्याश्र वामे स्थादधिकारिता ! 


'जो परद्वव्यके लिये अन्ध, परम्रीके लिये नपुंसक्र 
ओर परनिन्दाके लिये मूकवत्‌ हे वह जितेद्धिय ब्राह्मण ही 
वाममागका अधिकारी है|! यद्द मार्ग सुगम नहीं है, 
अत्यन्त गहन है-- 


# अवियया रूत्युं तोत्वों विद्ययाउस्तमइलुते # 


६ / अत सकती पप>+ पेय अििआरि निए/#* ९ “फेपआर 3 स.+ पिकार 'क-अत 4० फेर. # ७ नस जए काना आन कमा फपाीविकारी 
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वासमो मार्ग:७ः परमगहनों योगिनामप्यगम्यः | 
अन्तर महामाया भगवती परमा शक्तिसे यही प्राथ्ना 
है कि है मौ--- 


सुधासिन्धोमंध्ये सुरविटपवाटीपरिबूते 
मणिद्वीपी नोपोपवनबति चिन्तामणियृहे । 


शिवाकारे मश्तने परमशिवपय डुनिलयां 
भजन्ति रवां धन्या: कतिचन चिदानन्दऊछहरीम ॥ 


सदा तुम्दारा यह स्वरूप आँखोंके सामने रहे। सब्वत्र 
तुम्हें ही देखूँ | वे आँखें न रहे जो भिन्न भावसे देखना 
चाह | वह दवदय द्वक-द्क दो जाय जिसमें तुम्हारे अतिरिक्त 
अन्यकी कब्पना हो | दे माँ, मुझे केवल तुम्हारी जरूरत 
है । तुम्हारी ही इच्छा मेरे जीवनमें पूरी हो | तुममें और 
मुझमें कुछ भी भेद नहीं हैं। माँ! मुझे इन साकार- 
निराकारके झगड़ोंमें न पड़ने दो। है दयामयि ! अपना 
अभय बरद इम्त मेरे मस्तकपर रक्‍्खों और मुझे पुत्र कहकर 
सान्‍्त्वना दो । में सदेव तुम्हांग यह गान गाता रहूँ--- 


म सोक्षस्यकारुक्षा भवविभववम्छापि च न मे 
न विज्ञानापेक्षा शशिमुखि सुखेच्छावि न पुनः । 
अतरत्वां संयाचे जननि जनने यातु मम ये 
मूडानी रुद्राणी शिव शिव भवानीति जपतः !॥ 


“न तोमुझे मोक्षकी आकांक्षा है, न सांसारिक वेभवकी 
वाञ्छा। न मुझे विशानकी अपेक्षा है; न सुखकी अभिलापा | 
है शशिमुरि ! में नुझ्से यदी प्राथना करता हूँ कि प्रतिक्षण 
तेरा ही नाम जपते हुए मेरा सागा जीवन व्यतीत हो ।” 


-थ्ग््रश्र.... 
गठरीके चोर 


तेरी गठरीमें लागे चोर, बटोहिया ! का सोये ॥ टंक ॥ 
पाँच पच्रीस तीन है चोरघा, यद्द सब कौन्हा सोर | 
जागु सबेरा, बाट अनेरा, फिर नई छागे जोर ॥ 
भवसागर दक नदी बहतु है, बिल्ु उतरे ज्ञाब योर | 
कहे कथघीर सुनो भाई साथो | जागत कौजै भोर ॥ 


---कबी र 


-+नटका0छ००--न 


विशेषादेतसिद्धान्त 


( लेखक--श्री निजर्सिहासनाधी श्वर जगदाचारय स्वामी विरूपाक्षजी ) 


जगतके स॒ष्टि, पालन, संहार, तिरोधान ( अदर्शन ) 
और अनुप्रह-इन पॉच कार्योंका कर्ता कोई है, ऐसा तो 
मानना ही पड़ेगा । श्रुतिने जं। “असद्वा इदमग्र आसीत 
कह्दां हे, इसमें “असत्‌” शब्दसे ब्रक्मके सूक्ष्म रूपका द्वी कथन 
है, उसकी झुन्यता ( अत्यन्ताभाव ) का नहीं । यदि 
ऐसा न मानें तो “ततो वे सदज्ञायत”ः (उससे सत्‌की उत्पत्ति 
हुई )-इस अगले वाक्यस विरोध हो जायगा। इसलिये 
यहाँ ('असत्‌” शब्दका आकाशपृष्प और शशथ्रइ्डकी भाँति 
अभावरूप अथ छेना ठीक नहीं। कारण, अभावसे भावकी 
उत्पत्ति नहीं हो सकती । 

ध्रथिवी आदि भूतोंके मेलसे स्वभावतः जइ-चेतनकी 
उत्पन्ति हो जाती हैं! यह कहना भी टीक नहीं; क्योंकि सूर्य; 
चन्द्रमा, ऋतु, समुद्र और काल आदिकी, कर्ताकी अपेक्षा 
रगबकर ही, अपन-अपने पधर्मामें प्रद्नत्ति देखी गयी है । रथ, 
दरबराजा। महल, चहारदिवारी आदि सभी कार्य ऐसे हूं जो 
प्रत्येक कायमें किसी चेतन कर्ताका होना सिद्ध करते हैं । 
इसी प्रकार गोबरमें भी जो गुप्तरूपसे कीड़े हो जाते हैं व 
स्वतः उत्पन्न नहीं होते, उनका भी ४श्वरन ही स्थापित कर 
रखा हद | 

सब तरहकी सहायताअंसे युक्त राजा-महाराजाओंको 
भी उनकी इच्छाके विरुद्ध राग, चिन्ता; जरा, मरण ओर 
दरिद्रता आदिके चंगुल्मे फंसते देखकर हम इसी निर्णयपर 
पहुँचते हैं कि जीवोंकों उनके अन्य जन्मोंमें किये हुए. पुण्य- 
पाप आदि कर्माक्रे अनुसार स्वामीके समान फल देनेबाला 
और स्थूछ-सूक्ष्म, जठ-चेतन, सबको प्रकाद् पहुंचानेवाला 
सत्य-जशञानमय अनन्त कल्याणमय गुणोंसे युक्त वंभवशज्ञाली 
कोई ब्रह्म अवश्य हे । 

इसी प्रकार विद्वान्‌ लोग अपने अनुसन्धानसे यह भी दृढ़ 
निकालते हैं कि स्वाभाविक अनादि मायापादमें बंधा हुआ, 
भयद्जर एवं अपार संसारके त्रिविध तापरूप अग्निसे जलता 
हुआ तथा अनेकों शरीरोंमें प्रवेश करने, निकलने और 
काम-क्रोधादिसे सम्बद्ध होकर सुख-दुःखका पात्र बना हुआ 
जीव भी है ही । यद्यपि यह जीव ब्रह्मसे मिन्न है; तथापि 
५परात्परं पुरुषमुपैति दिव्यम! इत्यादि श्रुतियोंमें त्र्म और 
जीवके आप्यप्रापकभावका उपदेश होनेके कारण और कीट 


तथा श्रमरमें# एवं लोहे तथा उसके रस (भस्म) में स्वाभाविक 
भेदकी भी निश्वत्ति देखी जानेके कारण यह निश्चय किया 
जाता दे कि अद्वितीय ब्रह्कका शान दो जानेसे जीवके 
स्वराभातिक त्रिविध मलरूप मायामय बन्धनजन्य दुःखकी 
निदत्ति होती हे ओर वह जीव परम शिवके साथ एकतारूप 
मोक्षको प्राप्त कर लेता हे | 


सष्टिके पूर्व ब्रद्केक अतिरिक्त जगत्‌की उपादानकारण- 
भूत प्रकृति मी तो थी, फिर अकह्यका अद्वेतभाव ( एकमात्र 
होना ) केसे सिद्ध होता है ! ऐसी याद कोई दाह करे तो 
उसका उत्तर यह है कि वह प्रकृति ईश्वरकी शक्ति होनेके 
कारण उससे प्रथक्‌ नहीं हैं, जैसे अयस्कान्तमणि (चुम्बक) 
की आकर्षणशक्ति और अम्रिकी दाहकशक्ति अयस्कान्त- 
मणि और अमिसे प्रथक नहीं देखी जाती । 
अपश्यन्‌ 
स्वगुणे निंगूढाम्‌ । 
(इवेता० १ | ३ ) 
परास्थ शक्तिविंविधेव श्रूयते 
स्वाभाविकी ज्ञानबलक्रिया च॥ 
( ब्वेता० ६। ८ ) 


“उन्होंने ध्यानमम् होकर खयंगप्रकाश परमेश्वरकी 
सत्वादि गु्णसे आच्छन्न हुई गक्तिका साक्षात्कार किया।? 
“इनकी स्वार्भीविक पराशक्ति नाना प्रकारकी सुनी जाती है 
और इनमें ज्ञान तथा बलसम्बन्धिनी क्रियाएं भी स्वाभा- 
विक हैं।' 

--दत्यादि श्रुतियोंमें ईश्वरकी पराशक्ति स्वभावसिद्ध 
है। उपयुक्त विषयको आचार्य श्रीपति पण्डितने अपने 
श्रीकरभाष्यमें बहुत सुन्दर ढंगसे स्पष्ट किया है-- 

'जाज्लौ द्वावजावीशनीशो!; “न कदाथिदनी द॒श जगत्‌?; 
'वधादोअस्व विदवा भूतानि श्रिपादस्थाझृत दिवि ।! 


न न मनी जमा ऋमन्‍ा ७3 बनी बा. गरनान. सनी िनननन्‍नानी++बनम-ीनममन-म-न-«-न«-भ-«ऋ2<«-ऋ>र«७ए->ः.. हर 


# अमरके विषयमें यह प्रसिद्धि दे कि वह किसी दूसरे की ड़े- 
का अंडा उठा लाता है और उसे किसी स्थानपर रखकर वहाँ 
भनत्र-भन्न शब्द किया करता है, इसके दाब्दसे भयभीत होकर वह 
कीट इसीका चिन्तन करते-करते श्सीके समान रूप पारण 
कर लेता है और ऐसा ही बोलने भी लगता है। 


ते ध्यानयोगानुगता 
देवात्मशरक्ति 
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'ज्ञानयुक्त ईश्वर और अज्ञानयुक्त जीव-ये दोनों ही 
अजन्मा हैं ।' “जगत्‌ कभी अन्य प्रकारका नहीं होता 
( सदा ऐसा द्वी रहता है ) ।” “ये सम्पूर्ण भूत उसका एक 
पाद हैं और अमृतरूप तीन पाद सगे हैं ।” 

--इत्यादि भ्रुतियोंके द्वारा यह सिद्ध है कि समुद्रसे प्रकट 
हुए फेन और तरज्ञ आदिकी तरह समस्त जगदकी परमा त्मा- 
से ही उत्पत्ति होती, उनमें द्वी स्थिति रहती और उनमें 
ही उसका लय होता है | इसलिये मद्दान्‌ आकाशके अन्त- 
वंर्ती पवन आदिकी भाँति सम्पूर्ण जगत्‌का परमेश्वरमें ही 
अन्तर्भाव है | जगतकी उपादानभूत जो ईंइब्रकी शक्ति है 
वह उनके एक देशमें रहती है; और प्रकृति तथा जीवमें 
नित्यताके साथ ही तादात्म्य सम्बन्ध हे; क्‍योंकि प्रकृति तो 
स्वभाव है ओर स्वभावका अपनेसे प्रथक्‌ निर्देश नहीं किया 
जा सकता । अतएव मायाविशिष्टताका बोध भी एथक्‌ नहीं 
किया गया | ईश्वर, माया और जीवका पारस्परिक सम्बन्ध 
निम्नाह्लित भ्रुतिसे स्पष्ट है-- 

प्रधानक्षेत्रशपतिगु णेशः । 

परमात्मा अव्यक्त प्रकृति तथा जीवका स्वामी और 
सत्वादि गुणोंका नियामक है |” 


इस प्रकार श्रुतिमें ब्क्कके सबशत्व आदि असाधारण 
घर्मोका उपदेश दोनेके कारण ब्रह्म शुद्ध चेतन है और 
स्वाभाविक अवियापाशसे बद्ध होनेके कारण जीवमें जड़- 
चेतनमावका सम्मिश्रण है। इसी प्रकार मदत्तत्त आदि 
जगत्‌की उपादानकारण इंनिसे त्रिगुणमयी प्रकृति केवल 
जड है | 


(श्वेता० ६। १६ ) 


इसपर यदि कोई यह शह्ला करे कि यदि ब्रश्म झुद्ध 
चेतन है तो वह जरद्र॒प और जड़ प्रपश्चरूप केसे हं। सकता 
है, तो इसका समाधान यह दै-- 

“थोण॑नाभिः खजते गृह्वते चा 

“इत्यादि श्रतियोंके अनुसार यदि चेतन मकड़ीसे 
अचेतन जालेकी उत्पत्ति देखी जाती हे तो अधटितघटना- 
पटीयसी शक्तिसे युक्त परमेश्वरके लिये तो कद्दना ही क्‍या 
है ! इस प्रकार श्रुति भी “यतो वा इमानि भूतानि जायस्ते” 
( जिससे इन भूतोंकी उत्पत्ति होती है ) इस वचनके द्वारा 
इंश्वरकी निर्मित्तकारणता बतलाती है और “यत्यन्त्यमि- 
संविश्वन्ति! ( महाप्रयाण करते समय सभी भूत जिसमें 
प्रवेश कर जाते हैं ) इस वाक्यसे उपादानकारणताका 


# अविद्यया दुत्युं तीत्थां विधयाउस्तमइलुते # 
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प्रतिपादन करती है| इस तरह परमेश्वरकों अभिन्ननिमित्तो- 
पादानकारण बताकर-- 


“सर्व खल्विद बहा तजलानिति शान्त उपासीत!' 


“यद्द सारा प्रपश्च ब्रह्म हे; क्योंकि यद उससे ही उत्पन्न 
होता, उसीमें लीन होता, और उसीके सद्दोरे जीवित रहता 
है--इस प्रकार शान्तसावसे उपासना करे |? 

“इस श्रतिके द्वारा जड और चेतन तथा प्रपश्च एवं परम 
शिवमें कार्यकारणभाव तथा एकत्वका प्रदशन करती है । 
यही वेदिक सिद्धान्त है । 

अब यहाँ यह प्रश्न होता है कि क्‍या बअह्मकों जगतका 
कारण माननेपर मृक्तिका आदिक्रे समान उसको विकारी 
मानना पड़ेगा ? इसका उत्तर हे-नहीं; क्योंकि माया ईश्वर- 
का स्वभाव हैं, उस भायाके द्वारा ही वह जगत्‌का उपादान- 
कारण है, इसलिये यहाँ को३ विरोध नहीं है । चार पदार्थों- 
की सत्ता दंनेिपर सर्वत्र ही श्रगकी सम्भावना होती है । 
यहाँ ब्रह्मसे इतर वस्तुका अभाव है, इसलिये श्रमकी सम्भावना 
नहीं है। यदि इतर वस्तुकी सत्ता स्वीकार करते हैं तो 
अद्वतमावकी हानि होती है, ओर यदि नहीं स्वीकार करते 
तो भ्रम होता हे | इसी भ्रमक्रे निवारणाथ-- 

अह्यविदामोति परम्‌'; 'तमेव विदिस्वासिस्स्युमेति” 


'बह्वेत्ता परब्रह्मकों प्राप्त कर लेता है |? “उसीको जान- 
कर मृत्युकों पार करता है ।” 


“श्त्यादि भ्रुतियोंमें ब्रक्षक। तम (अज्ञान) से परे 
बतलाया गया है । उसीके ज्ञानसे जीवोकी म॒क्त होती है-- 
इस प्रकार ब्रह्मकों मुक्तिका कारण कहा गया है | 


इस तरह वेदान्तके सार-तत््वकों न जाननेके कारण कुछ 
लोग मोहित होकर वेदका उल्टा अर्थ लगानेके लिये यत्र- 
शील ह। ब्रह्मके शक्तिविशिष्टादेतमावकी कल्पना करते हैं, 
परन्तु उनका मत श्रममूलक हैं | 


इसी प्रकार स्वप्तके समान इस प्रपश्चकी मिथ्या बतलाने- 
वाला मत भी समीचीन नहीं है, क्योंकि इस प्रपश्चमें अर्थ- 
सिद्धि और क्रियासिद्धि देखी जाती है तथा यहाँ विधि-निषेष- 
विधायक शाखत्र ओर आचार्योंके उपदेश किये हुए. कतंव्य 
भी प्राप्त होते हैं । तथा-- 


'साभाव उपलब्धे: |! 
'वैधर्भ्याश न स्वमादिवत |! 


(२१) २।१२८ ) 
(२। २।२९ ) 





# विशेषाद्देतसिद्धान्त # 
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ध्याह्य पदार्थो का ग्रदण होता है इसलिये उनका अभाव 
नहीं माना जा सकता ।* 'जाप्रत्‌ अवस्थार्मे उपलब्ध दोनेवाले 
पदार्थ स्वप्न आदिकी भाँति मिथ्या नहीं हैं, क्योंकि स्वम्त और 
जागरण--ये परस्पर विरुद्ध धमंवाले हैं ॥' 

-इन सूत्रोंके द्वारा भगवान्‌ व्यासने प्रपश्चकों स्वप्न 
और इनम्द्रजालके समान बतलानेवालोंके मतकां अनेकों 
प्रकारसे खण्डन किया है। भगवान्‌ श्रीकृष्णने भी मिथ्यावाद 
नहीं स्वीकार किया है, वे मिथ्यावादियोंपर इस प्रकार कटाक्ष 
करते हैं-- 

“असत्यमप्रतिष्ठ ते जगदाहुरनीश्वरमस्‌ |” 

“वे जगत्‌को मिथ्या, अख्यिर और ईश्वरशून्य कहद्दा 
करते हैं । 

मिथ्यावाद इसलिये भी त्याज्य है कि उसमें अनेकों 
दोष दीख पड़ते हैं, जैसे जगतकों मिथ्या माननेपर यह प्रश्न 
उठता है कि इस प्रकारके निविशेष ब्रह्मक्री सत्तामें क्‍या 
प्रमाण है ! यदि कह्दों, श्रुत ही प्रमाण है ता भ्रुत भी तो 
जगतके ही अंदर है, अतः जगतके साथ वह भी मिथ्या 
हुई; फिर तो मिथ्या श्रुतिके प्रतिषादन किये हुए. ब्रह्मकों 
भी मिथ्या कद्दा जा सकता हैं। यदि तुम ब्रह्ममें अध्यास 
( आरोप ) स्वीकार न करो तो मुक्तिमें कोई बाधा दी नहीं 
दिखायी देती और यदि स्वीकार करो तो वह अध्यास 
स्वाभाविक द्ोगा, इसलिये उसमें सभी श्रुतियोंका समन्वय 
ही नहीं हो सकता। इसी प्रकार जीव, ब्रह्म ओर मोक्ष 
आदिका भी मिथ्यात्व माना जाने लगेगा। इसीलिये जगत्‌- 
का मिथ्यात्व वारण करनेके निमित वेदान्तमें ब्रह्मसे उत्पन्न 
हुए. जगत्‌को “यह ब्रह्मका ही स्वरूप है? ऐसा बतलानेवाला 
निम्नाडित--- 

'सद्नम्यस्वसारस्सणदाब्दादिश्यः ।! ( २।१५१४ ) 

--चूत्र बनाया गया है। तथा-- 

'न सिथ्थारवाय कल्पन्ते जगतः शिवरूपतः ।' 

“जगत्‌ शिवका ही स्वरूप है, इसलिये इसे मिथ्या नहीं 
मानते ।! 

--इस प्रकार दूसरी स्मृतियोंमें भी उक्त कथनका दी 
पेंघण किया गया है । 

अतः हम छोग अवयवावय विभावकी व्यवस्था करनेवाले 


द्वेतपाश्घराज आदिकी भौंति जीवको अज्ञ और इंश्वरको 
अज्जी माननेवाले सावयववादों नहीं हैं; क्‍योंकि जीवको 


ईंशवरका अज्जविशेष माननेपर ४श्वरमें मी जीवकी तरह सुख- 
दुःख तथा भयक्री आपत्ति माननी पड़ेगी। तथा ऐसा 
माननेपर--- 


“आकाशवरसबंशतभ्र पूर्ण: ।! 

“बढ़ आकाशके समान स्वृव्यापक्त और पूण है।! 

“इत्यादि सैकड़ों श्रुतियोंका विरोध होगा । 

इसी प्रकार हम घट-पट आदिकी तरह ईश्वर ओर 
जीवमें अत्यन्त भेद भी नहीं मानते तथा रज्जु-सर्पकी भाँति 
इ्थर-जीवमेंसे एक मिथ्या हे--यह भी हमें मान्य नहीं है; 
क्योंकि अत्यन्त भेद मानने या एकको मिथ्या माननेसे “सत्य- 
काम: सत्यसंकल्पः? इत्यादि भ्रुतयंत्रि सिद्ध खाभाविक 
अनन्त कल्याणमय गुणोंके अमावका प्रसज्ध उपस्थित हो 
जायगा । इम तो जिसमें सभी श्रतियोंका समन्वय है उस 
भेदाभेदवादको ह्वी माननेवाले हैं | जैसे “द्वा सुपर्णा' इत्यादि 
श्रु तिके द्वारा संसारप्राप्तिकी दशामें जीव और ब्रह्ममें भेद है 
और “तस्वमत्त) आदि महावाक्योंक्रे द्वारा मोक्षदशामें 
अभेद है । इस तात्तिक सिद्धान्तका आश्रय लेकर श्रीक्री- 
कराचाय विशेष्वैतसिद्धान्तका निम्नाड्डितरूपसे प्रतिपादन 
करते है--- 


श्रुत्येकदेशप्रामाण्यं दताद तमतादियु । 
ढुताई तमते शुद्धे. विशेषाई तसंज्षके ॥ 
वीरशेवेकसिद्ध।न्ते सर्वेश्ुतिसमन्वयः । 


विशब्देनोच्यते शम्मुद्दों सुपर्णंति मन्‍्त्रतः ॥ 
शेषशब्देन शारीरों यथप्रेरिति मन्त्रतः। 
अद्वेतेन भवेद्योगी यथा नथादिभिस्तथा ॥ 


'ट्वेत और अद्वेत आदि म्तोंमें भुतिका एकदेश ही 
प्रमाणभूत होता है; परन्तु जो शद्ध द्वेताद्वैतमत है, जिसे 
विशेषाद्त या वीरशेवसिद्धान्त भी कहते हैं, एकमात्र 
उसीमें सभी भ्रुतियोंका समन्वय है । “विशेषाद्वत' के “वि! 
शब्दसे शिवका प्रतिपादन होता है, यहाँ “दवा सुपर्णा सयुजा 
सखाय!” यह श्रुति प्रमाण है | तथा 'दोष' शब्दसे “यथास्नेः 
क्षुद्रा विस्फुलिक्ा: इस मन्त्रके आध!(रपर देहघारी जीवका 
कथन होता है । और “यथा नद्यःः इस मन्त्रके अनुसार जिस 
प्रकार समुद्रसे नदीका योग होता है बसे ही जीव ओर 
शिवके संयोगका “अद्वैत' दाब्दसे प्रतिपादन किया गया है | 

3० शिवः | 
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शिवाद्वितके भाष्य 


( लेखक--काब्यती थ, साहित्यविशारद पं० श्रीचन्द्रशेखरजी शर्मा ) 


हमारे इस भारतवर्ष देशमें वेदागमजीवी तथा परम 
वेदिक अनेकानेक मताचार्याने ब्रह्मसूज़-शिवसूत्रपर शिव-विष्णु- 
परक भाष्य रचकर अपने-अपने सिद्धान्तोंका प्रचार किया 
है | द्वेत और अद्वेतसिद्धान्तोंके जिस प्रकार अनेक भाष्य 
हैं, उसी प्रकार द्वैताद्वेत (शक्तिविशिष्टाद्वेत ) सिद्धान्तके 
भी अनेक भाष्य हैँ | जगदादिशिवाशानुसार शिवलिंगसे 
आविभूंत श्रीजगद्गुरु रेणुक, दारुक, एकोराम; पण्डिताराध्य 
और विश्वाराध्य नामसे प्रसिद्ध शिवाचार्योने वेदागमामि- 
प्रायानुसार 'शिवसूत्र' के भाष्य रचकर “शिवाद्रेत' सिद्धान्तकी 
स्थापना की । इन आचारयोंका समय अति प्राचीन है, यह 
ब्रात साढ़े पॉच हजार वषसे चली आयी हुई उनकी शिष्य- 
परम्परासे स्पष्ट दी प्रकट है। इन शिवादितसंस्थापक मूल 
पश्चाचायाने भाष्य रचे। यद बात प्राचीन ग्रन्थोंसे जानी 
जाती हे। लगभग सहस्त्र वर्ष पूव श्रीकराचार्य ( श्रीपति 
पण्डटित ) ने अ“अह्मसूत्रपर | 'शक्तविशिशद्वेत'प्रतिषदक 
भाष्य लिखा, जो श्रीकरभाध्यक्षे नामसे प्रसिद्ध 9ै। इस 
भाष्यमें सनन्‍्दर्भानुसार एकॉराम शिवाचार्य ( श्रीजगद्गुरु 
पद्चाचार्योमसे एक ) द्वारा रचित 'अधिकरणभाष्य' के 
अभिप्राय स्थान-स्थानमं उलिखित हूं । इनके अतिरिक्त 
द्शोपनिषदोंके भाष्यकार वृषभ पण्दिताराध्य पण्डितक 
तैत्तिरियोपनिषद्धाष्यंके आरम्ममें-- 

बेदब्यास॑ सूश्रकारं दुर्वांस॑ वृक्षिकारकम । 

भाध्यकृस्पण्डिताराध्य अ्रपये पाशमुक्तये ॥ 

-“इस प्रकार पाशबिमोचनार्थ सूत्रकार वेदब्यास और 
वृत्तिकार दुवांस ऋषिके साथ भाष्यकार पण्डताराध्यका 
नमन करके मख़लाचरण किया है| फिर इन्हीं पण्दिताराध्य 


पण्डितने अपने 'महानारायणोपनिषद्धाध्य' में (विश्वाराध्या- 

दयस्तु अस्यामुपनिषदि दहरोपासनाविषये' * ** ' “योजयितु 

शक्यमिति प्रोचुः ।” इस प्रकार उल्लेख किया है, जिससे 
पूज्यपाद विश्वाराध्य आचार्यक्ृत भाष्यका होना सिद्ध होता 
है। श्रीजगद्गुरु रेणुका चाय कृत 'रेणुकमाष्य' तो सत्र प्रसिद्ध 
ही है, जिसका विवरण “कल्याण' के 'शिवाड” में पृ० ३५७० 

पर प्रकाशित हो चुका है। इन भाष्योंके अतिरिक्त श्रीकण्ठ शिवा- 
चाय, श्रीनी लक ण्ठ शिवाचार्य, स्वप्रभानन्द शिवाचार्य, परमत- 
कालानल शिवाचाय,परवादिभयड्डर शिवाचाय; वज्नखाराध्य, 

उद्धठाराध्य, वेमनाराध्य आदि प्राचोन पण्दिताद्वारा रचित 

उत्तम शिवाद्वैतसिद्धास्तग्रन्थ सुप्रसिद्ध ही हैं। पूर्वोक्त श्रीकर - 

भाष्यमें शक्तिविशिष्टदैतभाष्यक्र्ता श्रीरेणुक, दारूक, 

एकोराम, गोकण, झंकुकर्ण, उपमन्यु; दधीचि। गौतम; 

दुबास, अगस्त्य आदि पृ्॒राचायके नाम आये ई । प्रसंगा- 

नुसार शाखान्तगंत श्रीनीलकप्ठ और श्रीकण्ठ% आदि 

आचार्याके माम भी आये दे और म्थान-स्थानमें अद्वेत- 
भाष्यकार श्रीमन्छंकराचाय और विश्विश्द्वेतमाध्यकार 
श्रीमद्रामानुजानायंका भी नामोल्टेग्व हुआ है। भाष्यकार 
श्रीनीलकण्ठ श्रीकगचायक भी पूर्व हुए) यद्द बात ऑ्रीकर- 
भाष्यमें उनके नामे।ल्टेखसे विदित होती है | दसवीं शताब्दी में 
काइमीरके नाथानन्द शिवालचायके शिष्य स्वप्रभानन्द नामक 
बीरशेवाचायन 'शिवाद्वेतमञ्जर्र| प्रन्थ टिखा। काश्मीरक 
सोमानन्द शिवाचायक्रत ४शवर्दृष्ट' प्रन्थ भी प्रसिद्ध हे । 

इनके अतिरिक काश्मीर द शप्रसिद्ध' शिवसूत्रशिवसूत्रवातिक 
पन्दकारिका; त्रिशिकाशास्त्र, (चिदागमचन्द्रिका $ प्रत्य- 
भिज्ञाह्दय' आदि प्रन्थ प्रमाणभूत माने जाते है । 


>्यप्ा८-० ३८ 0)>4%#क८-:७७०- 


मिलता हैं | 


# यह ग्रन्थ अभ देवनागरील्िपमे नहीं मुद्रित हुआ है, आन्य अश्षरमिं मुद्रित मद्रास, मैसूर, काशी आदि ख्थानोंमें 


# अनेक पण्टित अवतक श्रीकण्ठमाध्यकों हो श्रीनील्कण्द्भाष्य बतलाते आये हू । परन्तु ये दोनों थ्रन्थकार और इनके 
ग्रन्थ अलग-अलग दे । श्रोकरमाध्यमें श्रीनीलकण्ठ शिवाचाय और श्रीकण्ठ शिवाचाय ये दोनों नाम दो प्थक्‌ आचायौंके लिये आये 
हैं। क्रियासार! नामक सुप्रसिद्ध शिवाद्वैतगन्थमें यह बात और भी स्पष्ट हों गयी है, जहाँ अ्न्थकारने यह कहां है कि 'नीलकण्ठ 


शिवाचार्यकूत विशिष्चद्वेतसिद्धान्तप्रतिपादक भाष्यकों भें यहाँ 
मिलता है, औनीलकण्डभाष्य अमीतक कहाँ नहीं मिला । हों, 


( अध्याय ) हैं । 


कारिकारूपसे निबन्‍्धन करके कहता हूँ ।” श्रोकण्ठभाध्य सर्वत्र 
इसका कारिकारूप “क्रियासार! मिखता है, जिसमें ३२ उपदेश 


$ श्स परम उपादेय ग्रन्थका अनुवाद कर्णाटक माषामैँ भी प्रकाशित हुआ दै । 


वेदान्त ओर शक्तिविशिशद्वितसिद्धान्त 


( लेखक--श्री पन्चाक्षरजी शास्त्री 


वागथाविव सम्पूक्कों. वागथरप्रतिपकये । 
जगतः पितराौ बन्दे पायंतीपरमेश्वरी ॥ 


सकल श्ञात्रमें पारद्गत विद्वानोंको यद तो माझूम दी 
होगा कि वेदान्तमें प्रपश्चक मायिक बन्धनसे छूटनेके द्वारा 
शिव और जीवके एकत्वकी स्थापना की गयी है । इसीलिये 
बड़े-बड़े विद्वानंनि संसारमे अन्य सब शासख्रोंकी अपेक्षा 
वेदान्तश्ञासत्रकी ही प्रधानताका इस प्रकार व्णन किया है-- 

तावद गजन्ति शास्त्राणि जम्बुका विपिने यथा । 

न गजति महाशक्तियांवद वचंदान्तकेसरी ॥ 


तालये यह कि जिस प्रकार सिंहके सामने गीदड़ मौन 
रहते हूं उसी प्रकार वेदान्तके विपयम सभी शास्त्र मृक दे 
जाते द । परम प्रमाणभून इस वेदान्तशास्त्ररूप समुद्रसे मन्थन 
करके निकाले हुए अमृतकी ही भिन्न-भिन्न आचार्योने स्वयं 
पान किया और दूमरोंको पान कराया था | देताईेत तथा 
विद्विशद्तसिद्धान्तके प्रतिपादक शद्ास्त्र भी वेदान्तमूलक 
हानके कारण प्रामाणिक मानकर मुमुन्तु आद्वारा यहीनत हते हैं | 
इसी प्रकार जा शक्तिवशिशद्वतलिद्धान्तरक् है; वह भी बेद- 
सम्मत ट्ै--यह सभी वदवेत्ताओंकों स्पष्टरूपसे शात है । 

बेद, आगम और उपनिषदोंक परिशोलनसे श्री जगदूगुरु 
रेणकाचा्य आदिन इस दाक्तिविशिष्टाद्रेतसिद्धान्तरणका 
स्थापन किया है | उनके ही मतका अनुसरण करनेवाले 
झिवादेतवादी, भेदाभेदबादी और वीरदाव 
सभानार्थंक्र शब्दोंसे कदें जाते ८ूँ | 


इत्यादि 


वेदान्त और शक्तिविशिशदवतश्ास्त्रमं प्रायः एकी- 
करण है | इसमें शिव और जीवकी एकताका प्रतिपादन 
किया गया है । इसी सिद्धान्तभून ऐक्यकों शक्तिविश्विश- 
दैतवादी 'लिझाखुसामरस्प' कहते हैं। “अंग! नाम है जीवका 
और “लिक्ष!” शिवकी संज्ञा है; इन दोनोंकी एकताका ही 
पलिड्ाज्लसामरस्प' शब्दसे प्रतिपादन किया गया है | 


सिंहगर्जनाके समान जो वेदान्तमें “तत््वमसि” महा- 
वाक्य है उसीके अर्थभूत लिज्ञाज्नसामरस्पका शिवादैतदर्शन- 


स््ज 


में इस प्रकार प्रतिपादन किया जाता है--- 


लिक्नं तत्पदमाख्यातमऊ् ध्वंपदमीरितम्‌ । 
संयोगो$सिपद प्रोक्तमनया रडुछिड्भयोः ॥ 


पलन्ठ 'तत्‌” पद कहा गया है, अन्ञ शब्दसे 'त्वम! 
पदका कथन हें और इन दानोंका संयोग 'असिः कहा 
गया है ।? 


ल्िज्ष (शिव ) और अड्ज ( जीव ) का सम्बन्ध और 
दी प्रकारका £ इन दोनोंमे सवंधा अभेद हीं है। ऐसे 
ल्िज्ञ आर अज्ञकी एकतासे प्रकट हुआ जो आनन्द ऐ 
उसीका नाम ब्रझ्मानन्द है | एकमात्र अनुभवसे ही जानने- 
योग्य ऑर वेदास्तशाम्रका रहस्यनून जो लिक्लाइसामरस्थ 
है-यही वीरदाबोंका जीवनभूत है | जैसा कि कहा जाता है-- 


दृताईंतमत वीरशैव॑ मोक्षैककल्पकम । 
सववेदामन्तसिद्धान्तसारं सर्वार्थसिद्धिदम्‌ ॥ 


इसका भाव यद है कि शाक्तविशिष्टादतसिद्धान्तर्की 
मद्दत्ताका वेदान्तमें भलीमाँति प्रतिपादन हुआ है, अथवा 
वीरशदभद्धान्त समस्त वेदान्तका सारभूत दै । 


शक्तिअआ शक्तिसांश्रेव पदार्थद्रयमुच्यते । 
शक्तयो5त्य जगत कृत्छ शक्तिमांस्तु महेश्वरः ॥ 


दाक्ति और शक्तिमान दो पदार्थ कहे जाते हैं; 
शक्तिमान्‌ स्वयं मटेश्वर है और इनकी शक्तियाँ ही सारा 
जगत्‌ है ।* 

वेदान्तमें अधिकतर हम शिवशक्तिका ही विल्यस देखते 
हूँ | दृश्य और सूक्ष्मरूपसे स्थित यह समस्त चराचर प्रपन्न 
शिव-शक्तिसे विशिष्ट हे और यह शिव तथा शक्ति--दोनोंका 
स्वरूप हो है, इसी सिद्धान्तका शक्तिविशिष्टाद्वेतशास््रमे 
प्रतिपादन किया जाता है । 


शियं भूयाद । 


न्ब्ग्ग्न्बधधट<--ं “0 जन िययना--- 


आधुनिक दर्धिमें वेदान्तका तात्यये 


( लेखक--श्री बी० सुम्रह्मण्य अय्यर ) 


वेदान्तकी शिक्षाका जो कुछ स्वल्पांधा में ग्रहण कर 
पाया हूँ उसके लिये मैं अपने परम भ्रद्ेय गुरु श्रीसश्चिदानन्द 
शिवामिनत्र नरसिंदहभारती स्वामी ( “<ंगेरीमठके भूतपूर्व 
जगदूयुरु ) महोदयका पूर्णतः ऋणी हूँ। उन्होंने अपने 
विनश्वर दरीरमें ही भारतवर्षके बाहर भी इस युगके एक 
सच्चे ज्ञानगाकी उच्चातिउश्व प्रतिष्ठा प्रात्त की थी | उन्होंके 
चरणोंमें शिष्यकी भाँति बेठनेका अमूल्य अधिकार मुझे 
मिला था। इस समय उन्हों चरणोमें पुनः मानसिक प्रणाम 
करता हूँ | 


उन्होंने ही वेदान्तके ये तीन कभी न भूलने योग्य 
लक्ष्य मेरे हृदयमें स्नविष्ट कर दिये थे--- 


१-वेदान्त भूतमात्रके मुखक्की साथना करता है 
( सवसच्चसुखे द्वितः ) | 

२-बेदान्त कभी किसी दाद्वनिक या धामिक सम्प्रदायसे 
विराध नहीं करता । 

३-बेदान्त-तल्वमें दूसरोंसे विवादके लिये स्थान ही नहीं 
है) संसारके किसी भी व्यक्ति या विचारपरम्परापर विजय 
ग्राम करनेकी यह चेष्टा नहीं करता, क्‍योंकि समस्त विचारों- 
को यह अपना ही अज्ज मानता है ( यथा स्वदृस्त- 
पादादिभिः ) । ओरेम्‌ 

संसारकों सदर्तों बार वेदान्तकी व्याख्याएँ. बतलगयी जा 
चुकी है । यह कहा जा सकता है कि जो कुछ उनमें कहा 
जा चुका है उसमें काई नयी भ्रात जोड़नेकी और जो 
तत्मम्बन्धी सारग्रन्थ हूँ उनमें काई हृद्धि करनकी आवश्य- 
कता नहीं है| परन्तु पूतवर कालसे ही कितने दी व्यक्तियोंकि 
द्वारा भिन्न-भिन्न प्रकारसे यह प्रकट किया गया और इसके 
प्रकट करनेकी आवश्यकता हुई; इससे यह प्रतीत हींता है 
कि संसारकी परिवर्तनशील पग्रकृतिकि कारण भिन्न-भिन्न 
समयोंकी संस्कृति ओर ज्ञानके अनुरूप वेदान्तके नये-नये 
वर्णन करने दी पढ़ते हैं। वर्तमान समयमें प्राचीन पूर्वी 
ओर नवीन पश्चिमी सम्यताके सम्मिश्रणके फलस्वरूप एक 
नयी ही दृष्टि उसन्न हो गयी हे | साथ ही यद्द युग प्रधानतः 
विशानका युग कद्दा जाता है। अतः यहाँ इमने इस 
आधुनिक दृष्टिसे वेदान्तपर विचार करनेंकी चेष्टा की है । 


वेदान्त' शब्दका अथ॑ पौवांत्य और पाश्मात्य दोनों ही 
देशोमें कई प्रकारसे किया गया है। अधिकांश लोगंकि लिये 
इसका तात्पय धामिक या धर्मशास्त्रीय वस्तु है । कुछके लिये 
यह पाण्डित्यपूर्ण सिद्धान्तनिरूपण या मीमांसामात्र है। जो 
इन दोनों स्वरूपसे ऊबे हुए हैँ, उनके लिये वेदान्त रहस्प- 
पूर्ण अनुभूति, योगसमाधि या महात्माओंकी कृपासे प्रास की 
गयी दिव्यदृष्टि है। परन्तु जेसा कि “वेदान्त' शब्दसे ही 
लक्षत होता है, वह न केवल वेदकी द्वी वरं शानमात्रकी 
पराकाष्ठा है। वह उस तत्त्वका अस्वेषण करता है जिसपर 
अन्य समस्त ज्ञान अव्ंम्बित हैँ ( “ब्रह्मविद्यां सर्वबिद्या- 
प्रतिष्ठाम! ) । अन्य दान्दोंमें वेदान्त सम्पूर्ण मानवीय शान 
और अनुभवोंका अपनेमें समाहित कर लेता है। धर्म, 
सम्प्रदाय, मत-मतान्तर, योगादि तथा सम्रस्त विशान ओर 
कलाएं ( वेद+अन्त ) उसके अन्ततक पहुंचनेंके उपकरण, 
माधन या सीढ़ियाँ हूँ । स्वभावतः असंख्य प्राणियोंकी रच 
तथा उनके ज्ञान ओर सामश्यक अनुसार इनके अनकानेक 
मेदापमेद भी हैँ । अधिकांश व्यक्ति धमका ही 
वदान्त समझकर सनन्‍्ताप कर छेते हूँ, परन्तु यहाँ हम केवल 
धर या इश्वरापासना और उसके अनेक भेद अथवा कम- 
काण्ड ओर उसके आद्ययका विवेचन न करेंगे। न हम 
साम्प्रदायिक धर्म अथवा आत्माके स्वरूप) स्वगे-नरकांदि 
सत्‌-असत्‌ या इश्वर ओर जीवसम्बन्धी विपयोपर ही विचार 
करेंगे। शास्त्रोोके अनेकानेक पाठों तथा अथोकी, जा 
व्याकरण, साहित्य या न्याय आदिसे सम्बन्धित हूँ, यहाँ 
चर्चा न की जावयगी और न योगसम्बन्धिनी रद्स्थपूर्ण 
साधना, सुखानुभूति तथा अछोकिक दाक्ति या सिंद्धियोंका 
ही उल्लेग्व किया जायगा। यहाँ हम मीमांसा, न्‍्यायः 
सांख्य आदि भिन्न-भिन्न सम्प्रदायों या सिद्धान्तोंका स्वण्डन 
नहीं करेंगे, जो सभी सम्प्रदाय कई प्रकारसे वेदान्तकी पुष्टि 
ही करते हूँ । इस लेखर्म हमारा प्रयोजन उस मूलभूत 
सिद्धान्तका उद्घाटन कर देना है, जिसका अवलम्बन कर 
मानत्रग्ुद्ध परमतत्त्वकी प्रामिके लिये प्रवृत होती है| 
यही चरम सत्ताकी प्रामति वेदास्तदर्शनका मी उद्देदय है । 


वेदान्त उन्हींके लिये है जो सत्यकों शेष रुम्पूर्ण बस्तुओं- 
से श्रेष्ठ समझते ६, जो सब कुछ देकर सत्यको ही प्रातिकी 


(आग अन्य... भिपिकाननमपिकअी पा भेदनी 'भकलम फितत पद भेजी ९० मरफक कर चिकनी चिकनी "१. हेड. कथा 2 
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इच्छा रखते हैं। वे आनन्दके उतने एकान्त इच्छुक नहीं 
हैं जितने सत्यके । सत्य ही शेष सम्पूर्ण सिद्धियोंका साधन है 
( 'सत्यमेव जयति, सत्येन लभ्यः? ) | इसीलिये वेदान्त- 
दर्शनका प्रथम प्रइन यही है कि 'सत्य क्‍या है ?” 


अन्य सब उपकरण या सीढ़ियाँ मत ( व्यक्तिगत 
बिचार ) कही जाती हैं, किन्तु वेदान्तका सम्बन्ध किसी मत- 
विशेपसे न होकर तत्त्वसे ही है। इसका सम्बन्ध परमाथ- 
तच्वसे है | यह मनुधष्योंकी रुचि या इच्छासे नितान्त स्वतन्त्र 
है । जिस प्रकार दा और दाका योग सदा चार ही है, इसी 
प्रकार सर्वोत्कृष्ट सत्य भी सदेव एकरस रहता है । सत्य वही 
है ज्ञिसमें कहीं विरोध या वंपरोत्य न हों और न उसकी 
सम्भावना ही हो | इस सत्यतक पहुंचनेकी जो सीढ़ियाँ हैं 
उनमे नीचेके स्तरोंमे मतभेद अधिक होते हैं, या उनकी 
अधिक सम्भावना रहती है। उदादरणार्थ मिन्न-मिन्न उपासना- 
पद्धतियों या रहस्थानुभूतियेकि सम्बन्ध्म कितने अधिक मत- 
मतान्तर हूँ ) वे सभी उत्तम्रेत्तर क्षीण होते जाते हैँ । 
वेदान्तका उद्देश्य इस मतभेदका मिटा देना तो हैं हीं, 
यह उस श्ञानका मी प्राम करनेका ल्श्ष्य रखता है जिसे प्रातकर 
सब कुछ जाना जाता हैं और सारी दांकाएँ बिलीन हा जाती 
हैं ( छिद्यन्ते सबंसंशया: )। इस प्रकार हम मतसे ऊपर 
उठकर तत्त्वतक पहुँनते है । 


यह प्रश्न किया जा सकता है कि इस त्चज्ञानकी 
उपनोगिता क्‍या हे, जब कि इस ज्ञानकों प्रात करके भी मनुष्य 
प्रकृतिक उन्हीं नियमोसे शासित हूं।ते हैं जिनसे इतर जन ? 
इसका उत्तर बंदान्त यद्द देता हे कि ज्ञानके इस उद्दिष्ट स्थल- 
पर पहुँच जानेपर सारी #प्सित वस्तुएँ प्रात्त हो। जाती हूं 
(“ब्रह्मबिद्‌ आप्रोति परम, “सर्व तदस्मिन्‌ समाहितम' 
इति )। तब न तो का अप्राप्य वस्तु रह जाती है, न कोई मय 
ही शष रहता है | सत्य तो यह हे कि केबल शान ही नहीं, 
सम्पूर्ण जीबनकी पूर्णता प्रात है जाती है । हमारे अस्तित्व- 
की सार्थकता पृर्णरूपसे सिद्ध हं। जाती है ( यद्दी परम पुरुषा- 
थेहे)। 

वेदान्त ऐसे किसी अनुभव या ज्ञानकी अवद्दलना नहीं 
करता जो जीवनके किसी भी पक्षसे सम्बद्ध है | वह समस्त 
जीवनके सम्पूर्ण अंगों और स्वरूपोंका मूल्य निरूपण करता 
है| वह जीब और जगत्‌की समस्त सत्ताकों अपनेमें निद्दित- 
कर मनुष्यकों उसीके जीवनकालमें पूर्णताकी प्राप्ति कराना 


,#ँय॥#न्‍्यदाकर' को /पिकजनी पेय अररिया नेता न्की प#ह रे, 
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चाहता है | वेदान्तके अनुसार मनुष्यके सारे उद्योग इसी 
पूणताकी प्रासिके छिये क्रमशः ऊँचे चढ़नेकी सीढ़ियां हैं । 

(3 

माग 
इस उद्देश्यकी सिद्धिके लिये वेदान्त बुद्धिके आधारपर 
विचार आरम्भ करता है। वह प्रतीयमान दृश्य वस्तु अर्थात्‌ 
जगतसे अपना विवेचन आरम्म करता है । घामिक या 
साम्प्रदायिक गवेषणाकी माँति वह किसी अज्ञात या अननु- 
भूत शक्ति (इंश्वर आदि) की जिज्ञासासे नहीं शुरू करता । 
वह किसी वस्तुकों, जबतक वह बुद्धिकी पराक्षामें उत्तीण 
ने हों जाय, सत्य स्वीकार नहीं करता । बेदान्तके अतिरिक्त 
अन्य सभी विचारधाराएं आनन्द या सुखप्रासिको द्वी 
सत्य या उद्देश्य मानती हैँ । वे यह भूल जाती हूँ कि मिथ्यासे 
भी मुख या सन्तोपकी प्राम्ति है जाया करती है; परन्तु 
वदान्त सत्यके अनुसं धानमें आनन्दका भी अतिक्रमण 
करता है, उसके भी पार पहुँच जाता है। आनन्दकों तो 

वबदानत एक कोप ( आवरण ) मात्र मानता है | 


आनन्द ओर मुख-सन्तोपसे परे पहुँचकऋर संत्यका 
अनुसंधान करनेवाल्य काई घीर पुरुष ही हो सकता है। 
पश्चिमी देशोंकि हमारे आधुनिक विज्ञानवेत्ता भी धीर नहीं 
कहें जा सकते | कारण यह हे कि वे अपने उद्देश्य या सुख- 
सम्बन्धी लक्ष्यबशेपसे निरपेक्ष नहीं हो सके हैँ। अतः 
स्वभावतः उनका सत्य पक्षपातपूर्ण या अतिरज्ञित होता है। 
चरम स्त्यकों प्रात करनेके लिये सारी वासनाओंके त्याग- 
पृत्रंक पूर्ण वेराग्य धारण करनेकी अनिवार्य आवश्यकता है। 


धीर साधककी विशेषता यह होती है कि वह कुछ इस 
भाँति प्रइन करता है--बेदमें, बाइबलमें, कुरानमें तथा ऐसे 
ही धमशास््रोमें जा कुछ लिखा है अथवा प्राचीन ऋषियों 
या नवीन विज्ञानविशारदोंके द्वारा जो बातें कह्दी गयी हैं 
या कृष्ण, बुद्ध, खीष्ट, मुहम्मद, शड्डूर, रामानुज, मध्य 
आदि महान शिक्षकोंके द्वारा जो शक्षाएं दी गयी हैं वे सत्य 
है, यद दम केसे समझे ! आधुनिक अनुसंधानोंमें कुछ 
अत्यन्त प्रामाणिक विशानी यह विचार प्रदर्शित करते हैं कि 
रहस्यात्मक या योगसम्बन्धी अनुभव मानसिक्क श्रान्तिमात्र 
हू ( देखिये बेडत्री महोदबक्ी 7,023८ ० ६४८ एन८ट0०॥- 
50०७७ या बरनर्ड हटंकी 75ए८ा00072५ ० [॥5थ्ा[ए 
नामक पुस्तक )। प्रश्न यह है कि हम उन्हें वेसा ही क्‍यों 
न समझ ! यदि अनेकानेक रहस्यवादियोंके इश्वरसाक्षात्कार 


छरेर 
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करनेपर भी संसारसे युद्धों, मद्दामारियों और भूकम्पोंका अन्त 
नहीं हुआ तो क्या कम-से-कम ईश्वरसे संकेत पाकर वे दुनिया- 
के लोगोंको आनेवाली विपत्तियोक्री आगाह्दी भी नहीं करा 
सकते ! 

जो केवल 'हीनदृष्टि! या 'कृपणस्मृति” रखते हैं और 
जो यह परीक्षा नहों करते कि झास्त्रररग्पपा तथा अधिकारी 
पुरुष क्या कहते हैं, वे वास्तवमें वेदान्तक्री घीर सत्य- 
साधनाके अधिकारी नहीं हैं । वेदान्त तो बुद्धिनिर्णीत सत्यकी 
खोजका निर्देश करता है। उनकी दृ ष्टका जेसा उत्तम व्णन 
भागवत तथा महाभारतमें हुआ है; अन्यत्र नहों हे। सकता । 
सत्यके धीर अन्वेषकोंके सम्मुख यदि स्वयं इश्वर उपस्थित 
होकर कटे कि में ३श्वर हूँ, तो वे पूछेंगे कि "हम कैसे समझें कि 
आप ईश्वर हैं और जो कुछ आप कह रहे हूँ वही सत्यहे !! 
इस ऊँचे स्तरपर बहुत कम विचारधाराएं पहुँची हैं । 
इतिहासमें यह एक ही उन्नत सिद्धान्त प्राप्त हाता है | जब 
किसी मनुष्यर्म सत्यके अन्वेपणकरा यह धीरभाव भर जाता है 
तब वह विचारके क्षेत्रम प्रवशा करनके योग्य होता है । यह 
विचार ही वेदान्तदर्शन कहा जाता है। वदान्त ऐसी किसी 
वस्त॒का सत्य नहीं मान सकता जे। बुद्धिकों कसोंटीपर सत्य 
न उतरे। श्रुति ( शब्दप्रमाण ) इस सत्यसाधनाका प्रथम 
सोपान है। सुक्ति उससे ऊंची भू-मपर आती है। अन्तिम 
सोपान अनुभवका है| अनुभव ही सावभीम और नि्विवाद 
होकर सारे भेदोंकों नष्ट कर देता और अन्त शान 
कहलाता है। यह अनुभव ही सर्वोच्च न्यायालय है | 


पद्भति 


बदान्तका विद्यार्थी सबंप्रथम अपने ज्ञात भौतिक और 
मानसिक जगतूकी गति-विधिकी जिज्ञासासे ही अपना कार्य 
आग्म्म करता है । अनुमत्रसे उसे शिक्षा मिलिती है कि जीवनमें 
दुःख और अज्ञान है। वह क्रमशः इस दुःख और 
श्रान्तिके कारणोंका दूर करता हैं | इस कार्यके लिये आवश्यक 
शान प्राप्त करते हुए. उसे बिदित होता है कि उसके पास 
जितनी दी कम विवेच्य वस्तु या विचारसाधन होंगे उतनी ही 
अधिक त्रुटि हो सकती है | अधिक-से-अधिक विस्तृत क्षेत्रसे 
एकत्र किये गये प्रमाणोंस प्रमेय सत्य अधिक निश्नॉन्‍्त हो 
सकता है। वह यह भी समझता है कि जितना ही कम 
अशान होगा; दुगल तथा मयकी दूर करनेकी उतनी ही 
अधिक सम्मावना भी दोगी, और उतनी ही अधिक 
आनन्दकी उपलब्धि हो सकेगी । 





दशनशास्त्रकी परिभाषा यदि यह की जाय कि बह 
जीवन या अस्तित्वके सम्पूर्ण आधारकी बुद्धिसंगत मीमांसा 
करता ह--परम्परा या शाज्जसापेक्ष नहीं, तो हम 
वेदान्तदशनकों अन्य सम्पूण दाशनिक विंचारधाराओँसे 
एक मुख्य बातमें भिन्न पाते हैं। अन्य सभी देन केवल 
जाग्रत्‌ अवश्थाक़े आधारपर विवेचन करते हूं, वे जाम्रतूकी 
ही दृष्टिसे सारी वस्तुऑपर विचार करते हैं; किन्तु बेदान्त 
जाग्रतू, स्वप्न और सुघुमि, तीनों अवस्थाओंकों अपनी 
विचारसीमामें रखता हैं और इन तीनोंकों अपने तत्त्व- 
विवेचनके लिये उपयोगी मानता हैं। यूरोपमें स्वप्त और 
सुषुप्ति अवस्थाओंका मनोत्रिज्ञान तथा दरीरविशानकी दृष्टिसे 
गहन अध्ययन किया गया दूँ; पर ताक्ष्चिक या दाशंनिक दृष्टि- 
से उनपर अबतक वहाँ विचार नहीं किया गया । यूरोपीय 
तथा भारतीय सभी विचारपरिपटियों यह मान लेती हैँ कि 
जाप्रत्‌ अवथाकी अनुभूत वस्ता वास्तविक या सत्य हैं और 


' स्वप्तकी बस्तुओंके सम्बन्ध ही सत्यासत्यका मतभेद है। 


परन्तु वेदान्त इसे इस प्रकार स्वीकार नहीं करता । यहाँ 
इस समस्यापर स्थानाभावके कारण विचार नहीं किया जा 
सकता, केबल वेदान्तदशनके इस सम्बन्धक निष्कर्षकों ही 
हम प्रकट कर सकते हैं | उसका कथन हैं कि जाप्रनकी 
अवस्था स्वप्ाबस्थासे पृर्ण समानता रखती है । जबतक ये 
दानों अवन्थाएँ रहती है तबतक दोनों ही सत्य प्रतीत होती 
हैं, पर बास्तवर्म थे असत्य हूँ । जाग्रत्‌ अवस्थाका संसार भी 
स्प्रसष्टकी ही भाँति असत्य है। दृश्यमान संसार केव्ड 
कल्पना है।यह श्रेष्ठ वजानिकोंकी ही खोज नही है अप तु संसार- 
के सभी समयोक अग्रगण्य विचारकोंका यही निश्चय है| 
प्लेट शेक्सपियर। दांपिनद्वार/ बकठे और काण्ट आदि- 
की गणना इसी श्रेणीम की जा सकती दें । यही वेदान्तकां 
शाश्वत रहम्य है। मैत्रेयी उपनिपत्‌का यद्ध कथन है-- 

'संसार अपनी दी कल्पना है | यत्षपूषक इस ( अपनी 
कल्पना ) को विद्युद्ध करना चादिये। 

जैसी कल्पना होगी वसा द्वी वह बनेगा । यददी चिरन्तन 
रहस्य हे ।! 

पश्मदशशी में कहा है--“बाह्य संसार हमारा मन ही है । 
इसे शुद्ध करनेकी चेष्टा करनी चाहिये | यह पुरातन सत्य 
रहस्यरूपमें सुरक्षित हैं कि मन जिस ओर प्रदृत्त होता दै 
वही रूप धारण करता है। ( विस्तारके साथ इस विषयकां 
प्रतिपादन माण्डूक्यापनिषद्‌ अध्याय २ के १--१६ मन्हत्रोंमें 
क्रिया गया है। ) 


# आधुनिक दृष्टिमे बेदास्शका तात्परय + 


उरेईे 
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यह मनकी कहपनाका संसार; जो हमारी जाप्रत्‌ और 
स्वप्नावस्थाके जगतकी सृष्टि करता है; सुधुत्तिकी अवस्थामें 
हमारे अहंका रके साथ ही विली न हो जाता है। यद्यपि हमारा 
मोह संसारके प्रति इतना प्रबल होता है तथापि वह (संसार ) 
नींदर्म नहीं रह जाता । यह कोई नहीं कद्द सकता कि हमारी 
सुषुस्तिके समय संसारकी सत्ता रहती है। जिसे आधुनिक 
विज्ञानका शान है वह जानता है कि संसार केवल कल्पना 
है| एडिंगटन महोदयका कथन हैं कि यदि मोटे झब्दोंमें 
निष्कप या सारकी बात कही जाय तो वह यही हैं कि “यह 
संसार जिस वस्तुका बना हुआ है वह मानसिक वस्तु ही 
है | हमारा परिचित संसार मनकी सष्टे है| बाह्य भौतिक 
संसार अब छायामात्र रह गया है| संसारसम्बन्धी श्रमके 
निवारणके लिये हमने जो प्रयास किये उनके परिणामस्वरूप 
संसारका ही निवारण है गया, क्योंकि हमने देख ल्टिया 
कि सबसे बड़ी श्रमकी वस्तु तो स्वयं संसार ही है | जीन्स 
महोदय भी इस विपय्रम एडिंगटनसे सहमत हैँ । यहीं विज्ञान 
रुक जाता है | किन्तु बदान्त प्रइन करता है कि “सुपुसिकी 
अयस्थामें इस ( संसारकी सु," करनेवाली ) कब्पनाका क्या 
रूप होता है !' 

सारा ( काह्यनिक ) संसार और उसके साथ हां अपना 
व्यक्तित्व अथवा अहंकार सुपुमिकालमे लुप्त दो जाता है यह 
तो सर्मी जानते हैं । यह स्थूल) सारयुक्त, भौतिक संसार; जो 
इतना अधिक सत्य समझ पड़ता है, पर जे गाद़ी नींदमें 
रद ही नहीं जाता, इसी कारण असत्य कहा जाता है । 
इसे ही मिथ्या या माया कहते हैं | 

कुछ अन्य उत्कृष्ट विज्ञानवेत्ताओंन भी इस प्रकारकी 
बात कष्टी है--“यह जीव, जो हमारे संसारका सुस्पष्ट केन्द्र है, 
जो संसारमें अत्यधिक अनुरक्त है; क्‍या कभी नष्ट हो सकता 
है ? इसके बिना ते निश्चय ही संसारकी मत्ता ही नहीं रहती | 
तथापि यह जीव प्रतिरात्रि मृत्युकं। प्रात द्वोता है| हम 
इस बातका पता नहीं लगा सकते कि किस क्रमसे यह 
जीव आरम्ममं अपनेपनका बेच प्राप्त कर पाया ।-- 
( जूलियन दक्‍सले ओर एच० जी वेल्स ) 

कल्पना (या मन ) की तीनों अवम्थाएं ( जाग्रत्‌; 
स्वप्त और सुषुत्ति ) जो एकके बाद दूसरी आती और विलीन 
होतो हैं, मिथ्या हैं | परन्तु जो वस्तु इन तीनों अवस्थाओं- 
के आते-जाते रहनेका शान रखती है, जिसे साक्षी कद्दते हैं; 
वह निश्चय ही स्थिर है। यदि वह स्थिर न होती तो इन 

५ 


परिवर्तनेशील अस्थिर अवस्थाओंका भान हीन द्ोता। 
यह भी स्मरण रखना चाहिये कि “अहं' या में? नामक 
वस्तु भी जाग्रत्‌ ओर स्वप्तावस्थामें देखे गये संसारका दी 
अंग है, अतः वह भी मिथ्या है | वह क्षणमें उदय द्वोती 
और क्षणमें लोप हो जाती है। साश्षीका आना-जाना कोई नहीं 
जानता । इसलिये वह नित्य कह्दा गया है। वह सम्पूर्ण 
दृश्य वस्तुओंसे मिन्न है। उसका बोध इस मिथ्या संसार- 
विषयक शब्दोंसे नहीं कराया जा सकता। वह साक्षात्‌ 
चेतन है ओर वहीं अन्तिम सार वस्तु है। मैक्स प्लेंक 
श्रोडिंजर, आइन्सटीन, एडिंगटन तथा जीन्स आदि सर्वो- 
त्कृष्ट विज्ञानवेत्ताओंका यही मत हें। इसके आगे कल्पना 
बिलीन हो जाती है ( जैसे सुषु्तिम ) और पुनः उदय 
होती हे ( जागप्रत्‌ और म्वप्तम ) अतः इम उसे चेतना 
या साक्षी ही जेसी साग्पूर्ण वस्तु समझते हैं । पर यथार्थतः 
इस 'सारपूर्ण' शब्दका प्रयोग उक्त वस्त॒ुके साथ नहीं 
किया जा सकता। इसीलिये साक्षी ( द्रश ) या चेंतन 
बस्तुकों 'आत्मा' शब्दसे अभिद्दित करते हूँ। पुनः जब 
संमार जाग्रत्‌ तथा स्वप्तकी अवश्थाओंमें प्रकट होता है 
तब यदि हम यह देख सके कि सारी दृश्य बस्तु और 
जीव भी वास्तवमें एक ही हैं तो इस एक व्यापक्र तत्त्वकों 
ब्रह्म कहेंगे | 

ता क्या हमारी जाग्रतू अवस्थाका सम्पूर्ण शान और 
विशेषतः विविध विज्ञानोसे प्रात शान निष्थयोजन दी है! 
इसका उत्तर यह है कि सभी विज्ञान उस अन्तिम सत्यकी 
ओर मंकेत करनेंके कारण अत्यन्त महत्त्वपूर्ण हैं। दर्शन- 
शास्त्र बिना विशानकी सहायता न कभी अस्तित्वमें आया 
है और न आ सकता है | पर गत युगोंमें किस प्रकार यह 
शाख्र विज्ञानेक आधारपर अवलम्बित रहा है और वर्तमान 
कालम प्रत्येक विशानशासा इस उद्देश्यकी पूतिमें कहातक 
सहायक हो रही है, ये विषथ इस निब्रन्धक्री सीमाके 
बाहर हूं । 

सत्य 


हम कैसे समझें कि वेदान्त जिसका उद्घाटन करता 
है वही सर्बोश्व सत्य है । सत्यका लक्षण, जो ऊपर बतलाया 
जा चुका है, यह है कि उसके सम्बन्धमें कोई विरोध या 
शंका कदापि उत्पन्न नहीं हो सकती; न विरोधकी कल्पना 
ही की जा सकती है | यह वह अवस्था हे जिसमें भेदकी 
या शंकाकी कोई दूसरी वस्तु रहती ही नहीं | यह अद्दित- 


छेदेते 
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स्थिति ही उपयुक्त कसौटीमें खरी उतर सकती है। अतः 
जब जाग्रतू और स्वप्नकी सारी सृष्टि अपने स्वरूपमें साक्षी 
था द्रष्टसे मित्न नहीं प्रतीत होती अर्थात्‌ जब सत्तामात्रक्ी 
एकताका शान हो जाता है, तब सर्बोश्व सत्यकी प्राति भी 
हो जाती है| 

यहाँ वेदान्तका मूलभूत सिद्धान्त यही है कि मनुष्यक्े 
विचार या व्यक्तित्॒वपर जो कुछ अवलम्बित है अर्थात्‌ जो 
कुछ 'पुरुषतन्त्र' है वह अवश्य ही सत्य न होकर मनुष्यके 
भार्वी और प्रशृत्तियोंक्रे रंगमें रंगी हुई वस्तु है। सत्य 
सम्पूर्ण रागोंसे स्वतन्त्र है। वह अपनी ही शक्ति (वस्तुतन्त्र) 
पर स्थित है। इसलिये सत्यक्रे अनुसन्धानके लिये मुख्य 
कार्य यही है कि इन व्यक्तिगत रंगों ( रूपों ) को दूर कर 
दिया जाय | 


बेदान्ती जिसे अहृद्लारका सर्वथा नाश कहते हैं। 
और आधुनिक विज्ञानवेत्ता जिसे 520छा्राप्रबंगा 
या 4९०९5०॥०29४0०॥ कहते हूं; उसका आधार यही है। 
इसके पश्चात्‌ उपनिषदों और गीतामें कहा गया है कि 
सर्वोच्च सत्य बुद्धिप्राह्म है। बुद्धिकों शुद्धिक लिये अनेक 
साधनाएं करनी पड़ती हैं | इनमेंसे प्रधान मनोनिवेश या 
एकाग्रता है। यह एकाग्रता बिना शान्ति) पैर, शुद्धाचार 
आदिके नहीं आ सकती । “अहं? के बिनाश अथवा वेराग्य- 
के उदयके साथ ही वस्तुओं और धारणाओंके प्रति आसक्ति 
जाती रहती है ( (इद्दामत्रफलभोगविरागः” ) । 


दोष 

सत्यफे अन्वेषणमें अनेक बाधाएँ और विक्षेप उत्पन्न 
होते हैं, जिनके प्रति सतक रहनेकी आवश्यकता है | ये सब 
अशानके कारण हौ उत्पन्न होते हैं। अशान केवल शानका 
अभाव ही नहीं है। सन्देहयुक्त शान ( संशय ); अपूर्ण 
शान ( अभावन )) अनिश्चित ज्ञान ( असम्मावन ) तथा 
काल्पनिक या परस्परविरोधी शान ( विपरीत शान ) तथा 
जाग्रतू अवस्याके इसी प्रकारके अन्य भावरूप शान भी 
अशान ही हैं। 


कारण, ख्याति; जीवमेद तथा अन्य प्रसम्ध 
-यय्पि वेदान्ती यह जानता है कि सत्य अद्वितस्वरूप 
ही है, तथापि जब उसे उन लोगोंके तकोंका उत्तर देना 
होता है, जो जाप्रतके अनुमवकों ही एकमात्र विश्वसनीय 
मानते हैं, तथा जिनकी सत्यसम्बन्धी धारणा हैतभावसे 


# अविश्वया शृत्युं तीर्या विद्ययादसुतमइसुते # 


कर बा चकित यह ३.०० गएनअ कि पोती पका#त सतत कक. परत पावर सिकामीय आग, ओ:++ पााप्सिकमा ९७०००! 


झूत्य हो नहीं सकती तब उसे बाध्य होकर जाग्रत्‌ 
अवस्थाके असंख्य भेदोंपर विचार करना होता है । थास्तवमें 
वे भेद असंख्य ही हैं, क्योंकि आंशिक आधार ( जाग्नतकी 
अवस्था ) पर ही अवलरूम्बित होनेंके कारण अनन्त शंकाएँ 
उत्पन्न हुआ करती हैं | इनमेंसे कुछ मुख्यपर इम यहाँ 
विचार करेगे | 

१ का्येकारणभाव-सम्बन्ध-पहला प्रश्न यह है कि साक्षी 
या द्रष्ट तथा दृश्यमें परस्पर किस प्रकारका सम्बन्ध 
है ! सांसारिक वस्तुआँके विषयमें ऐसे स्थलॉपर कार्यकारण- 
भाव-सम्बन्ध ही दिखायी देता है; परन्तु पूर्ण विचारके साथ 
परीक्षा करनेपर यह कार्यकारणभाव-सम्बन्ध काल्यनिक और 
मिथ्या सिद्ध हो जाता है ( विशेष विवरणके लिये 'गौढ- 
पादकारिका' देखिये ) | (अजाति” या कारणदीनता ही 
वेदान्तका इस विषयमें अन्तिम निर्देश है। आधुनिक विज्ञान- 
के नवीनतम निर्णयोक्रे द्वारा इसका समर्थन किया गया 
है | इ#त€पलाशांत2०० या अनिर्देश्यताका सिद्धान्त जो 
(0प7ध77 /॥9505 ( पदार्थ विशान) में आया है; निश्चय 
ही इसी ओर संकेत कर रहा है। आधुनिक समयके दाशनिकों- 
में काण्ट (१:9॥: ) के द्वारा भी कार्यकारणभाव-सम्बन्ध- 
को मनाोभव या काल्यनिक कहां गया है, जो टीक 


ही हे। 


२ ह्याति-यदि कार्यकारणभाव-सम्बन्ध मिथ्या है तो 
वेदान्त हस बातका क्‍या उत्तर देता है कि दृश्य वस्तु प्रकट 
और डप्त कैसे हुआ करती है तथा उसे देखनेमें हमसे श्रान्ति 
क्यों हो जाया करती है ! प्रत्यक्ष या इन्द्रियजन्यशानसम्बन्धी 
कितने ही सिद्धान्त इस विषयको समझानेके लिये उपस्थित 
किये जाते हैं--उदाइरणार्थ अख्याति, आत्मख्याति, सत्‌- 
ख्याति, असत्ख्याति आदि | पर इनमेंसे प्रत्येक दूसरेका 
खण्डन कर देता है। सत्यका जो रूप ऊपर निर्धारित किया 
गया है उसके अनुसार ये सब अमान्य सिद्ध हो जाते हैं । 
मनका भौतिक वस्तुके साथ क्रिस प्रकारका सम्बन्ध है यह बता 
सकना असम्भव है। इसलिये बेदान्तीका सिद्धान्त अ- 
निर्वेचनीयताख्याति कद्दा जाता है! इसीके साथ दृष्टि-सष्टि 
( देखना ही यृष्टि या संसार है ) का सिद्धान्त संलग है। 
विचार या मानसिक क्रियासे ही देश, काल, निमित्त आदि- 
का आविभाव होता है, अतः ये सब मनःप्रदृत ही हैं। 
बिना इनका प्रसंग उपस्थित किये कोई अन्तिम सत्य यां 
तक््वका विवरण शन्दोंद्ारा दे ही महीं सकता | 


# आधुनिक दृष्टिमे बेदान्तका तात्पय # 
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३ भेद-यदि आत्मा या साक्षीके अतिरिक्त किसी दूसरी 
सत्ताके अस्तित्वका प्रमाण नहीं है तो वेदान्ती जीवबॉकी 
अनेकताका क्‍या समाधान करता है, जो जाप्रत्‌ अवस्थामें 
अनेक शरीरोंके रूपमें दिखायी दते हैँ ! इसका उत्तर प्रभन- 
कतोंकी पूर्व धारणाके अनुकूल दी है कि वह देश, काछ और 
निमित्त आदि मनकद्वारा रची गयी वस्तुओसे ही मनको संलग्म 
रखता है। अवच्छेदवाद, आभासवाद; बिम्ब-प्रतिबिभ्ववाद 
आदि केवल प्रतिशाएं हैं। ये सब एक वूसरेसे खण्डित हो 
जाती हैं| सत्यकी कसौर्थीपर ये उत्तीण नहीं द्वोतीं। भेद 
तो असत्सवरूप है ही | इनमेंसे कतिपय तकंणाएँ पाश्चात्य 
दशनोंमें भी इसी रूपमें पायी जाती हैं; किन्तु ये सब 
अनिश्चयात्मक हैँ । अबतक सबसे उत्तम सिद्धान्त यही 
प्रस्तुत किया गया है कि मन और भूत ( मौतिक पदार्थ ) 
एक ही हैं। श्रान्तियोंका कारण यही है कि हम केवल 
जाप्रत्‌ अवस्थाकी द्वी सीमामें रहकर विचार करते ई | 

४ प्रमाण तथा ब्याक््या-भारतवधमे शास्त्रों तथा प्राचीन 
विचारोंकी विदृति करनेवाले साहित्यकी बहुत बड़ी सम्पत्ति 
है। यद्यपि वे मनुष्यकी बुद्धिको दशनके उच्च सिद्धान्तोंकी 
ओर उन्सुसत्र करनेकी दृष्टिसे अत्यन्त उपयोगी हैं, तथापि चरम 
सत्यका साक्षात्कार करानेमें उनकी गति नहीं है | कारण यद्द 
है कि सत्यके खसू्पका तो स्वतन्त्र रीतिसे निश्चय करना 
होगा ओर तब यद्द देखना होगा कि किसी शास्त्र तथा उसकी 
व्याख्यामें सत्यका साक्षात्कार करानेकी योग्यता है या नहीं । 
पाण्डत्ययुक्त विवाद और शाखाथका मूल्य तो सीमित ही 
है; क्योंकि शाम्ज्राद इस दृश्य जगत्‌की तथा जाप्रत्‌ अवस्था- 
की ही वस्तुएं हैं। इनका अस्तित्व केवछ जाप्रतकी दशामें 
रहता है | बृद्ददारण्यक उपनिषत्‌का तो यह वाक्य है कि 
शाख्की सत्ता सत्यके क्षेत्र नहीं है ।” 


इस प्रकार केबल जाग्नतर्‌ अवशाकों दी सीमा 
मानकर बनाये गये मतोमें विवादके प्रसंग वास्तवमें असंख्य 
हैं। अतः इनके सम्बन्धमें कह्दा गया है कि वे (साधकको) 
बालदशामें ही अधिक उपयोगी हैं। जब जाग्रत्‌; खप्त और 
सुषुसि, इन तीनों अवस्थाओंके आधारपर विवेचन किया जाता 
है, अर्थात्‌ जब वेदान्त अपने यथार्थ स्तरपर पहुँचता है तब 
तत्यविषयक एक अमिनव विचार प्रकट द्वोता है । 


डश७ 
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प्रयोजन 

वेदान्तका उद्देश्य व्यक्तिकों उस चरम सत्यकी उपलब्धि 
कराना है, जिसके प्राप्त द्ोनेपर दुःखसे आत्यन्तिक निदृत्ति 
मिल जाती है, उस दुःखका कारण चाहे जो कुछ दो। यद 
मनुष्यकों मृत्युके उपरान्त अमरता नहीं प्रदान करता-- 
जैसी कि अन्य धर्मोकी शिक्षा है।यह रूत्युके पूर्व ही 
अमरता प्रदान करता दै। यही तो पास्तविक अमरता है। 
वेदान्त मनुष्यको सत्काय करनेके लिये बाध्य नहीं करता; 
अपनी कोई साम्प्रदायिक शिक्षा दूसरोपर नहीं छादता, ने 
उन्हें किसी प्रकारका प्रलोभन दी देता है | कारण यह है कि 
सभी साम्प्रदायिक सिद्धान्त इसके ही हँ--इन्हीं मार्गोंसे 
मनुष्य अन्तर्म सत््यतक पहुँच सकता है। वेदान्त किसी 
एकको दुखी बनाकर दूसरेके सुखका विधान नहों करता; 
कारण, सभी तो अपनी ही आत्मा हैं। 


वेदान्ती केसे पहचाना जाय 


उपनिषद्‌, मद्दाभारत। भागवत तथा अन्य अनेक 
प्रामाणिक ग्रन्थ एक स्वस्से कहते हैँ कि जिसने अक्षको प्रात 
कर लिया है वह व्यावहारिक जीवनमें अन्य मनुष्योंसे प्रथक्‌ 
नहीं किया जा सकता ( 'घीरों बतंमानोंईपि लोकवत्‌” ) । 
सत्यका शाता पुरुष या ज्जी; राजा या रंक) बालक या युवा) 
किसी भी जाति, किसी भी सम्प्रदायका हों सकता है। ऐसा 
व्यक्ति किसी विशेष गुण या खमभावतकरे द्वारा नहीं पहचाना 
जाता । वेदान्ती कोई बाहरी चिह्ठ या वस्त्र या आकृति- 
सम्बन्धिनी विशेषता नद्दीं रखता(“अव्यक्तलिज्ञो धब्यक्ताचार  )| 


वेदान्ती जीवनमें करता क्‍या दे ! 


बद संसारसे दुःखकी निवृत्तिके लिये-वद् दुःख चाहे 
जहाँ प्राप्त द+>अपनी शक्तमर उद्योग करता, और इस 
प्रकार संसारके सम्मुख एक आदर्श छोड़ जाता है, ताकि 
सत्यका कोई भी अन्वेषक जो दृदयमें सबके द्ितकी मावना 
रखता हो उसका अनुसरण करे । जीवनमें उसका हछक्ष्य 
स्वंदा 'अपनेको सबमें तथा सबको अपनेमें' देखनेका 
रहता है | 





<३७४55- 


आत्मसाक्षात्कार केसे हो ? 


( लेखक--स्वामी श्रीशिवानन्दञी ) 


शदिम्रवर शौनकने अद्विरासे ध्रभ किया-- 'भगवन्‌ ! 
बह कौन-सी वस्तु है जिसे जान लेनेपर सब कुछ जाना जा 
सकता है ! अड्जिरने उत्तर दिया--“परा विद्यासे नित्य 
ब्रह्मका ज्ञान होता हे । अहशान हँनिपर जो कभी सुना 
नहीं गया वह सुना जाता है, जो देखा नहीं गया वह देग्वा 
जाता है और जो अज्ञात है बह भी शात हो जाता है |! 

कोई व्यक्ति सम्पूर्ण उपनिषद्‌,। बह्मसूत्र, गीता, 
पड़दइंन, षडड्ढ, स्मृति तथा पाश्चात्य दशनग्रन्थोंकी कण्टम्थ 


कर ले; परन्तु वह, चाह्टे वह कितना ही बड़ा विद्वान 


क्यों न हो; बिना आत्मशानके) ब्रिना ब्रह्के साथ अपनी 
सत्ताकां निरन्तर और तीज्र साधनाद्वारा अभेद अनुभव 
किये, कोर्टि-कोटि वर्षा्में भी मुक्ति नहीं प्राम कर सकता ! 
जे। स्वतः सब कुछ देखता किन्तु जिस कोई नहीं 
देग्व पाता; जो मन-बुद्धकी प्रकाशित करता पर जिसे वे 
प्रकाशित नहीं कर सकते, वहीं ब्रह्म दे | वहीं भात्मा है । 
वही श्याम हैं। वहीं राम हैं। वही अश्रुत श्रोता3 अदृष्ट 
द्रश, अचिन्तित चेता तथा अशात जाता बक्ष हैं! वही 
अज, अजर, अमर) अभय तत्व ब्रह्म है। जिससे यह 
सटे उत्पन्न हुई है, जिससे यह धारण की जाती हैं तथा 
जिसमें यह लय द्वोती है वहीं ब्रह्म है। जिसमें न पृत्र है न 
पश्चिम) न प्रकाश न अन्धकार, न खुख न दुः्ख, न भूख न 
प्यास, न हष ने शोक, ने हानि न लाभ, वहीं ब्रह्म हे ! 
जा इन अंश्ोमें निवास करता है, जे। इनके भीतर 
स्थित है; किन्तु जिसे ये देख नहीं सकती, आँखें जिसका 
अब्ज हैं, जं। उनपर शासन करता है वही आत्मा, अन्त्यामी 
और अमृत है। वह आँखोंकी आँख, कार्नोका कान; 
प्राणोंका प्राण, मनका मन; ज्योतिकी ज्याति, सूर्यका सूर्य, 
राजाओंका राजा; शाहोंका शाहंशाह, सम्रा्टोका सम्राट है । 
जिसके लाभसे बढ़कर कं,इ लाभ नहीं; जिसके श्ञानसे 
बढ़कर कोई ज्ञान नहीं, जिसके आनन्दसे बढ़कर कई 
आनन्द नहीं; उसीको ब्रह्म या आत्मा जानो | धन-स म्प त्तिसे 
भी प्यारी वस्तु और है, पुत्रसे भी प्यारी वस्तु और है, पीस 
भी प्यारी वस्तु और है, प्रा्णोसे भी प्यारी वस्तु और है। वह 
प्यारी वस्तु आत्मा, अन्तयामी अमर आत्मा है। 
बट्सम्पत्तिका साधन करो; साधनचतुश्यको प्राप्त 
करो । निष्काम कम, जप, तप, यम, नियम और ब्तके द्वारा 
तीनों मलोंको थो। ड/लो, सगुण भगवानकी उपासनासे मनका 


चाश्चस्य दूर करो ओर सत्संग; स्वाध्याय, वेदान्ताध्ययन तथा 
आत्मविचारसे आवरणकों दृटाओ; सबसे पहले अपने 
ऊपर विश्वास रक्‍्खो, शुरुके शब्दोंपर विश्वास रक्‍्खों। 
श्रुतिवाक्योपर विश्वास रक्‍्खों, सरल जीवन ब्यतीत करो, 
उच्च विचार तथा ऊँचे आदर्श ग्रहण करो | कामना और 
आसक्तिको दूर करो; ये ही संसारके दो मूलकारण और 
बनन्‍्धनके दो प्रधान हेतु हू । सदा सत्संग करों; यही 
महाव्याधिसे रक्षा करनेबाली (अर्थात्‌ मुक्ति दनेबाली ) 
दुर्लभ ओष:ध है । 

जित प्रकार स्वच्छ वस्त्र ही चोखा रंग चढ़ता हे 
उसी प्रकार संतोंकी शिक्षाएं उन दृदयोंमें ही प्रवेश कर 
सकती हूँ जो ज्ञान्त हैं. जिनमें विषयवासना नहीं तथा 
जिनके मनका मेल धुट गया है। यही कारण है कि साधक्मे 
विवेक, बेराग्य, शम, दम; उपरति आदि सदगुणोंका होना 
आवश्यक होता है। इन गुणों के है।नेपर ही बह श्रुतियोंकरा श्रवण, 
मनन, निदिध्यासन करनेके योग्य होता है। सत्य और 
आत्मानुभव्की प्राप्तिकी इच्छा करनेबालेक लिये सबसे पहले 
यह आवश्यक है कि वह अपने इन्द्रियोंकी दान्त और मनको 
दान्त ओर शुद्ध करे | 

ए.हिक जीवनकी समस्त इल्छाओंकी मार डाला । 
सांसारिक जीवनम लिप द्वोना ही जन्म और मरणका मूल- 
कारण हैँ | अपना पाथक्यबाध नष्ट कर दो। पार्थक्य 
मृत्यु है । ऐक्य अमर जीवन है | 

उपनिषदोंमें बदान्तकी कोई प्रक्रियाएं नहीं हूँ । तुर््ह 
'आत्मबोध,' “तह्ववेध। “विवेकचूदामणि!; “वेदान्त- 
सारा, “लब्र॒ बासुदबमननी आई ग्रन्थोंका आगम्भमे 
अध्ययन करना हेंगा। थे सब प्रक्रियाग्रन्थ हैं। इनको 
पढ़नेके बाद ही उपनिपदोकी शिक्षा स्पष्ट रीतिसे समझ सको गे | 
तीन शरीर, पश्चकोप, चार अवश्याएँ, त्रिगुग, नेति-नेति, 
भागत्यागलक्षण, अन्वयव्यतिरेक, अध्यारोप-अपवाद, 
3“का लयचिन्तन, अन्तःकरणका लयचिन्तन) पश्चभूतोंका 
लयचिन्तन, . रज्जुसपन्याय, विविध दृष्ठान्त, दष्टिस॒ह्ट 
आदि वाद, इन सबका जानना बअ्क्मतस्वके स्वरूपशानके 
लिये अनिवार्य है। वेदान्तका सम्यक्‌ बोध करनेके लिये 
भारतीय न्यायशास्त्रका भी साधारण परिचय होना चाहिये | 

ध्यान ही भगवानकों प्रात करनेका राजमार्ग है। यह 


# आत्मसाक्षात्कार कैसे दो? # 
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सीधा मार्ग है जो साधकको सीधे भागवत चेतन्यके द्वारपर 
ला छंड़ता है। यह वह रहस्यमय निसेनी है जो योगके 
अभ्यासियोंको प्रृथ्बीसे स्वर्गगयर छा चढ़ाती है । इसी 
अध्यात्मतोपानपर चढ़कर योगिजन असम्प्रशत समाधिके 
उच्च शिखरपर चढ़ जाते हैँ । यह चिंदाकाशकी वह सीढ़ी है 
जो वेदान्तियोंकी अद्गैतनिष्ठा और केवल्यमुत्तिकी छतपर 
पहुँचा देती दै । उसके बिना आध्यात्मिक उन्नति सम्भव ही 
नहीं है। यह आरसे पारतक तारका वह झला है जिसपर 
झूलते हुए साधक भव-सरिताके पार पहुँचकर प्रेमका मधु 
और अमृतपान करनेमें सम होता है । 

प्रेम | प्रेम | ऐसा भी एक स्थान है जहाँ न तुम्द कोई 
दूमरा स्वर सुन पड़ेगा न कोइ दूसरा रंग दिखायी देगा। 
वह स्थान है परमधाम--पदं अनामयम्‌! । यह शान्ति और 
आनन्दका राज्य है| यहाँ डारीरका भान नहीं रहता; 
मनकों यहाँ विश्राम मिलता है, सारी इच्छाएं और वासनाएँ, 
नष्ट दो जाती हैं। इन्द्रियाँ यहाँ शान्त रहती हैं । बुद्धि 
अयना व्यापार बंद कर देती हैं। यहाँ किसी प्रकारका 
संघर्ष या दवन्द्व नहीं हाता | क्‍या तुम शास्त ध्यानक द्वारा इस 
परमशाम्तिमय स्थानमें आना चाहते हा ! यहाँ गम्भीर 
दान्ति द्वी विराजती है। पुराकालके ऋषि अपने मनोंकों 
इसी मौनमें मिलाकर इस स्थानपर पहुँचे थे | ब्रह्म यहाँ 
अपने स्वरूपसे प्रकाशमान है | 

दरीरकी भूल जाओ, चतुर्दिककी वस्तुओंको भूल 
जाओ | यह भूलना ही सबसे बड़ी साधना दे। इससे ध्यान- 
में सहायता मिलती है | इससे ब्रह्मकी प्राप्ति सरल्तर हो 
जाती है । अक्षका स्मरण करनेसे इन सब वस्तुओंकों तुम 
भुला सकोगे । 

इन्द्रयभोगोंसे मनको खींचकर ब्रह्मम लगाओ और 
आत्मचैतन्यकी सुर्वानुभूति प्रात करो | ब्रह्म सदेव तुम्हारे 
दृुदयमें प्रकाइमान हैं। अपने दी द्वदयके भीतर गम्भीर 
चिन्तनद्वारा प्रवेश करों--पैठों | गहरे छूबे। | सश्चिदानन्द- 
के सुधासिन्धुमें निरईन्द् विद्ार करो । आनन्दके खोतमें तैरों । 
उद्वमकी ओर चलो ! यह चिदानन्दमन्दाकिनी जहाँसे 
निकली है सीधे उसी ओर बढ़ो और उसके मृल सोतमें 
जो अमृतप्रवाह है उसका पान करो । भागवतसमालिज्ञन- 
का मधुमय भाव अपने भीतर भर लो और उस आननन्‍्दाशय- 
को भोग करो | में अब चला | तुम अब अमर जीवनकी 
निर्भय अबस्थाको प्राप्त हो गये। प्रेम ! डरो मत | चमक 
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उठो । तुम्हारी ज्योति तो तुम्हें मिल गयी । 

प्रतिदिन ठीक समयपर नियमपूर्वक ध्यान करो । 
तुम्दारी चित्तजृत्ति ध्यानके अनुकूल अनायास बन जायगी । 
जितना ही अधिक ध्यान करोगे उतना ही तुम्हें बह आन्तरिक 
आध्यात्मजीवन प्राप्त हागा जिसमें मन और इन्द्रियोंका कोई 
खेल नहीं है। वहाँ आत्माका सान्रध्य रहेगा । वहाँ तुम 
शान्ति ओर आनन्द भोग करोगे | 

इन्द्रियोंक भोगेकि प्रति तुम्हारा कुछ भी अनुराग न रह 
जायगा । संसार स्वप्न-सा प्रतीत हागा। निरन्तर गम्मीर ध्यान- 
से तुम्दारे अंदर ज्ञान प्रकाशित होगा | तुम उस शानसे 
जाग उठोगे। अज्ञानका काछा पर्दा हट जायगा। पश्चकोप 
छिन्न हा जायेंगे | दहात्मबुद्ध छूट जायगी। “तत्त्वमसि' 
महावाक्यका अर्थ अनुभव करागे । सारे भेद-प्रभेद और 
इन्द्र दूर होंगे। सबंच्र एक अपार, असीम, आनन्दस्वरूप) 
प्रकाशस्वरूप, ज्ञानसवरूप आत्माकों देखोंगे | निश्चय ही यह 
बड़ा दुलंभ अनुभव हागा । अजुनकी माँति भयसे कॉम्पत 
मत हो | धीर-बीर बनो | अब तुम्हें अकेले रहना होगा | 
अब दखने-समुननेकी काई वस्तु तुम्हारे लिये नहीं रही। 
इन्द्रियाँ ही नहीं रही | अब तो केवल शुद्ध चित््वरूप ही है। 

प्रेम ! तुम आत्मा हों, यह नाशवान दारीर नहीं | इस 
मालन वस्तु ( शरीर ) का मोह छाड़ों; कह्दो कि दरीर तो 
मेरा यन्त्र है, करणमात्र हैं| देग्वो, सूये अस्त हो रहा है । 
वह अपन सारी किरणांका समेटने छलगा। अब ध्यानमें 
बैठा . आत्माकी पुण्यमयी तिवेणीमें एक बार फिर डुबकी 
लगाओ | मनकी सारी किरणोंको ( सामने ड्बते हुए, सूर्य- 
की भाँति ) समेटकर दृदयके अन्तस्तलके गहरे पानीमें पैठो । 
अपने सब भय; चिन्ता; दुःखादिकोंकों भगा दो । नीरबता- 
के सिन्‍्धुमें विज्ञाम करो । चिरशान्तिका सुख भोगों । अब 
तुम जीव नहीं रहे | तुम्दारी सारी सीमाएँ मिट गयीं। यदि 
पुरानी बासना-कामनाए, विक्षेप करें तो उन्हें विवेकके दण्ड 
ओर बराग्यकी तलवारसे बिनष्ट कर दो । 

इन दानों अस््नोको कुछ समयतक अपने साथ 
रक्‍लो जबतक ब्राह्मी सिति न प्रास हों। ओरेम सबचिदा- 
नन्‍्द है| ओरम्‌ अनन्त है। ओरेम्‌ गान करों, ओरशेम 
अनुभव करो; ओशेम्‌ जप करो; ओरेममें जीवन धारण 
करो, ओरेमका ध्यान करो, ओरेमका गर्जन करो। 
ओरेम्‌ सुनो । आरेम्‌ चक्‍खो, ओरेम्‌ देखो, ओरेम्‌ ही 
तुम्हारा नाम है। यह ओरेम्‌ ही तुम्हारा पथप्रद्शक हो । 


+-->+ पटक 
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वास्तविक सत्ताका खरूप या बह्मलचण 


( लेखक---भीयुत टी ० एम० पी० मद्दादेव ) 


(१) 

वस्तुतत्त्वविज्ञान ((९८(४७०॥४57०5 ) वास्तविक सत्ता 
(ब्रह्म ) का अनुसन्धान है| अरस्तू ( प्रसिद्ध पाशआत्य 
दाशनिक ) इसे “वस्तु क्या वस्तु है! का विशान फटा करता 
था । प्रश्न यह है कि वेदान्तके अनुसार वास्तविकताका क्‍या 
स्वरूप हे ! सार-सत्ताके सम्बन्धमें उसका मत क्या है ? किसी 
बस्तुकी परिभाषा दो प्रकारसे की जा सकती है | एक तो 
हम उसके सामान्य खरूपका निरूपण ( स्वरूपलक्षण ) कर 
सकते हैं और दूसरे उसकी किसी ऐसी विशेषताका निर्देश 
कर सकते हैं जो अन्योंमें नहींपायी जाती (तटस्थ लक्षण ) | 
दोनों प्रकारसे वस्तुका परिचय प्राप्त किया जा सकता है | 
यदि किसी मकानका परिचय कराना द्वो तो हम उसकी 
( स्थिति, चोहदी आदि ) मुख्य बातोंका उल्लेख कर सकते 
हैं अथवा यह कहकर कि वह मकान जिसकी छतपर कोआ 
बोल रहा है, हम उसे लक्षित कर सकते हूँ | किसी वस्तुका 
स्वस्पलक्षण वह है जो उस वस्तुमें, जबतक वह वस्लु हैं, 
बत्तमान रहता है और उसे शेष पदार्थोंसे प्रथक्‌ करता है।' 
और उस बस्तुका तटस्थ लक्षण वह है जो उसमें एक विशेष 
समयतक ही रहकर उसकी विशेषताका प्रदर्शन कराता है । 


ब्रक्ष, जो बेदान्तके अनुसार निरपेक्ष सत्‌ है, इन 
नो प्रकारोंसे व्याख्यात हुआ है । जगत्‌का कारण द्वोना 
ब्रक्षका “तठस्थ लक्ष्ण' हूं | ब्रह्म द्वी इस विश्व-त्रझ्चाण्डकी 
उर्पात्ति, स्थिति और प्रछयका कारण है । ब्क्षका “खहूप- 
लक्षण' है सत्‌-चित-आनन्द | सत्ता ओर चेतनाकी 
अनन्तता ही ब्रग्म है और जो वस्तु अनन्त है वही 
आनन्दस्वरूप है । ये तीन लक्षण, जो शास्नोमें निर्दिष्ट हे, 


_अहामें आवश्यक ई, क्योंकि ये दी उसके सार हैं, जो नाम- 


१-सदण्यापत्तकत्व ल्वरूपलक्ष णम्‌ । 
२-कादाचित्कत्ने सति व्यावत्तेकत्वं तथ्स्थलक्षणन्‌ । 
२३-यत्तो वा श्मानि भूतानि जायन्ते, येन जातानि जीवन्ति, 
यह्मयन्त्यमिसंबिशन्ति, तद्‌ जह्मा ।! 
अन्माथस्य यतः । ( वेदान्तसूज़ १। १। २) 
४-सत्यं शानमनन्तं ब्रह्म ।? “यो वे भूमा सत्सुखम ।! 
(्‌ तैशि० उपृ० ) 


रूपात्मक असत्‌ ( अजृत ), जड़ और दृःखरूप जगतसे 
उसे प्रथक करते हैं । सत्‌, चित्‌ और आनन्द न तो ब्रक्षके 
अम्ज हैं, न उसके गुण । अश्षतत्त्व तो आन्तर, बाह्य समस्त 
भेदोंसे रहित है। सत्ता, चेतना और आनन्द तो बहझ्फे 
स्वरूप ही हैं, उसके लक्षण नहीं | वे ब्रह्मसे भिन्न नहीं 
हैं, पर भिन्न-से प्रतीत होते हैं | यद्यपि आनन्द, बस्तुशान 
और नित्यत्व भात्माका खख्ूप ही हैं तथापि पारिभाषिक 
शब्दोंमें ये उसके लक्षण कहे जाते हैं। कारण यद्द है 
कि ये बाह्य रूपसे उक्त वस्तु ( आत्मा ) से मिश्र प्रतीत 
होते हैं, आन्तरिक तन्त्रके मानसिक मूत्तस्वरूप-से जान 
पढ़ते हैं | 
(२) 


'सत्ता ही वास्तविकता नहीं है; किन्तु वास्तविकताकी 
सत्ता अवइय होती है।' ब्रेडले महोदयका कथन है कि “सत्ता 
तो दूसरे शब्दोंमें वस्तुतत््वका इन्द्रियगोचर रूप हैं ।? 
मेकटेगट महोदय सत्ताको ( नित्य ) वस्तुकी दृश्यमान 
उपजाति मानते हैं । यद्यपि यह सभो स्वीकार करते हैं कि 
सत्तामात्रका वास्तनिक होना अनिवाय है तथापि एक ऐसा 
मत है जिमके अनुसार ऐसी भी वस्तु है जिसकी सत्ता नहीं 
होती । मैकटैगट महोदय श्स मतका खण्डन करनेमें तत्पर 
होते ओर यह सिद्ध करते हैं कि जिसका अस्तित्व या सत्ता नहीं 
हे वह कोई वस्तु नहीं हो सकती | “अभावात्मक सत्तापर 
विश्वास करनेके लिये कोई प्रमाण नहीं हैं । वेदान्तके मतसे 
सत्ता न तो ( नित्य ) वस्तुका आभास दे न यह उसकी 
उपजाति है । वह तो ब्रह्मका स्वाभाविक लक्षण ही है।' 
भावका कमी अमाव नहीं होता और न अभावका कभी 
अस्तित्व दो सकता है । कोई ऐसी वस्तु नहीं जिसका 


” अखित्व न हो | न कोई ऐसी सत्ता है जो वास्तविक न 


दो | नामरूपात्मक जगतकी वस्तुएं जो प्रतिभासित होती हैं, 
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५-आनन्दो विपयानुभवों नित्यत्वं॑ वेति सन्ति धर्मा 
अपृथवल्वेषपि चेतन्यात्‌ पएृथगिवावभासन्ते। 
(पर्चपादिका ) 
६०-.2१९७/97020. ७4 0००0४, (४०७४८ 5४।९. 
७-० 7/8 >६/४9 ४ डदामंधक, 9७, 68. 


८-नासतो विधते भाबो नामाबो विधते सतः ।'-जीता २।१६ ! 


# वास्तविक सखाका! स्वरूप या अहालझ्ाण # 





उनका भी अस्तित्व स्वीकार किया जाता है, पर सत्‌ (अस्तित्व) 
उनका लक्षण नहीं है | वह तो ज्रह्मका ही सक्षण है | हम 
भूलसे परअक्षके सत्‌, चित्‌ आदि लक्षणोंक्रों सांसारिक 
बस्तुओंका, जो काल्पनिक हैं, लक्षण मान लेते हैं और सत्‌को 
असतूसे मिलाकर अज्ञानवद्य इस प्रकारकी बातें कद्दा करते 
हैं कि यह घट वस्तु है, यद पट वस्तु हे । 

सत्यके साधकको प्रायः सबसे पहला काम यहो करना 
पड़ता है कि वह नित्य और अनित्य वस्तुका भेद करे | जो 
वास्तविक अस्तित्व है उसे संसारके अवास्तविक अस्तित्वसे 
पृथक करके देस्ते । इस कार्यमें उसे अविरोध या अबाधत्वके 
सिद्धान्तससे काम लेना द्वोता है। “नित्य वस्तु वह है जो 
अपना बाघ नहीं करती ! अवाधत्व ही सत्यकी निर्विकल्प 
कसोटी है । यह केवल नकारात्मक नाप नहीं है । विरोध- 
का निराकरण और अविरोधकी प्रतिष्ठा करता है । वही 
सत्य है जिसका लक्षण ( जिससे वह पदचाना जाता है ) 
सदा स्थिर रहता है। वही असत्‌ या अनृत है जिसका 
लक्षण बदलता रहता है । परिवर्तनशील पदायमें 
जी कुछ शाइव्त है वह उस पदार्थसे भिन्न है, जिस 
प्रकार ह्वारमें ग्रेथे हुए पुथ्योसे उसका यूत्र भिन्न है |! 
वास्तविक सत्ता रूपान्तरित नहीं होती । वह अबाध होती 
हे | अन्वय-व्यतिरेकके सिद्धान्तसे यह स्पष्ट रीतिसे देखा जा 
सकता है कि सत्‌ या अस्तित्व ब्रक्षका स्वरूपलक्षण है, 
सांसारिक बस्तुओंका नहीं, वे वस्तुएं, बहिरद्ध हों या अन्तर । 

(३) 

धब्क्ष प्रशानस्वरूप है|” ध्यह आत्मा स्वयंप्रकाश 
है ।”* “आत्मा हो उसका प्रकाश है।”” सत्‌ केवल सत्‌ 
( मत्ता ) नहीं है, वद चित्‌ भी है, स्वयंज्योति भी है । 
उमीकी ज्योतिसि शेष सब प्रकाशित होता है। न वह 
उदय होता न अस्त होता हैं । न उसकी उन्नति 


क-+> 2... "रत पाया न भा सन सम मम .आन०--. 


९०-- ॥9469; 4(|फुएक/ब्रमट: दम ईि्यांग/, (६. १), 

१०-तैसि० उप० शॉकरभाष्य--सत्यमिति-यद्रपेण यज्निश्वि- 
ते तद्प॑ न व्यभिचरति तत्सत्यं, यद्रपेण यत्रिश्चित तद्ृर्ष ब्यभिचरति 
तदनृतमिति उच्यते ।! 

११-येषु भ्यावत्तेमानेष यदनुवत्तते तत्‌ तेभ्यो मिन्न यथा 
कुसुमेम्य: सूजम्‌ ।--भामती । 

१२-ऐस० उप० १ । ३ 

१३१-बूह० उप० ४) ३१।०। हैड 

१४-बरृह० उप० ४। ३।६ 


छदेण, 


होती न अवनति होती है | स्वयं प्रकाशस्वरूष 
होनेके कारण वद बिना किसीकी सदायतापर अवलग्बित 
हुए. सबको प्रकाशित करता है। “उसे कौन जान सकता 
है जिससे सब्र कुछ जाना जाता है ?” “जो ज्ञाता है उसका 
शाता कौन हो सकता है ?--ये याशवल्क्यके प्रश्न हैं । 
आत्मा सवज्ञ है; उसे शानका कोई करण नहीं जान 
सकता । वह नामरूपात्मक संसार नहीं है जो इन्द्रियाँ- 
को भासित हो, वह अब्यक्त माया नहीं है जो किसी 
इन्द्रियको अनुभूत हो। आत्मा न तो मायाका त्रिगुण है 
न माया ही। आत्मानुभव स्व॒तःसिद्ध है । आत्मा जाना नहीं 
जाता, क्योंकि ज्ञानवस्तुसे वह कुछ अधिक है । वह स्वयं 
ज्ञान है, चेतन्यकी ज्योति है, जिसके प्रकाशंके बिना सारा 
संसार अन्ध ही रहता । 

अद्वैत वेदान्तका प्रासाद जिन आधारभूत सिद्धान्तोंपर 
निर्मित है उसमें एक सिद्धान्त सतका स्वयंप्रकाश या चित्‌- 
स्वरूप होना है । प्राभाकर (मीमांसक ) मतानुयरायियोंका 
कथन है कि आत्मा ज्ञानके द्वारा प्रकद द्वोता है; किन्तु 
अद्वेतमतानुसार आत्मा और ज्ञानमें कोई अन्तर नहीं है। 
नयायिकोके कथनानुसार प्रमासे अन्य प्रमाका शान होता है, 
परन्तु अद्वैती कहते हैं कि प्रमा प्रमाका विषय नहीं हो सकती । 
भट (ये भी मीमांसक ही थे )-सिद्धान्तके अवलम्बियोंका 
विचार है कि आत्मा तो चेतन और जडका सम्मिश्रित 
स्वरूप है; पर अद्दैतमतकी घोषणा है कि आत्मा, जो रकरस 
और अज़ण्ड है, परस्पर विरोधी लक्षणोंका आश्रय नहीं 
हो सकता । विजशञानवादियोंका यह पक्ष है कि पदार्थ और 
उसका शान एक ही है; इसलिये सत्‌ प्रमाकी परम्परा है; 
इसके विरुद्ध अद्वैत सिद्धान्तीका यह उत्तरपक्ष हे कि दृश्य 
और द्रश्ट एक नहीं हो सकते तथा प्रमा-परम्पराका अभिज्ञान 
भी जो होता है सो सनातन अविकाय चेंतन्यकी सत्तासे 
ही होता है | यही चतन्य ब्रह्म है। आत्मा चित॑- 
स्वरूप है | शास्त्र कहते हैं, ब्रह्म प्रशान है । 

(४) 

ब्र्त चिदानन्दस्वरूप है | सत्‌ केवल शुद्ध चित्‌ नहीं 
है, जो इस संसारनाव्यका साक्षी चैतन्थ है, बल्कि 
वह परमानन्दस्वरूप भी हैं | इमलोग यह समझकर 
अपनेको धोखा दिया करते हैं कि सुज्ल संसारकी बाहरी 
बस्तुओंमें है । पर सुखका वास्तविक स्थान और केन्द्र तो 
आत्मा ही है। “यह जो अखण्ड अनवचष्छिन सारबस्तु है 
वही सर्वोत्कृष्ट आनन्द है | संसारके सारे प्राणियोकी इसका 


8४० 
एक अंश ही उपलब्ध होता है।” भौतिक सुख किसी 
प्रकार ब्रह्मानन्दकी तुल्नामें नहीं आ सकता। तैत्तिरीय 
उपनिषद्की आनन्दवलीमें आनन्दकी मात्रागगनाकी 
परिसभाप्ति अह्मानन्दमें ही की गयी है, जिससे आगे आनन्द- 
की कल्पना हो ही नहीं सकती | ब्रह्म इसीलिये आनन्द- 
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स्वरूप है कि वह अखण्ड और नित्य है| “ब्रह्म शब्द “बृह, 
बृंदि, बढ़ना; बड़ा होना! धांतुसे बना है; उसका अर्थ है, 
बृहत्‌ । ब्रह्म बृहत्‌ है क्योंकि उसके सम कोई नहीं और देश 
और काल आदिसे अनवस्छिन्न है । ओर वह आनन्दस्वरूप 
है, क्योंकि बृहत्‌ है । 


( लेखक---म ० श्रीबालकरामजी विनायक ) 


( संक्षिप्त परिचय ) 


परम पुनीत वेदके दो भाग ईं--कमंकाण्ड एवं ज्ञानकाण्ड । 
संहिता और ब्राह्मण आदि कमकाण्ड और आरण्यक एवं 
उपनिपद्‌ आदि ज्ञानकाण्ड है। कर्मकाण्डकी समासतिपर 
ज्ञानकाण्डका उदय होता है। शानकाण्ड ही वेदका अम्त 
अथवा चरम भाग है। इसीसे उसको साधारणतः वेदान्त 
कहते हैं । पृवमीमांसामें जिस तरह कर्मकाण्डसम्बन्धी बेद- 
का विरोधमज्ञन और सामझस्यका विधान किया गया है, 
उसी तरह उत्तरमीमांसामें वेदान्तके समन्वयसाधन और 
अविरोधस्थापनकी चेष्टा की गयी है। अस्तु, उत्तरमीमांसा- 
को ही वेदान्तदशन कहते हैं। इसका आग्म्म “अथातो बक्म- 
जिशासा' से हुआ है, इसलिये इसको अहासूज' भी कहते हैं । 


इस दशनके प्रणेता महर्ति ब्रादरायण हैँ । हम पर म्परा- 
से मानते आये टें कि महर्षि बांदरायण ही महाँप्र पराशर- 
के पत्र कृश्णदैपायन वेदव्यास हैं । पाणिनिके ४ | ६ | ११० 
सूत्रमें पाराशर्यरचित एक भिक्षुसत्रका उल्लेग्व है। महूर्षे 
पराशरके पुत्र वेदव्यासकी द्वी पाराशर्य संज्ञा है; इसमें कोई 
सन्देद नहीं; क्योंकि तेतिरीय आाहझ्षणम स्पष्टरूपसे पाराशय 
व्यासका उल्लेग्च है। बाचस्पति मिश्रके मतमें वेदान्तसूत् वा 
ब्रह्मसूत्रका दूसरा नाम दी भिक्षुयूत्र है । क्‍योंकि पूर्वकालमें 
सेसारत्यागी चौथे आश्रमवाले ही वेदान्तदशनका अध्ययन 
करते थे ओर चतुर्थ आश्रमीका पारिभासिक नाम “मिक्षु! 
है। इसलिये बेंदान्तयूत्रकी 'मिक्षुसूत्र' कद्दना असंगत नहीं | 
परन्तु भेदनीतिके पोपक ओर प्रचारक वेदव्यास और 
मदहृषिं बादरायणको जुदा-जुदा आदमी मानते हैं । 


वेदान्तदशंनमें सब मिलाकर ५०६ सत्र हैं | यद्द दर्शन 
चार अध्यामोंमें बिमक है | प्रति अध्याय चार-चार पाद 
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हैं । प्रथम अध्यायका साधारण विपय है-- समन्वय, दूसरे 
अध्यायका--अविरोध, तीसरे अध्यायका--साधन और चौथे 
अध्यायका-- फल है | प्रथम अध्यायमें स्पष्ट,अस्पष्ट एवं संदिग्ध 
श्रुतियोंका ब्रह्ममें समन्वय किया गया है । दूसरे अध्यायमें 
अन्यान्य दाद्मनिक मतोंका दोप दिखत्शकर युक्ति एवं 
शाम्त्रकी सहायतासे वेदान्तमतका अविरोध प्रदर्शित किया 
गया है | तीसरे अध्यायमें जीव और ब्रह्मका लक्षण 
कहते हुए मुक्तिका बअहिरज्ञ और अन्तरज्ञ साधन बताया 
गया हैं और चौथ अध्यायमें जीवन्मुक्ति, जीवकी उत्कानित 
और सगुग-निर्गुण उपासनाका तारतस्थ झलकाया गया है | 

वेदान्तदशनके अनेक माष्य प्रचल्तित हैं । उनमें 
श्रीशक्लराचायंका शारीरकभाष्य,. श्रीरामानुजाचार्यका 
श्रीभाण्य और श्रीमध्वाचायका पूर्णप्रशभाष्य ही क्रमशः 
अदितवादी, विशष्टादेतवादी और द्वैतवादियोंके विशेष आदर- 
की वस्तु हे | शारीरकभाप्यपर आनन्दगिरि और वाचस्पति- 
मिश्रने टीकाएं लिखी हैं । वाचसतिमश्रकी 'भागमती' 
टीकाका विशेष आदर है। श्रीमाप्यपर सुद्शनकी “आुत- 
प्रकाशिका' टीका बहुत ही प्रसिद्ध है । वेदान्तदशनके 
अन्यान्य भाष्यकारोंमें विशानभिक्षु, भास्कर, यादवमिश्र, 
श्रीनिम्बाको चाय श्रीयल्तमाचार्य और श्रीकष्ठके नाम भी 
उल्लेखयोग्य हैँ। इनके अतिरिक्त वेदान्तदशनपर और 
भाष्य भी बहुत मिलते हैं--नीलकण्ठका 'शैबमाध्य; 
व्ेेदान्तपारिजात” नामक सौरभमाष्य और बलदैवका “गोविन्द 
( वैष्णव ) भाष्य ।! 

इस दशानपर जितने प्रकारकी व्याख्याएँ मिलती हैं उन 
सबमें अद्ेत और विशिष्टादैतमतकी ही प्रधानता है। अद्दित- 
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बदेरशेपरहमेव वेयो वेदान्तक॒द्वदविदेव. चाहम । 
न पुण्यपाप मायि नापि नाशों न जन्मदेंहन्द्रियबुद्धयस्य ॥ 


# वेदान्तद्पेण # 
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मतके प्रधान आचार्य भीशहुराचार्य और विशिष्टादतमतके 
प्रधान आचाये भीरामानुजाचारय हैं। ये स्तेग प्रधान दी हैं, 
प्रवर्सेक नहीं हैं | भीशछुराचायंजीके परम गुरु श्रीगीडपादा- 
चार्यने माप्कृक्य उपनिषद्पर एक कारिका लिखी है । उसमें 
अद्देतमत परिणत अवस्थामें दृष्टिगोचर होता है। भीशक्लुरा- 
चायेजीने अपने शारीरकभाधष्यमें अपने मतकी पुष्टिमें 
भगवान्‌ उपव्षके वाक्यको उद्घृत किया दै। उपवर्षजीसे भी 
प्राचीन योगवाशिष्ठ और सूतसंदहितामें अद्वेतमतका स्पष्ट 
उस्लेख है ।७ इसी तरह भीरामानुजाचार्य भी विशिष्टाद्वैत- 
मतके प्रवर्त्तंक नहीं थे। उन्होंने अपने भ्रीभाष्यमें पूर्वाचार्यों- 
के नाम लिखे हैं। उन्होंने यह भी लिखा है कि उनका 
श्रीमाष्य” महर्षि बोधायनके प्राचीन भाष्यका अनुसरणमात्र 
है। अस्त, पूववरतीं आचार्योंमें सवश्री ब्रधायन, टू, 
द्रमिड़) गुदृदेव, भारुचि, कपर्दी और यामुनाचायने विशिष्टा- 
द्वैतका प्रचार करनेके लिये ग्रन्थ लिखे हैं | पर ये सब ग्रन्थ 
अब प्रायः उप हो गये हैं ।[ इनमेसे यामुनाचायकत (सिद्धित्रय” 
ग्रन्थ प्रकाशित हो चुका है। आशा दै कि आगे चलकर 
अन्य ग्रन्थीका भी उद्धार दो जायगा । इससे प्रकट हे कि 
श्रीसमानुजाचार्यसे पहले भी विशिष्टाद्वेतमत खूब प्रचलित 
था ।[[ विशिश्टाद्द तमतको सुलूम एवं सुगम करनेके लिये 
श्रीरामानुजाचायजीने वेदान्तसंग्रह, वेदान्तदीप, वेदान्तसार; 
गद्यत्रय आदि अनेक प्रन्थोंकी रचना की है। आचायके 
नामसे प्रचलित वेदान्ततत्त्वसार ग्रन्थ भी उपादेय है । 


विन रस्‍ा के ७... *>पोननकमका- --.. आना 4 प०->-रना मा. क्‍या 33.3 आम पाना आनीक-आ मम "कान ० न. >ममक-र..य ला आमिर ७... 











करन >मयन अनानभीयाजनओ. आर «ममअषगाकक .-. बन #ान+बनम++>>++ नर» 5 


के 5&0008%5 8 ॥8 00७ ७७४ ७१ ६७ 0७४३ पएाशतीघप्वाकं ॥॥७॥]49५8- 

ध्रणाड़ एँ प€ 8;६7०88 छ#॥८) ए70१80.6 8१ 7 (76587 (!॥080 ५४६१९॥६ 
| 0 ह08 आए ॥॥ परीक्ए ३) हि०॥०५-।४, 

“3०३5 जाए 8 आवधवीध्रा 700४7, 0. 26५, 


 [0 एक्स प्रंघान्ह पाए 05800 [06 ७]०च 7१88 ०7४8 ७५ 9/7॥8 
0५७ (६७ 8000७0९ए४ 0६ १)॥६४5१80ए०७।:--७ फैड(४ फच ६७७ ६0७६ 
सिका। क्रठ्दकरब: बालन, 2... सवऑऔऑफरव ता. पीए... ढिगत4-9परव&8. एफ 
जिष्यारब्ध्केशा एल ढ8)तै & रेडत४258 फैए [60087968, 7॥॥076 ४१९, 
एल्‍हए ७ 0० अ008 प्रफ़ शिह्वा॥0क), 5शी॥ 60५5७ 88.4 एटा ै९ऐराए छह | 
फ. फिलक९, ६, 8४8 एशलं४04 0 ै।एशट्री। शिक्ष 06 7९७१६) शफ५॥05 
'प॑ प्रछल, पी0 800॥0898, ६४, बाएशाछ ए' प["क९७ कैफ ६0० इएखाएवऐ० 
१6९३7 ए७ | एाचैएा १0 €५रकि िए. छुताइह ( ७छीं. (७७ 05(६ 
ध0&808,.. 44. ६९४७ हिवेवरा।#4४, «६९, ७७. एएध५४:४९५६७फ 
फट छडबडए& 8706 0.8० ञावीा॥एढु8 6 छोड, 5प्रौद:पृ०एए5 ६॥० 
378(78008 60०पराएएवाध४०- 870 फ्ैएैज ##0ै७ था उुद्का।&9]#ए शाप 8 
१(१७॥/0606 (0 ४६70 तक्षाॉल्येएु 0 ६॥0 * 850080५४8)08 70 0ए %०॥४ ७५ 
घध0 000४४ ०७ ० फ्े॥ हाएथां तारे ९४]॥८४॑ ए का वीकहगेड़ा. 

मं, ऑ., उकाकक अीबश्च 56207 स्‍2996 ॥0 #& ०4६४४ ण[ ? ह्यंए26- 
64024, 

[ ४७७ )8 ७२७७७ ६० 0 08६ ॥: ( ७ ५788॥0७07# 08 
38९0000 )  द्ाए॥# 87७ 60%0 पैएत्ता॥ 9 पीछ गिश एाँ # छाहिाणेका 
'६४॥४०0७ (70% १७% 280070॥06 (५०३. 


न 00. सेकइ॒कोकाइचर0 ऐप्रमाशांदमेंका ॥ 3! 2048089: 


५९ 





४७१ 


अद्वैतवादको विशद करनेके लिये अद्वैतमतावलूम्बियों- 
ने पश्चदशी, अद्वेतत्झसिद्धि, चित्सुली वा तत्त्वप्रदीषिका, 
पश्चपादिका; सण्डनलाद, वेदान्तपरिमाषा, वेदान्तसिद्धान्त- 
मुक्तावही और वेदान्तसार तथा इिन्दीमें विचारसागर, 
वृत्तिप्रभाकर आदि ग्रन्थोंको रचना की है । 


प्रस्यानत्रय 


लीलापुरुपोत्तम मगवानलने द्वास्कापुरीम अपना 
नारायणरूप प्रदर्शित किया, सात्वत धमको प्रवृत्त किया 
और कुरुक्षेत्रके मैदानमें नररूप अ्जुनके प्रति भागवत घम्म- 
का व्याख्यान किया । मद्दाभागवत नारद जीने अन्य एकादर 
महामागवर्तोकी सुचित किया ओर द्वादश महामागवत 
एकत्र होकर उस समयके धर्मव्यवस्थापक महंघ बादरायण 
वेदव्यासजीके पास गये। महषषि पहलेद्दीसे सब वृत्तान्त 
जानते थे | मक्त और भगवन्तमें अन्तर ही क्‍या है । हरि- 
लीलाके ममेको समझकर महर्षिको 'लोकवतु लीलाकैबल्यम! 
वाले ब्रह्मसूज़की याद आ गयी । अपने पुत्र महाभागवत 
श॒काचार्यके प्रति मुसकराते हुए कहां--“उस परम सखाके 
साथ खेलनेमें जो आनन्द आता है; उसके सामने मुक्तिसुख 
तुब्छ हे | भगवानकी लीलामें सम्मिलित होंकर भगवत्सेवा- 
में प्रात रहनेसे बढ़कर सुखदायी भागवर्तोंके लिये और क्या 
हो सकता है !! महामागवत प्रह्मदजीने कहा--“भगवन ! 
श्रेंतायुगमें ही जो धर्म छप्त दो गया था, उसे इस समय 
भगवान्‌ क्‍यों फिरसे प्रद्धत्त कर रहे हैं, इस लीलाके मर्मका 
तो आप अच्छी तरह जानते होगे | कृपया उसे हमें बताइये। 
यही सुननेके लिये हम लोग यहाँ आये हैं | महाभागवत 
शिवजीने कद्दा--“वह प्रियतम सखा बड़ा ही मौजी, खेलाड़ी 
है । उसकी गति-विधि अचिन्त्य है |” अनन्तर मद्दामागवत 
भीजल्माजीनी कहा-“यह ऋकमें बोलता है, यजुःमें 
भोगता है और साममें गाता है; परन्तु प्रधानरूपसे वह 
अथवंणी है | वह बड़ा कारुणिक, धीमान; स्वशक्ति- 
मान्‌ और अपने उद्चानमें एकान्तविचरण करनेवाला 
है (! देव्षि नारदजीने कहा--'कलिकालके कलहवर्धक 
शासनसे साधुओंकी रक्षा करनेके अभिप्रायसे भगवानने 
धर्माचार्यका पद ग्रहण किया है ।' वेदव्यासजी बोले-- 
आपने पधारकर हमें उपकृत किया है, मुझे बड़ाई दी है। 
नहीं तो, जो महाप्रभु अपनेको भक्ताधीन कहइनेमें गौरव 
समझता है, उसके भक्तीके समान मार्मिक शाता कौन हो 
सकता है ! मैं लीलाका मम क्‍या जानू ! हाँ, धर्म (भागवत) 


# अविद्यया स॒ृत्युं तीत्याँ विद्ययाउद्तमइसुते # 
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के तात्ययंकों कुछ-कुछ समझ पाया हूँ, उसे कहता हूँ। 
सुनिये । इस धम्मके प्रवर्त्तकाचार्य स्वय॑ वासुदेव भगवान हैं। 
इसके साधन वही हैं और सिद्धफल भी वही हैं | इस पधर्ममें 
भगवान्‌ ही भुख्य हैं और सब बातें गौण हैं | उपनिषद्‌, 
ब्रहमसूत् और भगवद्गीता--ये ही प्रस्थानत्रय इस धम्मके शेय 
ग्रम्थ हैं। मोहअस्त भगवदंश जीवोंका उद्धार करनेके 
निमित्त ही इनकी प्रवृत्ति हुई है। प्रथम प्रस्थानसे सम्यक्‌ 
शान होगा, द्वितीय प्रस्यानसे उस ज्ञानस्वरूपमें विश्वास 
उत्पन्न होगा और तीसरे प्रस्थानसे उस व्यक्त ब्रह्में प्रीति 
उत्पन्न होगी ! उस प्रीतिप्रवाहमें उस मानसी गद्जाकी धारा- 
में सम्पूणं कुलिकल्मप बह जायेंगे। इस धम्मके प्रभावसे 
कलिकालमें इतने साधु, सन्त, भक्त उत्पन्न द्वोंगे जितने किसी 
भी युगमें नहीं उत्पन्न हुए। अब रही यह बात कि भगवानने 
किस कारणसे इस धर्मको प्र्कत किया ! पूर्व तीन युर्गोमे 
जो धम्मव्यवस्था थी वह संकरताके कारण गड़बड़ा गयी । 
इसी कारण जीवोके उद्धारका कोई अन्य उपाय न देखकर 
भगवानने अपना ही सावंभौम धर्म प्रवृत्त किया ।” इस 
वात्तोको सुनकर सब मद्दाभागवत आनन्दमग्म विदा होकर 
अपने-अपने स्थानकों गये ! 
अद्वेतवाद 

अष्टादश प्रकारके अद्वतवादमें मुख्य तीन दी हईं-(१) 
दन्दाद्वेतवाद, (२) सत्तादेतवाद और (३) विज्ञानादैतवाद । 
प्रत्येककी छः-छः कलाएं हैं; अस्तु, सब मिलाकर १८ प्रकार- 
के अद्वेतवाद हुए । ये १८ प्रकारकी आत्माएँ जो ऊध्व 
एवं अधोगतिसे पिण्ड एवं ब्रह्माग्डमें प्रविष्ट दाती हूँ, उन्दींका 
विकास हैं। 

(३६) शन्दाद्वैत-शन्द द्वी विश्वका कारण है, श्रुत मगक्‍्ती 
स्पष्टरूपसे कहती है-- 


वबागेयार्थ पश्यति वास्यवीति 

वागेवार्थे सम्रिहवित सनन्‍्तनोति । 
वाबेद दिश्व बहुरूप गियर 

तदेसदेक प्रविभज्योपभुछतके # 
चुनः- 
बागेव विश्वा सुवमानि जे 

वाच. इत्सवेमस्धत मत्यत्र ! 
ख॒ष्टिके मूलमें जब शब्द है तब वह एक-अद्वितीय कौन 


दान्द है, जिसका अर्थ विश्व है? वह अलोकिक शब्द प्रणव 
है, गमनाम है, जो तारकतज्ह्म है, शन्दब्रक्ष है। इसके 


सबसे भ्रेष्ठ मामिक शाता शिवजी ही हैं जो सदा रामनाम 
जपते रहते हैं और काशीमे षडक्षर मन्त्रराजका उपदेश 
देकर सब जीबोको तारते हैं। गणेशजी भी इसके ताश्विक 
शाता हैं जो इसीके प्रभावसे प्रथम पूज्य हुए | पुराणकार 
कहते हैं--- 
'साविन्नी बरह्मणा सा क्दमीमोराथणेव च। 
शम्भुना राम रामेति पायंती अपति स्कुटम #! 
मनुध्यलोकमें सबसे पहले आदिकवि महर्षि वाल्मीकि- 
ने तपोपूबंक इसे प्रास करके अपना विभामस्थान बनाया। 
देत्यकुलभूषण प्रह्मादजोने तो पहले ही अपने चरितसे ही 
शब्दत्रक्के मद्तत््वको प्रतिषांदित कर दिया था । इस 
कलिकालर्म भ्रीस्वामी रामानन्दजी मदाराज “शब्दाद्वेतवाद' के 
प्रखर और प्रबछ आचार्य हुए। इन्होंने पतितोंके उद्धारके 
लिये 'सुरति-शब्द-योग” चलाया। हमारे पन्‍थाई माइयोकि 
आचार्योंकी बानीकों 'शब्द' कहते हैं। स्वामीजीने “राम- 
नामका भजन? सिखलाया । प्रसिद्ध है-- 
शंकर स्वामी भ्यान सिखायो, रामामुज परपक्ति । 
विष्ण स्वामी सेवा-पूजा; निम्बारक आसक्ति # 
सेवक-सेयभाद बतछायो मधुकर-करव-चंद । 
रामनामको भजन सिस्तायो स्वामी रामागंद ॥ 
इसी दब्दाद्वेती सम्पदायके रक्ष मानसकार गोस्वामीजी 
भी हैं । वे 'रामनाम” रूपी शब्दब्रकह्षको “निगुण जक्ष' 
और “सगुण ब्रह्म! दोनोंसे बड़ा मानते हैं-- 


निरगुनते यहि भाँति बढ नामप्रभाठ अपार । 
कहठ़े नाम बढ रामते निज विचार अनुसार ॥ 


यद्द सन्‍्तोंका मत है, यह 'मज़हब सीना” है (सफीना' 
नहीं; यहू 00९0७49९ ० ८ प्र॒ल्थ है, [)0९८७9४९ 
० ६४८ पछ्र८४० नहीं है। यह दिलका दर्द है, आत्मानुभव- 
की चीज़ है, कथनीमे नहीं आ सकती | यह ऐसा पवित्र 
सिद्धान्त है जो वेशानिक सत्यकी तरह प्रत्यक्ष अनुभव- 
द्वारा प्रमाणित द्ोता आया है। संसारमें कोई भी पंथ 
नहीं, मज़हब नहीं, सम्प्रदाय नहीं, जो इस सिद्धान्तको न 
मानता दो । सबने इसका आश्रय लिया है| ईसाई, भूसाई, 
इस्लामी, बहाई सबका आधार यही है । बाइबिल; तोरेत 
और क्रुरानशरीफ़ आदि “इन्दब्रक्ष! ही के तो प्रतीक हैं । 
सूफ़ियोका “इसमे आज़म'--गुझ्ातिगुझा तश्व रामनाम ही 
तो है। अपने यहाँ देखिये--सत्ताहेतवादी भीशह्वराचागे 


# बेद्ान्सद्पण # 


भीरामानुजाचार्य आदि एवं विशानादेतवादी भगवान जुद्ध 
दोनोंकों (प्रणव स्वीकार है। एकपंथी संन्यासी लोग 
ओम! का जप करते ही रहते हैं, स्मात मन्त्रोके आदियमें 
बीजरूपसे ओंकार होता ही है और बोडधमके जितने 
पूजन-पाठके मन्त्र हैं, सबमें ओम्‌ छगा हुआ है। मीमांसक 
लोग इस सिद्धान्तकों माननेके लिये बाध्य हैं; क्योंकि बिना 
इसके सहारे वेदका अपीरुषेय होना सिद्ध नहीं हो सकता । 
उनको मी दबी ज़बानसे कहना पढ़ता है कि शब्द वर्णोंके 
घोतक हैं, बर्ण नित्य हे ही, अतएव दइदान्द नित्य हे । 
माप्कक्योपनिषद्की 'प्रण. एवकर्तरिधामिव्यज्यत!' “वाच- 
मुद्ीथमुपासाश्क्रिरर आदि श्रुतियाँ द्रष्टव्य हैं। महा- 
केयाकरण पाणिनिने “तदशिष्यं संज्ञाप्रमाणत्वात! इस 
सूत्र प्रतिपादित किया है कि शब्दव्यवहार अनादि और 
नित्य है। वैयाकरण व्याडिने अपने प्रन्थ “संप्रह में ( जो 
अब प्राप्य नहीं है; ) शब्दाद्वेतपर गम्मीरतापूर्वक एवं 
सफलतापूर्वक विचार किया है। वैयाकरण कात्यायन एवं 
पतझ्जलिने उसी प्रन्थसे अपने प्रन्थोमें सहायता ली है और 
इस विषयको चमत्कृत किया है। महाभाष्यका-- 
“स्फोडसाश्रमादेः झुतेलेश्रुतिभवतीति ।! 

एवं-- 

“दनिस्फोरस्थ क्षव्दारां प्वनिस्तु खछु छ्षयते |! 

तथा-- 

'बेनोशारितिन. साख्राकाहुकककुद्सु रविषाणिनां 

सम्पस्यथथों भवति स धाव्दः ।! 

यह अवतरण पठनीय है। “स्फोट” शब्द और उसकी 
व्याख्या स्वतः महाभाष्यमें दी हुई हे । भर्तृहरिजीने तो 
शिवजीकी आशासे स्वरचित ग्रन्थ “वाक्यपदीय ब्रह्मकाण्ड 
में इस सिद्धान्तपर शास्त्रीय रीतिसे विचार किया है ओर 
'पफोट! को नित्य सिद्ध कर दिया | उनके पीछे भतृमित्रने 
“सफोटसदि” की रचना की है । पुराणराज और कैयट एवं 
नागेशकी टीकाओं एवं व्याख्याओंमें तो यह विषय अच्छी 
तरह स्पष्ट हो गया है | मतृहरिजीकी क्‍या ही अच्छी यूझ 
है, पतेकी बात कहते हैं | 

इसिकर्तब्यता कोके सर्दा छाडदब्यपाअया। 

यां पूर्याहितसंस्कारों बाकोईपिे प्रतिषयते ॥ 

प्रथम इसके कि प्रथमतः इन्द्रियॉँका सश्जालन और 
करणॉपर उनका अधिकार जम सके तथा सास बाहर 


छठहे 





निकाली जा सके एवं भिन्न-भिन्न अवयवोंका सल्लालन हो सके 
शिशुको पूव॑संस्कारवशात्‌ “शब्द” की सुरति हो गयी और 
उस शिश्ञने जन्मते दी ध्यनि ( क्रन्दन ) प्रसारित करके 
हमें “शब्दव्यवहार' के नित्यवव और अनादित्वका बोष 
करा दिया। प्रत्येक विद्यमान वस्तु शब्दद्वारा प्रकट की जा 
सकती है और शब्दद्वारा जिसका विकास नहीं उसका 
अस्तित्व ही नहीं । 

यद्तते तद्‌ ब्यपदेश्य यज्ञ ब्यपदिश्यते तझार्ति । 

किसीका नाम हो; कोई वाक्य दो) कोई वार्ता हो, उसके 
अक्षरोंकोीं गिन लीजिये; उसको चौगुना कीजिये, उसमें पाँच 
और जोड़कर द्विगुणित कीजिये, फिर आठसे मार देनेपर (२? 
'म! दो ही अक्षर बचेंगे जो नित्य हैं, अनादि हैं, छत्नमुकुटके 
समान सब वर्णोके ऊपर विराजमान होते हैं, तारक ब्रह्म हैं। 

(२) सत्तादेदवाद--इसके प्रचलित तीन प्रकार हैं-- 
(क ) केवलादैत, ( ख ) विशिष्टैदेत और ( ग ) शुद्धा- 
द्वेत । आचायाने निम्नलिखित विषयोपर दी प्रधानरूपसे 
विचार किया दैे--( अ ) जगत्‌ सत्य है वा मिथ्या, वास्त- 
विक है अथवा काल्पनिक ! ( आ ) जीव ज्रहसे मिन्न है 
अथवा अभिन्न ! जीव एक है या बहु! (ह ) बअहाका 
क्‍या स्वरूप है ! वह निरविशेष, निरुपाधि। निग्ुण है या 
सबिशेष, सोपाधि, सगुण ! निर्गुण या सशुण किस भावसे 
ब्रशकी आराधना करनी चाहिये! (ई ) बद्मप्राप्तिका 
उपाय क्‍या है--कर्म या ज्ञान; ध्यान या मक्ति १ ( उ ) 
ब्रह्मप्राप्तिका क्या फल है--जह्के साथ सायुज्यलाभम अथवा 
ब्रक्मके समान ऐश्वयेलाभ ! 


उपयुक्त पॉँचों विषयोंमेंसे प्रत्येकपर केवलादैत और 
विशिष्टाद्त मतमें घोर विवाद है। केवलादैत और शुद्धा- 
द्वैतमें बहुत विवाद नहीं है । 


(३) बिज्ञान॑द्ितवाद--यह बुद्ध भगवानका मत है । 
महायानसम्प्रदायके प्रवत्तेक सिद्ध नागाजुनजीने इसपर 
गम्भीर विचार किया है। बौद्धोंके योगाचारसम्प्रदायर्मे 
इसका प्रतिपादन हुआ है | 


श्रीश्हुराचायंजीके समयमें. विशानादैतवादियोंका 
प्रावल्य था । जगत्‌ रख्जुमें सपेकी तरह, ठीपमें चॉदीकी 
तरह; सूर्यकिरणमें जलकी तरह मिथ्या है--ये सब उक्तियाँ 
पहलेसे ही विशानादेतवादियोंम प्रचलित थीं वैराग्य- 
व्धेक होनेसे उनके अनुकूल थीं और संन्‍्यासिशिरोमणि 


पक -पाूछियो नम >> मयायन-.. अन----ष्ममदकनननानन-त हा. 


खडे 


भीशकुराचायजीको भी प्रिय थीं। क्योंकि मीमांसकर्कि 
मोक्ष अनमिमत” वाले सिद्धान्तको इटाकर संन्यासाश्रमकी 
स्थापना उन्हें करनी ही थी, इसलिये उन्होंने भी विशाना- 
द्वैलवादियोंकी तरह उपयुक्त युक्तियोंका विस्तार किया | 
तदनन्तर उनके अनुयागियोंने भी उन्हें मलीभाँति पल्‍छवित 
किया | इसपर विचारना यह है कि यदि महर्षि बादरायणकों 
धजगत्‌ अलीक है, मायिक है? आदि सिद्धान्त मान्य होते 
तो वे ब्रह्मयूज़के दूसरे अध्यायके प्रथम पादमें निम्नलिखित 
आपत्तियोंका उत्थापन और खण्डन करनेके लिये इतने संत्र 
क्यों बनाते ! महर्षिकी विचारधारा इस प्रकार है--( क ) 
चेतन अत्हसे अचेतन जगत्‌की उत्पत्ति नहीं हो सकती । 
इसपर मदहंधि कहते हैं--जिस तरह चेतन पुरुषसे अचेतन 
नख, केश आदिकी उत्पत्ति देखी जाती है ( ब्र० चू० २ । 
१। ६) । (सर) ब्हझके पास जब कुम्भकारकी 
तरह कोई उपकरण नहीं, तब उसने जगत्‌को केसे बनाया! 
इसके उत्तरमें महर्षि कहते हैं कि उपकरणके बिना भी सृष्टि 
दिखायी देती है-- 

क्षीरयद्धि। देवादिवद्पि छोके ॥ (॥० सू ० २।१।२४-२६)# 

जैसे दूध या जल बाहरी साधनकी अपेक्षा न 
करके स्वयं ही दद्दी या बफरुपमें बदल जाता है । (ग) 
जब ब्रह्म निरवयव है और यह जगत्‌ ब्रह्मका परिणाम है 
तब सम्भव है कि पूर्णब्रह्म विकारप्रस्त हो जाय) नहीं तो 
उनको सावयव कहा जाय । उसके उत्तरमें--- 


कृत्से प्रसक्तिनिरवयवस्वक्षम्दोपो वया। 
(२।१। २६ ) 
“बज़ रचते हुए. महर्षि कहते हैं कि जिस श्रुतिमें जगत्‌ 
ब्रह्मसे उत्पन्न कहा गया है उसीमें यह भी कहा गया है कि 
ब्रह्म विकारभ्रस्त नहीं होता । (घ ) जब अहम निराकार है 
तब वह संष्टि कैठे करता है ! इसपर मदहृधि कहते हैं-- 





# इसके भाष्यमें श्रीशकूरानाय लिखते हँ---“यथा दि लोके 
क्षीरं जले वा स्वयमेव द्िदििममावेन परिणमते अनपेक्ष्य बाद 
साधनम्‌, तथेहापि मविष्यति। एकस्यापि बह्वणों विचित्रशक्तियोगात्‌ 
क्षीरादिवर विचित्रपरिणाम उपपश्चते यथा छोके देवा; पितर 
ऋषय श्त्येवमादयों महाप्रभावाश्चेतना अपि सम्तोडनपेश्ष्यैव किल्लिद्‌ 
बाढ़ साधनमैश्वर्यविशेषयोगाद्‌_ अभिध्यानमात्रेणथ. स्वत एव 
बढूनि नाना संस्थानानि शरीराणि प्रासादादीनि च रथादीनि च 
निर्मिमाणा उपलय्यन्ते एवं चेतनमपि अक्ञानपेश्य साथन॑ स्वत एव 
लगत स्तश्यति !? 


# अद्वयक्ष दयामासं मनःः स्वप्ने न संशयः । 


# अवियया शत्यूं सीस्थों थिचया5सतमइसुते # 


विकरणत्दादितसि लेसदुऋम । (२।१। ४१ ) 
अपाणिपादी जवबनो प्रहीता 
पश्यत्यचझु: स श्णोध्यकर्ण: । 
( श्वेताश्वतर ० ) 


उसके हाथ नहीं, पर प्रदण करता है; 
पैरके बिना चलता है, बिना आँखके देखता है, बिना 
कानके सुनता है। जिन महर्षिने ऐसी-पेसी युक्तियाँ, तकों 
और प्रमाणोंका प्रयोग किया है, वे जगत्‌कों कमी विशान- 
मात्र या अलीक कहेंगे ! विशेषतः जहाँ वे तीसरे अध्यायके 
दूसरे पादके आरम्भमें स्वप्नयष्टि और जाप्रत-चष्टिका मेद 
प्रदर्शित करते हैं, वहाँ उन्होंने स्पष्ट कह दिया है कि स्वप्न 
सृष्टि ही मायामय है । 
मायासाश्र॑ तु॒कात्स्थेनानभिष्यक्तस्थ रूपत्थात्‌ । 
(१।२।३) 
यद्यपि श्रीशकराचार्यजीके परमगुर श्रीगीड़पादा- 
चार्य जगत्‌को स्वप्नयष्टिकी तरह भिथ्या कहते हैं७# और 
योगवाशिष्ठका भी यही मत है|, तथापि भ्रीशह्वराचाये यह 
बात नहीं मानते ! उपयुक्त सूत्रके भाष्यमें वे लिखते हैं-- 
कि प्रयोध हृव स्वग्रेईपि पारमाथिकी सश्टिराहोस्थित्‌ 
मायामयीति । तस्मात्‌ तथ्यरूपेव संघ्ये सृशष्टिरिति | 
एुर्य प्राप्ते प्र्याह मायामात्र तु कार्स्व्यवानसिन्यक्तस्वरू 
पत्वात ( त्र० खू० १। २। १३) 
मायैय संध्ये घष्टिन॑. परमाधंगस्चोउप्यश्सि २ > 
तस्मास्मायामार्र स्वप्दशंमम्‌ १८ १ पारमाथिकं तु माय 
संध्याश्रयः सर्गों वियदादिसग वत्‌ इस्येतायत्‌ प्रतिपायते । 
न च वियदादिसगंस्थापि आत्यन्तिकं सत्यस्वसस्ति 
प्रतिपादिस हि “संदनन्यस्वमारग्भणधाव्दादिभ्यः । 
(ज० सू० २। ह१ै। १४ ) 


अद्यक्ष द्वयामासं तथा जाग्रन्न संशयः ॥ 
मनोदृश्यमिद॑ द्वेत॑ यद किल्वचित सचराचरम्‌ । 
मनसा क्मनीभाने. ऐते नैवोपलण्यते ॥ 

( माण्ड्क्यकारिका ४ | १०-११ ) 
यवा स्वितमिद॑ विश्व निजभावक्रमोदितस्‌ । 
न तत्सत्य॑ न चासत्य॑ रफ्जुसपंज्रमो थबा॥ 
मिथ्यानुभूतितःः सत्यमतत्यं सत्‌॒ परीक्षितम्‌ । 

( यो० बा० ४०। ४१ ) 


+* वेदान्शद्पण # 





इत्यन्र समसस्थ प्रपश्अस्थ सायामाचत्वम । प्राष्ू तु 
ब्रह्मात्मत्वद्‌र्कगादू विपद्रदिप्रपच्लों न्यवस्थितिरूपो सवसि । 
संध्याश्यस्तु प्रपज्धः प्रतिदिन बाध्येत इति | अतो 
वैशषेषिकमिद संध्यस्थ सायामात्रस्वसुदितम ! 
(१।२। ४ सूत्रपर शाझुरभाष्य )]| 

जीद और अद्ू-जीव जन्मता भी नहीं और मरता भी नहीं--- 
इस विषयमें अद्वेतवादियोंसे विशिष्टद्वेतवादियोंका मेल है, 
परन्तु अद्वैतवादी जीवको विभु--स्व ब्यापी मानते हैं, इसमें 
उनका मतमेद है । वे 'एको5णुरात्मा चेतसा वेदितब्य:? --इस 
भुति-प्रमाणसे जीवकों अणु मानते हैं | जब अणु है, तब एक 
जीब बहुत शरीरोंमें अधिष्ठित नहीं हो सकता; अतः जीव 
बहू हैं, प्रत्येक शरीरमें अलग-अलग । किन्तु श्रुति स्पष्टरूपसे 
स्वीकार करती है कि आत्मा बहु नहीं, एक है--- 

आकापह्मेक हि यथा घटादियु प्ृथग भवेत | 

तथात्मैको झनेकस्थो जलाघारेष्विवांशमान्‌ ॥ 

एक एवं हि भूतास्मा भूते भूते व्यवस्थितः । 

एकधा बहुधा चैव दृश्यते जलूचन्द्रवत्‌ ॥ 

( ब्द्वाविन्दु ११ । १२ ) 

इसपर महर्षि वादरायणका सूत्र टैं-- 

'जासास एव चः ( २।३१ ५७५० ) 

ओर--- 

अत एव चोपमा सूयंकादिवत! (३२।२। १८) 

स्वामी शह्डूराचार्थ और रामानुजाचार्य दोनों ही 
कहते हैं कि महषिने ये दोनों सूत्र उपयुक्त भ्रुतिपर लक्ष्य 
करके द्वी बनाये हैं | यदि यह ठीक है; तब तो सुज्नकारके 
मतमें मी आत्मा बहु न होकर एक ही है | इसपर किये 
का आक्षेपोके उत्तरमें सूत्रकारने इन सूत्रोंकी अवतारणा की 

0 यथा--- 


भ्रकाशादिवजैधंपर: । (२।३। ४६ ) 
अनुशापरिहारों. देह सम्बन्धाज्ज्योतिरादिवत । 
(२१।३॥४५७ ) 
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डउ५ 


असम्ततेश्राध्यतिकर आभास एन सखं। 
(२। ३१ | ४९-७० ) हा 
अध्टानियमात । अभिसंष्यातिष्यपि चैधम। भादेशा- 
दिति चषेतनाग्तभादात्‌ । ( २। ३ । ५१-५१ ) 
परन्तु जीव जगत्‌का बनानेवाला नहीं है। खष्टिकत्तों 
ब्रह्म है, जो जीवसे अधिक है । 
अधिकोपदेशात्‌ तु बादरायणस्थैवं तइश नात । 
(३॥।४।८) 
भ्रुतिने जीवसे ईश्वरको बड़ा बताया है। जीव और 
ब्रक्षका यह भेद स्वरूपगत नहीं, उपाधिगत है । इस मावयमें 
जीव और ईश्वर भिन्न अवश्य हैं; किन्तु अंशी और अंशर्मे, 
चिम्ब और प्रतिब्रिम्बमें स्वरूपतः कोई भेद नहीं हो सकता। 
भ्तिमें कहीं तो 'तत्वमसि” आदि वाक्योंद्वार जीव और 
ब्रह्मकी अभिन्नता दिखायी है और कहीं कत्तो, कम आदिका 
निर्देश करके ब्रह्मको जीवसे अधिक बताया है | अस्ठु, जीव 
और ब्रह्म भिन्न भी हैं और अभिन्‍न भी--यह बात किस तरह 
सम्भव है! उत्तर है, 'जिस तरह घटाकाश और महाकाश 
मिन्न भी हैं और अभिन्न भी ।! 


सगुण एवं नि्गुण ज्द्य-अह्मके विधयमें दो प्रकारकी 
भतियों दृष्टिगोचर होती हैं--( १) सविशेषलिज्ञश्न॒ुति; यथा- 
वह सर्वकर्मा है, सब कुछ है, सबका रस है | दूसरी निर्विशेष 
लिब्लश्रुति; यथा--वह स्थूल भी नहीं है, सूक्ष्म मी नहीं है; हसन 
भी नहीं है, दीघ भी नहीं है । श्रीरामानुजाचायने सगुण अह्मका 
प्रतिपादन किया है और श्रीशड्भराचार्यने निर्गुण त्रह्षको दही 
भृतिका प्रतिपाद्य माना है और सविशेष ब्रह्मका प्रत्याख्यान 
किया है ।$ परन्तु आश्रर्यकी बात यह है कि “अनाइत्ति- 
शब्दात्‌” वाले अन्तिम सूत्रके भाष्यमें आपने (अपराजिता--- 
अयोध्या, संकेत--मगवद्धाम' की बात कही है। उनका 
मत विशानमय होते हुए. भी घृज्यवाद नहीं है, इस बातका 
विचार उन्होंने अन्ततक किया है और अन्‍न्त्मे उन्होंने 
भागवतधर्मीय सिद्धान्त, सगुणवादियोंके मगवद्धामविषयक 
सिद्धान्तकों स्थापित किया । 


श्रीशाह्ररमतके केवछ विज्ञानमय बन जानेसे उनके 


अनुयायी सगुण ब्र्चको मायाका खेल समझते हैँ । जिस 


$ अतश्चान्यतरलिक्षपरिग्रद्देषपि समस्तविशेषरद्दितं निर्वि- 
कल्पकमेव ब्क्ष प्रतिपत्तव्यं न तद्विपरीतम्‌। सवंत्र हि जद्वास्वरूपप्रति- 
पादनपरेषु वाक्येषु_ अशब्दमरपशमरूपसव्ययम्‌! इत्येवमादिषु 
अपास्तसमस्तविश्वेषमेब जह्यउपदिश्यते । (शाह्रमाष्य २।३।१ १) 


सडक 


# अविद्यया स॒ृत्युं तौरयोँ चिद्ययाउस्तमइसुते # 








तरह बृक्षॉंकी समष्टे बन और जलूकी समष्टि समुद्र है, उनके 
मतमें इसी तरह कारणदेदमें स्थित चैतन्य ही ईछवर है। 
इस दृष्टान्वने अनेक अन्तःकरणोंमें नास्तिकता उत्पन्न कर 
दी है। वे नहीं समझते कि बृक्षसे वनका और जलसे मिन्न 
जलाशयका स्वतन्त्र अस्तित्व ही नहीं है । यह दृश्टान्त ही 
टीक नहीं है। आजकलके बूतन वैज्ञानिकोँके कोषाणु (८९) 
का दृष्टान्त उपादेय है | इससे विदित होता है कि समष्टिका 
भी स्वतन्त्र और स्वाधीन अस्तित्व है। इससे स्पष्ट हो जाता 
है कि सगुण और निगुंण अक्ष्में भेद नहीं है । 
उपसंहार 

विक्रमीय सं० १९७ की फाब्गुनी पूरणिमाकों एक 
चन्द्रग्रदूण लगा था। उस अवसरपर “पंपासर” पर 

एक अपूर्च घटना संघटित हुई | उस प्रान्तकी जनता अधिक 
संख्यामें वहाँ पुण्यलामके लिये उपस्थित थी । माण्डलिक 
राजा बावनके दोनों पुत्र गौरचन्द और हनुमान भी राज- 
परिवारके साथ पधारे थे । समय सोहावन था| वसन्‍्त राग 
घथ्वी और आकाशके भीतर प्रत्येक चर-अचरमें भरा हुआ 
था | कोकिलकी कूक चारों ओरसे सुनायी देती थी। रात्रि 
होनेसे कुछ शीतका प्रभाव अवश्य था; गुलाबी जाड़ा अवश्य 
था; किन्तु ऋतुपरिवर्तनके सब लक्षण विद्यमान थे । ग्रहणके 
खानार्थों नर-नारियोंकों सुख पहुँचानेके लिये राजाकी ओरसे 
“तपता” का प्रबन्ध सब जगह था | हाट; बाट भी साफ- 
. खुथरे। बड़े जप-तप, स्तान-ध्यानके अनन्तर ग्रहणोत्तर- 
स्नान सम्पन्न हुआ | दान-पुण्यकी धारा बही । इस पवित्र 
जलसे आबाल-बृद्ध-वनिता सबने मार्जन किया | राजाने भी 
उत्साहपूर्वंक दान दिया । उन्होंने उत्तम ब्राह्षण उच्बटके 
पूत्र ठक्कर चुब्यटकों कलिज्जदेशान्तर्गत छीछल परगनेके दो 
ग्राम 'पसेसरी! और 'सनापक'” दानमें दिये। उनके राज्यका 
विस्तार तमसासे कृष्णातक एवं नीलगिरिसे हि्मागरितक 
था | बआ्राह्मणकी उसकी जन्मभूमिके समीपस्थ ग्राम दिये गये। 
यह दानका अनुष्ठान एक प्राचीन विशाल वृक्षकी छम्रच्छायामें 
सम्पन्न हुआ । उत विद्याल बृक्षमें पीपछ, पाकड़, वट; 
आम्र और निम्ब पाँचों वृक्ष जड़से मिले हुए. थे । जिस 
समय संकल्प पढ़ा गया उसी समय यह वृक्ष फटा और 
उसमेंसे कुछ व्यक्ति निकल आये | उनके निकलते ही फटा 
हुआ दृक्ष फिर जुड़कर पूर्ववत्‌ हो गया और उसमें निकले 
हुए. व्यक्ति तुरंत शिखा फटकारकर शाख्तार्थ करने वैठ गये। 
उनके शाखार्थका विषय--माया, जीव, ब्रक्ष था । वे 
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पण्डित थे; शास्रनिष्णात थे, विवादमें कुशल थे | जनतामें 
जो लोग उनकी शास्त्रीय माषा समझ सकते थे, उनको 
अवश्य आनन्द आया । परन्तु मूढ़ जनता जो इस अपूरे 
घटनाका मर्म जाननेके लिये उत्सुक थी, इस ऊब 
गयी थी | उधर उन पण्डितोंकों विवाद करते-करते रोष आ 
गया और क्रोध एवं अदृक्कारके वशर्में होकर थे लड़ने- 
झगड़नेपर उतर आये । बढ़ा कोलाहइल मचा ! राजाके 
पाषंदोंने बड़ी कठिनतासे शान्ति स्थापित की | इसी बीचमें 
एक अत्यन्त सुन्दरी युवती वहाँ पहुँच गयी, वह बड़ी विदुषी 
थी। उसने-- 


मनसैतानि थूतानि प्रणमेद्‌ बहु मागयव्‌। 
इंशवरो जीवककया ग्रविष्टो. भगवानिति # 


इस छोकको ऐसे सुमघुर स्वरसे अलापा कि सब बेदान्ती 
स्तब्ध रह गये। उनपर उसका आतंक छा गया। अब 
वह चुप थी, सबकी दृष्टि उसीपर जमी हुई थी । वेदान्ती 
झुक गये | उनमेंसे एकने कदा--'माता ! हमारा उद्धार 
कैसे होगा !? देवीने कहा--बहुत ही कठिन है| जो अविद्या- 
के कूपमें पड़े हुए. हैं उनका उद्धार तो हो जाता है परन्तु 
जो विद्याकी बावलीमें गोते लगा रहे हैं उनके उद्घधारकी 
कल्पना तो ब्रह्मा भी नहीं कर सकते । क्‍या आप नहीं 
जानते कि विवाद करना वाणीके दुरुपयोगका महापाप है ! 
विवाद राग-देपबर्घधक है, इससे लोगोंका दिल दुखता है, 
यह हिंसाका पाप है | क्या आपके गुरुओंने नहीं बताया है 
कि वेदान्त विवादका विपय नहीं, विचारणीय विषय है ! 
सोचिये तो सही, आपलोग अपने समयके कैसे प्रतिष्ठित 
विद्वान थे । इस विवादके कारण ही तो आपकी बक्तुत्वशक्ति 
छीन ली गयी और आप वनस्पतियोनिकों प्रात हुए।। 
आज राजाके पुण्य-प्रतापसे ज्यों ही दृक्षयोनिसे आपका 
उद्धार भी हुआ त्यों ही आप पुनः पूर्वोभ्यासबद्य उसी 
मन्दकृतिमें प्रवृत्त हो गये। अब आप उद्धारकी बात 
उठाते हैं । आप ही कहिये, आपका उद्धार कैसे हो 
सकता है ! जो अइकार-मम्कार और क्रोध-जैसे खर- 
दूधण-त्रिशिराकी चतुर्दश सहस्त सेनामें सम्मिलित रहेगा; 
उसका उद्धार तो रामबाणसे ही हो सकता है । अच्छा; 
अब सुनिये वेदान्तका भर्म, अपने उद्धारकी बात ! 
सूत्रकार व्यासजीने अपने पाँचों शिष्योको बता और जता 
दिया था कि उत्तरमीमांसादशंनके प्रथम दो अध्याय केवल 
समन्वय एवं तामअझस्यके लिये हैं, शेष दो अध्याय सापन और 


फछवाले ही सबके लिये उपादेय हैं। उसीके अनुसार साधना 


करके अमृतत्वकों प्रात्त करना चाहिये ! जैसे नदियाँ, चाहे 
कहींसे निकली हों, सब-की-सब समुद्रकी ही ओर दोड़ती 
हुई जाती हैं, उसी तरद्द प्रत्येक व्यक्ति अपने व्यक्तित्वको 
लिये हुए, प्रियतम प्रभु आनन्दस्वरूप परब्रक्षसे मिलनेके लिये 
तड़प रहा है और कर्मोकी कंटीली राहसे उधर दी जा रहा 
है। ऐसी दशामें सबका कल्याणकारी वेदान्त पुकारकर 
कहता है--'हे पथिक ! यह क्‍या है, यदाँ क्‍या दो रहा है ! 
इनको न देखो, न सुनो, कुछ बोलो भी नहीं । गन्तब्य भार्गपर 


अमन पिक २.९2 १२०अ पक जय भी फेपत भक्त कड गन्‍ी. 


चलते हुए, आँख, कान और मुंह तीनोंकों बंद करो, तब 
तुम अन्तज॑गतमें प्रवेश कर सकोंगे और भगवदीय रहस्यसे , 
परिचित हो सकोगे, वद्द प्यारा तुम्हारे पास है । तुमसे दूर 
बिल्कुल नहीं | ब्रह्मपुरमें जब तुम सुषुप्तावस्थामें जाते हो तो 
एक क्षणके द्वी लिये सद्दी, तुम प्रतिदिन एक बार उस प्यारेसे 
मिल आते हो, तुमको इसकी सुध-चुघ नहीं । अच्छा 
चले चलो, घबराना मत ।” 

इस प्रकार उपदेश देकर वह रमणी वहीं विलीन 
हो गयी, वेदान्ती लोग उसी वृक्षके नीचे तप करने लगे ! 


- +>-्शि४--७+-- 
पाशुपत सिद्धान्त ओर वेदान्त 


( लेखक---प० राजबलीजी पाण्डेय, एम० ८० ) 


दैव धमंसे अनेक साम्प्रदायिक धर्मों और दशनोंकी 
उत्पत्ति हुईं है। इनको दम मोटे तौरपर दो भागोंमें बॉट 
सकते हैं--( १) आगमिक और (२) पाशझपत | इन 
दोनोंमें मुख्य भेद यह है कि आगमिक दोव धर्म अपनी 
वैदिक परम्पराके अधिक अनुकूल हैं; किन्तु पाशुपत घममें 
कालक्रमसे कई अवैदिक तत्त आ गये | श्रीकण्ठाचार्यन वेद 
ओर शिवागमर्म भेद नहीं माना है ( “वय्य तु वेदशिवागस- 
योमेंदं न पश्यामः” )। परन्तु कूर्मपुराणमें पाछझुपत मतकों 
स्पष्टः वेदबाह्य बतछाया गया है। आगमिककी पुनः 
शैव सिद्धान्त, प्रत्यभिजशञा, वीरशैंव) तामिल आदि साम्प्रदायिक 
शाखाए हैं। पाशपत मतके मी पाशुपत, छकुलीश ( नकुलीश ); 
कापालिक, रसेश्वर, गोरखनाथी आदि उपमेद हैं। 
माघवाचायने अपने “सर्वद्शनसंग्रह” में नकुलीश-पाशुपत 
दर्शनकों एक मानकर उनका विवेचन किया है । पाशुपत 
दर्शनसे प्रायः लोग इसीका बोध करते हैं ! लेकिन ध्यान 
देनेकी बात है कि ये मूलतः दो मित्र सम्प्रदाय ये, ऐसा 
यामुनाचायेके “आगमप्रामाण्य”' नामक प्रन्थसे मालूम 
होता है, जिसमें उन्होंने दोनों मतोंका अलग-अलग उल्लेख 
किया है | 

पाशुपत दर्शनका यह नाम क्यों पड़ा, यह एक विचार- 
णोय विषय है। इतना तो निश्चित है कि वैष्णव और शैव 
दर्शनोंका उदय भक्तिमार्गके प्रवाइमें हुआ । वैदिक विष्णु 
और रुद्र आगे चलकर त्रिमूर्तिके दो प्रधान अन्ज हो गये और 
उनकी उपासना व्यापक रीतिसे विष्णु ओर शिवके रूपमें होने 
छगी । जब दर्शनशासत्रका विकास हुआ तो इन सम्पदायोंके 


अनुयायियोंने नवविकसित दाशंनिक तत्त्वोंको अपने धार्मिक 
विचारोमें समाविष्ट करनेका विचार किया | दशनोंमें प्रायः 
तीन मूलतत्त्व माने गये हैं--( १) परमतस्त्व ( ब्रह्म अथवा 
प्रकति )2( २) जीव और ( ३ ) जगत्‌ ( सृष्टि )। जीव जगतके 
बन्धनमें पड़कर दुःख भोगता है ओर मूलतत्त्वके साक्षात्कार 
अथवा स्वानुभूतिसे उसको मोक्ष या परम युख मिलता है । 
भक्तिमार्ग्में उपास्य (ईइचर )) उपासक (जीव ) और 
लील्य ( जगत्‌ )--साधारणतः ये तीन पदार्थ स्वीकार किये 
गये हैं। पाग्युपतदहनमें जगतके बन्धनमें फंसा हुआ जीव 
पद्ु है। यद्द रूपक बंद्ध पश्ुओंसे लिया गया है, यह जगत्‌ 
पाश अथवा मल, और अनुग्रह करके इससे छुड़ानेवाला 
शिवतत्त्व पशुपति है । इसलिये पश्मुपति-तत््वका योग कराने- 
वालछा शास्त्र पाशुपत कहलाता है। पाश्चपत नाम पड़नेका 
एक और कारण है। पश्मपति शिवका एक पर्यायवाची 
नाम है ! झुक्क यजुवंद ( १६। २८ ), अथर्व॑वेद ( ११। २। 
२८ )) आश्वलायन शणश्हासूत्र (४। ८ ), पारस्कर ग्रह्मसूत्र 
(३ । ८) आदिमें इस शब्दका प्रयोग हुआ है, किन्तु इन 
स्थलोम उसका कोई पारिभाषिक महत्त्व नहीं मादम होता । 
जान पड़ता है कि जीवोंकी बद्धताकी भावनाके उदय 
दोनेपर शैव सम्प्रदायवालोकों पद्यपति नाम अधिक उपयुक्त 
जान पढ़ा, और इसलिये दशनशास््रमें भी इसे स्थान मिला | 

पाशुपत घर्मका वर्णन सर्वप्रथम महाभारतमें ( १२। 
२८५, ३२१; १३। १४-१८; १६०-१ ) मिलता है। 
महेश्वरमाहात्म्यमें शिवके एक सहखे आठ नामोंकी गणना 
है, जो विध्णुसद्शनामका अनुकरण जान पड़ती है । इन 
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स्तोन्नोंमें शिव या विष्णुकों जिन नामोंसे सम्बोधित किया 
गया है, उनके आधारपर कद्दा जा सकता है कि यहाँ 
शिवकी कल्पना उपनिषदोंके “ब्रह्म! के रूपमें है; जो सब 
देवों, मनुष्यों और पदार्थोंका उद्गम है। मद्यामारतमें वर्णित 
पाशुपत घरके अध्ययनसे मादूम द्वोता है कि पाश्चुपत मत 
वैष्णव पाञ्वरात्रदर्शका समानान्तर शैवसम्प्रदाय है । 
दोनोंने सांख्य-योगकी सुष्टिप्रक्रिकको स्वीकार किया है ओर 
दोनों ही औपनिषदिक शिक्षाओंसे मेल रखना चाहते हैं | 
ओऔपनिषदिक विचारपरम्पराका अनुकरण करनेसे ही उक्त 
पाशुपत सिद्धान्त और वेदान्तमें साम्य दिखायी पड़ता है । 

मद्ामारतकालीन अथवंशिरस्‌ उपनिषद्‌मं रुद्र-पशुपति 
सब पदार्थोका मूलतत्त और सबका गन्तव्य स्थान बतलाया 
गया है| पशु, पति, पाशादि पाशुपत दर्शनके पारिभाषिक 
शब्दोंका उल्लेख हुआ है। प्रणवके ध्यानकी योगपद्धति 
उपयोगी बतलायी गयी हे। और साधकोके लिये भस्म- 
धारणका विधान किया गया है। अथवंशिखा, नीलसुद्र 
और कैवल्य उपनिषदोम भी पाशुपत मिद्धान्तोंका उल्लेख 
मिलता है । 

इसके अनन्तर वामनपुराण ( ६ । ८६-९१ ) में शिव- 
लिड्की चतुविध--दैव, पाशझुपत अथवा महापाश्चुपत) 
कालयमन और कापालिक-उपासना बतलायी गयी है। 
शिवपुराण ( वायबीय संहिता अ० २) में वणन आया है 
कि वासुदेव कृष्णने धोम्यके ज्येष्ठ श्राता उपमन्युके निकट 
पाशुपत धर्मकी शिक्षा पायी थी। इससे अनुमान किया 
जाता है कि भागवत धम और पाशुपत मतमे कोई अनुलड्ननीय 
विरोध नहीं था। शिवपुराणमे यद्द भी लिखा है कि पाशु- 
पतोंका 'पाशुपतशास्त्रपञ्चाथंदर्शन' नामक एक ग्रन्थ है) 
जिसकी रचना स्वयं शिवजीने की थी | 


मध्यकालोन निबन्धलखकों और माधष्यकारोंने भी पाशु- 
पत दर्शनकी आलाचना या निर्देश किया है | श्रीमच्छंकरा- 
चार्यने अपने ब्रद्मसूृत्रभाष्यमें पाश्नपत सिद्धान्तकी आलोचना 
की है कि पाशुपतोंका यह सिद्धान्त उपनिषदोंक विरुद्ध है 
कि ईश्वर जगतका निर्मितकारण है, उपादानकारण नहीं | 
अभिनवगुप्तने तन्त्रालोकर्म पाशुपत मतको अपने अद्वित 
मतंके अनन्तर ही उच्च स्थान दिया है। उन्होंने कद्दा है कि 
यह मोक्ष देनेवाला मार्ग है; परन्तु हमारा मार्ग मोंग और 
मोक्ष दोनों देनेवाला है। अमिनवगुप्तका सिद्धान्त अद्वेत- 
परक था, किन्तु पाश्चपत सिद्धान्त द्वेताद्वेतपपरक और आगम- 








मूलक । माधवाचायने 'सवंदशनसंग्रह” में पाशुपत दर्शन- 
की संक्षेपमें आलोचना की है। इन्होंने पशुपतिवृत्रके 
अतिरिक्त दरदत्त, नकुलीश और आदश्शके वचन उद्धृत 
किये हैं, जिनके विपयमें कुछ भी शात नहीं है। उदयना- 
चार्यने न्यायकुसुमाश्ञलिमिं पाशुपत सिद्धान्तका उल्लेख किया 
है ओर भासवंशने इसका व्याख्यान करते हुए गणकारिका 
नामक ग्रन्थ लिखा है | 
पाशुपत दर्शनके प्राचीन ग्रन्थ सूत्र, भाष्य, कारिका 
इत्यादि लुप्त हूं। गये हैं| अतः इसके विवेचनके लिये अन्य 
ग्रन्थोंमे इसके संक्रेत। व्याख्या, आलोचना, छाया और 
कुछ आधुनिक निबन्धोंका ही आश्रय लिया जाता है। इस 
अवस्थामें कहाँतक पाशुपत सिद्धान्तकों यथाथ रूपमें उपस्थित 
किया जा सकता है, यद केवल अनुमान करनेका विषय है । 
स्वंदशनसंग्रहके अनुमार पाग्पत दशनमें पश्न पदार्थ 
माने गये हैँं--( १ )काये, ( २) कारण, (३ ) योग) 
(४) विधि ओर (५) दुश्खान्त | इनमे “कारण! 
अन्य दोव आगमोंका पति, और “कार्य” में पद्चु और पाश 
दोनों सम्मिलित हैँ । दुःखान्त मोशक्षका नामान्तर है । विधि 
और योग पाश्ुपत धर्मके अनुसार कायिक और मानसिक 
आचार हैँ। वेदान्तकी परिभापामें कारण परअह्म और 
काय प्रपश्न और माया है; दुःखान्तकों अशानकी निदृत्ति 
कह सकते हूँ; याग मानसिक साधना है; विधि बाह्य धार्मिक 
आचरण है, जिससे बंदान्तका काई तात्विक सम्बन्ध नहीं है । 
सबसे पहले कारणतत्वक्रा विचार करना चाहिये । सर्व- 
दर्शनसंग्रहमं माधवाचाय कहते हैं-'पति ही कारण और 
प्रभु €, क्योंकि वही जगत्‌का उद्मादक और शासक है। 
वही स॒ृष्टिका करता, घ्ता ओर संदर्ता है | वह वस्तुतः एक 
है, किन्तु गुण और क्रियाके भेदसे उसके अनेक नाम हैं, 
उसका स्वरूप अनन्त शान, अनन्त शक्ति और अनन्त 
ऐश्वयंमय है ।! यहाँ वेदान्तसे तुलना करनंपर एक बात 
स्पष्ट देख पड़ती दे | पाशुपत दर्शनमें पति! के ऐश्वर्यपर 
ही जोर दिया गया है; उसमें ब्रह्मके अतिशायित्वका स्पष्ट 
निर्देश नहीं है | ईश्वरवादी सिद्धान्तमें ईश्वरके कतृंत्व और 
ऐश्वयंक्री प्रधानता बिल्कुल स्वामाविक है । 
कारणत्वके प्रकारके सम्बन्धर्म पाग्ुपर्तीका मत है कि 
शिव या महेश्वर जगत्‌का निरपेक्ष निमित्तकारण है अर्थात्‌ 
बह सृष्टिरचनामें जीवोंके कमंकी अपेक्षा नहीं रखता, किन्तु 
कमका बलाबल व्यक्तिकी क्रियाशक्तिपर अवरूम्बित होता 


# पाशुपत सिद्धान्त और वेदान्त # 





है; क्योंकि महेश्वरकी इच्छाशक्तिसे उसका सामझ्ञस्य दोनेके 
कारण उसमें कोई बाधा नहीं पड़ती ( स्वंदशनसंप्रद् ) | 
शेंब सिद्धान्ती ईश्वरके निर्मित्तकारणत्वकों कर्मांधीन मानते 
हैं; घुभाझभ कर्माका फल व्यक्तिगत आत्माओंकों महेश्वर- 
की आशासे प्राप्त होता है, किन्तु इससे यह नहीं समझना 
चाहिये कि कर्मांधीनतासे इंश्चरका स्वातन्त्य बाधित होता 
हैं। जैसे पुलिसद्वारा नगरकी रक्षा करानेसे राजाकी स्व- 
तन्त्रता कम नहीं होती, उसी प्रकार कर्मनियमोंसे काम लेने- 
में इश्वर परतन्त्र नहीं दोता । जिस प्रकार घुम्बकका पकड़न- 
वाला सुईकी गति निर्धारित करता हैं; उसी प्रकार महँश्वर 
यथायाग्य व्यक्तियोंकी कमफल प्राप्त कराते हैं ( शिवज्ञान- 
भाष्यम्‌ नामकी तामिल पुस्तक )। इन दानों सम्प्रदायोंके 
दृष्टिकाणमें अन्तरका कारण यह्द है कि सिद्धान्ती झोब द्वेत- 
वार्दी हैं और पाआ्ञपत द्वताद्वेतवादी | पाशुपतोंके मतमें 
परम स्वातन्त्््य इंश्वसर्का स्वभाव है, इसलिये उसमें कर्म- 
सापेक्षत्वक्रा आराप नहीं किया जा सकता। प्रत्यभिज्ञा- 
सम्प्रदायका मत इन दानोसे भिन्न है | इसके अनुसार 
संशिकी उत्पात्त केवल महेश्वरकी सिखक्षासे हं।ती है, क्‍योंकि 
वह अबाधित शक्ति आनन्द और स्वातन्त्यसे समन्वित है । 
इस मतमे सिसज्षा शक्तिके अतिरिक्त विश्वका अन्य कुछ 
उपादान नहीं है | यह सिद्धान्त अद्वेत बेदान्तसे बहुत कुछ 
मिलता है। जिसमे 'एकॉ5६ बहु स्याम! से ही प्रपश्मकी 
उर्पान दहाती हैं; किन्तु पाश्ुपत दर्शन अद्वतवंदान्तसे 
मेल नहीं खाता | पाञ्यपत द्ेनाद्वेतम जगत्‌ सत्य और 
४ इबरसे भिन्नामिन्न दानों है । अद्वेतवेदान्तर्म जगत्‌ मिथ्या है 
और ब्रह्मके अतिरिक्त और कुछ दँ ही नही । 


पाश्ुपत सिद्धान्तका दूसशा पदार्थ “काय' है। इसका 
परिभाषा सर्वदशनमंग्रहम इस प्रकार की गयी है “यद- 
स्वतम्ज्र सर्य कार्यम-अर्थात्‌ जो कुछ भी परतस्त्र हैं वह 
कार्य है । इसकां परतन्त्र इसलिये कहां गया हैं कि यह 
अपने कारण +श्वरपर अवलम्बित हे | इसके तीन भाग 
हैं ( १) विद्या ( २) कला और (३ ) पद्म | इम इस 
कार्यकी समता सांख्यकी प्रकृतिसे नहीं। कर सकते, क्योंकि 
प्रकृति स्वतन्त्र और पुरुषके सहयोगसे सष्टिकी रचना करती 
है। परन्तु यह '“काय' अद्दे त वेदान्तऊके “बह्म' का स्फुरण, 
प्रतिबिम्ब या बिवतं भी नहीं है | यहाँ तो महेश्वरने अपनेकों 
दो भागोंमें विभक्तकर शास्ता और द्यासितका सम्बन्ध 
स्थापित कर दिया है । 
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(विद्या! पश्चका गुण; परतन्त्र और अचेतन है । इसके 
दो भेद हैं--बोध ओर अबोध । प्रवृत्तिमेदसे बोधके दो 
प्रकार-विवेक और अविवेक माने गये हैं । साक्ष्यपर अवल- 
म्बित विवेकको चित्त कहते हैं । इसीके द्वारा सब प्राणो 
चिदचित्‌ पदार्थोका जानते हैँ | अबोध पशुका गुण हों भी 
सकता हे और नहीं भी | इसका कारण यह हैं कि बोध 
तो पश्चका स्वाभाविक गुण हूँ किन्तु अबोंध प्रासब्विक 
होता हैं| पाशुपत शासखत्रकी “विद्या उपनिषदोंकी विद्या नहीं 
है । ४शोपनिपदम विद्यासे तात्पय ब्रक्षविद्याका है; शेष बौद्धिक 
ज्ञानका ता उसमें अविद्या ही कहा गया है। यहाँ “विद्या! 
शब्द इसी अविद्याका समानार्थक माल्म होता हैं; और 
इसीलिये इसको परतन्त्र और अचेतन कहा गया है। 
कार्य जगत हानेके कारण भोंतिक सीमाओंसे यह बद्ध है 
ओर मायाशजक्तिसे आच्छादित होनेसे अचेतन है । इसकी 
कुछ अंशोम समता सांख्यके बुद्धि-तत्वसे कर सकते हैं, 
यद्यपि बुद्धिकी गणना कलाबगंके प्रभेदर्म की गयी है । 

कला! चेतनपर अवलम्बित और स्वयं अचेतन है 
( चेतनपसतन्त्रत्व सत्यचेतना--सर्वदद्नसंग्रह ) | इसके भी 
दो भेद हँ--कार्याख्या ओर कारणाख्या | कार्याख्या दश 
प्रकारकी होती है--ृथ्वी आदि पश्चभ्त और गन्धादि 
पश्चगुण | कारणाख्याके तेरह प्रकार हं--पशञ्च ज्ञानेन्द्रियाँ, 
पञ्च कर्मन्द्रियों, त्रिविष अन्तःकरण ( मन; बुद्धि और 
अहंकार, जिनके कार्य संकल्प, अध्यवसाय और अभिमान 
हैं )। 'कला'को सांख्यदद्यनकी प्रकृतिसे उत्पन्न तत्त्चोंकी 
परिगणना समझना चाहिये । यहाँ सांख्यकी पूरी शब्दावली 
ही ले ली गयी है। जिस प्रकार सांख्यदर्शनके अनुसार 
जड़ प्रकृति चेतन पुरुपके संसगंसे सारी सृष्टिकों रचना 
करती है उसी प्रकार महेश्वरक्ती का भी उसके अथवा 
तजन्य जीवेकि आश्रयसे प्रपश्चकों रचती है। कलाकी 
तुलना हम गीताकी अपरा प्रकृतिसे कर सकते हैं, जिसके 
अधिष्ठानसे सम्पूर्ण जगत्‌ बना हुआ है | 


कार्यका तीसरा तत्त्व पद्म! हे । पश्चत्व अथवा बन्धनसे 
बद्ध ( जीवात्मा ) ही पद्च है। पश्मुकी दो कोटियाँ हैं-- 
(१) साझ्ञन और ( २ ) निरज्ञनन | शरीरेन्द्रियसे सम्बन्ध 
रखनेवाला जीव साञझ्नन और इनसे रहित निरञ्ञम कट्दछाता 
है। मृगेन्द्र आगमने पद्चुकी कुछ ओर विस्तृत व्याख्या की 
है 'पश्चुकी पति और जगत्से मिन्न मानना चाहिये। पशु, 
जिसके लिये प्र॒थ्वी और अर्थ पदार्थ वर्तमान हैं, शरीर नहीं 
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है, क्योंकि शरीर अचेतन है और इसलिये अवव्य ही दूसरे 
के उपभोगके लिये बना हुआ है । शरीर चेतन सत्ता नहीं 
है, क्योंकि यह भोग्य और परिवर्तनशील है ।**** *'पश् 
एक स्थानमें बद्ध, क्षणक, अचेतन और अकर्ा नहों है, 
क्योंकि ऐसा कहा गया हैं कि पाशोंकि नष्ट हो जानेपर वह 
शिवस्वरूप हो जाता है ( मगेन्द्र आगम ६।१)।' 
“पद्म अपने स्वभावमें सनातन और सर्वव्यापिनी चिल्छक्ति- 
क्रा आवास है (वही ७। ० )।? पाश्यपत मिद्धान्तमें 
पञ्ु ( जीवात्मा ) को पति ओर जगतूसे भिन्न माना है; 
किन्‍नु साथ-ही-साथ यह भी कहा हे कि वह पाशोंसे मुक्त 
होनेपर शिवस्वरूप हो जाता हैं) पतिसे जीव भिन्न इसलिये 
मान्म होता है कि वह अपने संस्कारवश पाशसे बद्ध हान- 
के कारण अपनेकी महदँश्वससे अलग अनुभव करने लगता 
है। ऐसे ही जीवकी माजञ्ञन संज्ञा हे | परन्तु तत््वतः वह 
महेश्वरका अंद्ा अथवा तद्गप ही है। यही कारण है कि जब 
पादशका आवरण हट जाता है तो अपने वास्तविक स्वरूपमें 
मिल जाता दहै। लेकिन पाशुपत और वेदान्तमतोम थोड़ा 
अन्तर है| पशुका पशुत्व श्वान्त नहीं हे । वह अपना बन्‍्चन 
खोकर भी निरज्ञन पञ्मुके रूपमें महेश्वरके विश्वद्वरीरमें अपना 
अस्तित्व कायम रखता है | अतः पाश्चपत भिद्धान्त द्वेता- 
द्वैतपरक है । 


जीवात्माम लगा हुआ दाप है ( “आत्माश्रतोा 
दुष्टभावा मल: )। मन और पाद एक दी पदार्थ हैं । इनके 
तीन प्रकार बतछावे गये हं-- ( १ ) अविद्या ( २ ) कर्म 
और (३ ) माया | अविद्याका अण्यमल कहा ह अ्थांत्‌ 
वह दाष जो आत्माके यह सोचनेर कि वह अगु € सान्‍्त 
शरीर ) है, उत्पन्न हे।ता है | वह आत्मा जो चेतन्य और 
सातन्त्र्यस्वरूप हैँ अपनका सास्त, द्ारीस्बद्ध, पररिमित 
ज्ञान-दक्तिवाछा समझता हेँ। क्षमगज़ अपने शिवसूत्र 
( +। २ ) भाष्यमें मल अथवा पाद्यकी यहीं व्याग्य्या करत 
हूँ “बह अनन्त चैतन्य ईं.ते हुए भी समझता है कि में सान्‍्त 
हूं, खतन्त्र होते हुए भी सोचता दे कि में शरीर हूँ । अण्वमत्त 
दो प्रकारका हें--( १) आत्माकी चेतनताका अज्ञान 
ओर ( २ ) देहात्मबुद्ध। इसकं। अख्याति और अनाख्याति 
भी कहते हैं | इस पाशको पश्ुत्व; पश्भुनीहार, मृत्यु मृच्छा, 
मल, अज़्न; आवृत्ति; रुज, ग्लानि; पाप, क्षय इत्यादि भी 
कद्दा गया है। यह सब भूतोंमें अनादि, घन और शाक्तमान्‌ 


है ( मृगेन्र आगम ७। ६८ )। “दयारू माहेश्वरी देवी 
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पाशॉर्मं सन्निद्दित हैं । महेश्वरके पश्च ऐश्वर्योंका प्रयोग पशुओं- 
के कल्याणाथ होता है |” ( वद्दी ११ ) 

जीवात्माकी मुक्तिके लिये पश्मपति मलोका विकास 
प्रारम्म करते हैं । इससे सृष्टि, धारण, संहार और तिरोधान- 
की शक्तियाँ गतिशील हों जाती हैँ । दब शक्तिका विकास 
अनुग्रहके रूपमे होता दे । जिस जीवात्माके मल क्षीण हो 
गये हैं, वह मुक्त हो। जाता है । अपनी दयापर अवलूम्बित 
पञ्चुओंके कल्याणके लिय पशुपति ही मलोंका धारण करते 
हैं ( मगेन्द्र आगम ७ | ११९**)। 

दूसरा पाश कर्म-अविद्याका परिणाम हैं| चेतन आत्मा 
और अचेतन शरीरके संघातका यददी कारण है। यह एकदशीय, 
विविध, क्षणिक; व्यक्तिगत और अनंक जन्मोंतक चलनेवाला 
हाता हैं | इसको कर्म इसलिये कहते हूँ कि यह मनुष्योकी 
क्रियासे उत्पन्न हंता है | सूक्ष्म द्वानंेके कारण यह अरृष्ट 
कहलाता हैं | यह भंधग्य है| इसाोसे शरीरका जन्म और 
धारण हं।ता है । इसके तीन प्रकार--मानसिक, ब्राचिक 
और कायिक--हैं। यह पलयकालमें परिपक्क होता ओर कल्पक 
आदिय प्रकट द्वोता हे और पुनः प्रठयकालमे म्टथरकी मायामे 
बिलीन हा जाता हैं | भं|गे बिना कमका नाश नहीं होता ! 

तीमरा मल माया हैं । इसकी भेद भी कट्दते हैं। यह 
सम्पूर्ण विश्वकी योनि ( शिवसत्र १ | १३ ) और प्रन्थिपाश 
हैं ( मगेन्द्र आगम ९ । ? ) | ग्रन्थि वह है जा आत्माको 
बंदी बना लेती हैं। माया दुःस्वका कारण, बिश्वका 
बीज, शक्तमती; आकमान्त जीबकी बाधक; सर्वव्यापी और 
अक्षय है ।** “*' वह विश्वका उपादानकारण है, क्योंकि 
जद जगत॒का जद ही कारण होना चाहिये ( मगर 
आगम ९ | २-४ ) | 

पाशुपत सिद्धास्तके मठ अथवा पाशका अन्‍्तर्भाव) 
जिममें अप्वमल, कम और माया सम्मिलित हूँ, वदान्तकी 
म्राया मे हाता हदे। वदान्तके अनुसार मिथ्या जगतका 
उपादानकारण मिथ्या माया हैं । इसी प्रकार पायुपत दशनमें 
भी जड माया जद जगत्‌का उपादान हूँ । किन्तु जड़ माया 
असत्य अथवा मिथ्या नहीं हे बल्कि अक्षय और प्रवाहरूपस 
सनातन द£ । दोनों भनिद्धान्तोंके मायासम्बन्धी दृष्टिकोणमें 
यही अन्तर दे। यह ताक्ष्चिक मतभेद है, किन्तु मायाके 
प्रपश्च जगतमें दानों सिद्धान्त बहुत व.छ शब्द और अर्थ- 
साम्य दे | हाँ; थं।ड़ा प्रकारभेद तो है ही | हम अण्वमल 
( आत्माकी चेतनताका अज्ञान और दरीरमें आत्मबुद्धि ) 
को अशान या अविद्या कद्ट सकते हैं, जो अद्वेत वेदान्तमें 
मायाके पयायवार्ची शब्द हूँ। परन्तु मायाकी व्याख्यामें अन्तर 
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# पाशुपत सिद्धान्त और वेदान्त # 


है। उपयुक्त दो प्रकारके मलोंको पाशुपत सिद्धान्तमें अख्याति 
और अनाख्याति कद्दा गया है किन्तु अद त वेदान्तमें मायाकी 
सम्पूर्ण प्रक्रिया अनिरवंचनीय है; उसकी कोई भी विध्यात्मक 
परिभाषा नहीं हो सकती | कमका सिद्धान्त दोनों मतोंमें प्रायः 
एक-सा ही है । यह जीवात्माके शरीरधारण---जन्म-मरणका 
कारण है । परन्तु वेदान्तके अनुसार कम भी भ्रममात्र है और 
शानोदयके साथ ही इसका क्षय हो जाता है। पाशुपत 
सिद्धान्तमें कमके स्वामी महेश्वर हैं ओर भोगके बाद वह पुनः 
उन्हीमें मिल जाता है। इसके विपरीत वेदान्तके ब्रह्षका कमसे 
कोई सम्बन्ध नहीं है | बद स्वतः कमसे निलिप्त और उमके 
मश्लालनसे भी परे है । महँश्वर जीवॉपर अनुग्रह करके, उनकी 
मुक्तिके लिये, म्ठेंका प्रवतंन और विकास करते हैँ; ब्रह्म 
किसी दयाभावसे नहीं, अपितु अपने स्फुरणस ही विसग- 
संजक कर्म करता है और इसी विसगम व्यक्तिगत 
जीवात्माओंके कमका भी समावेद्य हैं जाता हटैं। कमसे 
केवल अपनी कनुंत्वबुद्धि हटा वनेसे ही इसके बन्घनसे 
छुटकारा मिल जाता है | 
जैसा कि ऊपर कहा गया हैं, पाद्यपतोंने योगका भी एक 
ताच्चिक पदार्थ माना है। सवदर्शनसंप्रहमें वर्णित पाशुपत 
मतके अनुसार चित्तद्वाग आत्मा और इश्वस्के सम्बन्धका 
योग कहते है। यागदशनमभ चित्तवृत्तिनिरोेधकों योग 
बतलाया गया है और इस निराधकी पराकाष्ठा समार्थिमें 
हाती हैं । परन्तु पाशुपत योग सविकल्प समाधि माह््म 
देता है, क्‍योंकि इसमें «धर ओर आत्माका सामीप्य छाम 
देनिपर भी दोनोंकी सत्ताका भेद बना रहता हैं| निविकल्य 
समाधि ते इसके परेकी वस्तु है, जिसमें दो अहंकारोंका 
सामाप्य ही नहीं द्वता किन्तु अल्प अहंकारका विश्वात्मामें 
लय हैं। जाता टै--और इतना छय हो जाता दे कि ऐक्यके 
सम्बन्ध संकल्प-विकत्प भी नहीं उठता। वेदान्तका अहंकार 
क्षय बुद्धियागद्वारा यही जंगम निर्विकल्प समाधि है जिसमें 
आत्मा-इंश्वरका योग ही नहीं, किन्तु सर्वथा ऐक्य हो जाता 
है । पाशुपत सिद्धान्तमें क्रियात्मक और उपस्मात्मक दों 
प्रकारका योग माना गया है। हम इसको वेदान्तक्री भाषा 
कर्म और बेराग्य कह सकते हैँ । कर्मको योग इसी लिये कहा 
गया है कि इससे बुद्धिकी शुद्धि होतो है। प्रथम दूसरेका 
साधन है, इसलिये दोनों आवश्यक हैं। कुछ लोग इन दोनों- 
की स्वतन्त्र मानते हैँ । इस दक्षामें क्रियात्मक येगकों कर्म- 
योग अथवा अनासक्तियोग कहना पड़ेगा। कर्ममें नेष्कम्येंका 
भाव हो नेसे स्वात्मानुभूति या ई श्वरदशनमें कोई बाधा नहीं पाती | 
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विधि पाहुपत सिद्धान्तका चौथा पदार्थ है। जो व्यापार 
धर्म और अथंकी सिद्धि करता है उसे विधि कहते हैं। 
प्रधानविधि और गुणविधिके भेदसे विधि भी दो 
प्रकारकी है। भस्मस्नान, शयन, उपहार, जप और प्रदक्षिण- 
ये ब्रतप्रधान विधि कद्दलाते हैं । ऋथन, स्पन्दन, मन्दन; 
श्रज्ञारण, वित्कलन ओर आविद्भापणकों गुणविधि कहते 
हैं। अनुस्नान, भैक्ष्य, उच्छिष्ट-अद्न, निर्माल्यधारणादि 
व्यापार गुणविधिक ही अन्तर्गत हूँ | ये पराशुपतोंके साम्प्र- 
दायिक धामिक कृत्य हैं । वेदान्त घार्मिक या आर्थिक किसी 
भी कमको तातक्त्विक पदार्थ नहीं मानता । यद्याप बह किसी 
कमका विधि या निषेध नहीं करता; किन्तु सब साम्प्रदायिक 
कर्म और पूजापद्धतिसे परे हैँ। हम पाशुपत आचारको 
स्‍्मार्त ध्मका समानान्तर मान सकते हूं, जिसमें बहुत-से 
अवैदिक तत्त्व भी मिले हुए हैं । 

पाण्ुपत सिद्धान्तका पाँचबों और अन्तिम पदाथ“दुःखान्त' 
है। इसका अन्य दह्ानोंका मोक्ष या मुक्ति कह सकते हैं । 
सवंदशनमंग्रहमं माघवाचाय इसकी व्याख्या इस प्रकार 
करते हैं: “आध्यात्मिकादिदुःखव्यपोहद! अथात्‌ आध्यात्मिक, 
आधिदेविक और आधिभौतिक दुःगत्रोंका अपहरण ही दुःखान्त 
है। सांख्यदद्नमें भी मुक्तिकी यही परिभाषा की गयी है । 
बेदान्तक अनुसार अज्ञानकी निषृत्ति ही मुक्ति है; किन्तु 
यहाँ अशान ही सब दुःखोंका मूल माना गया हे) इसलिये 
इसकी निदृत्तिसे दुःखोंका क्षय अपने-आप दो जाता हे । 
यहाँतक दानों सिद्धान्तोंमें साम्य हे किन्तु आगे चलकर 
भेद हो जाता है। पाशुपत छोग दो प्रकारका दुश्खान्त 
मानते ह--( १) अनात्मक ओर (२ ) सात्मक | सब 
दुशखोंकि अत्यन्त डब्छेदकों अनात्मक और ऐ.श्वयप्रात्तिको 
सात्मक दुःखान्त कहते हैं) पाशुपत दशनानुयायी प्रथम 
प्रकारके दुःखान्तककों उच्च कोटिका नहीं मानते । उनके 
अनुसार सच्ची मुक्ति तो परम ऐश्वयंकी प्राप्तिमें है । यह 
ध्यान देनेंकी बात हद कि यह ऐश्वय उपनिपदोंका स्वाराज्य 
या साम्राज्य नही किन्तु शक्ति ओर अधिकारका उपभोग है। 
'्व्ताद्वेतपरक पाणुपतोंकोी जीवात्माका पूर्ण लय सद्य नहीं, 
अतः उनके लिये ऐ.श्वयंकी रालसा स्वाभाविक हे। किन्तु 
अद्वेतमतानुयायियोंके लिये किसी प्रकारका भी भोग-- 
चाहे इश्वरत्वका ही क्‍यों न द--जीवनका परम लक्ष्य नहीं 
हो सकता, क्योंकि ईश्वरत्व भी बन्धन ही है और इसका 
परिणाम अवश्य दुःखमय होगा | 
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कबीर साहब ओर वेदान्त 


( लेखक--महन्त श्रीरामस्वरूपदासजी गुरु श्रीशान्ति साहब ) 


महात्मा कबीरदास एक बहुत बड़े लोकशिक्षक थे | 
उन्होंने मनुष्यसमाजकों सत्यधमकी शिक्षा देनेकी जीवनमर 
चेष्ट की | उन्हें अपने जीवनमें बड़ी-बड़ी बाधाओं और 
मुसीबतोंका सामना करना पड़ा । फिर भी वे बड़ी 
निर्मीकृताके साथ अपने बतपर डटे रहे; सत्यसे उन्होंने कभी 
मुंह नहीं मोंड़ा । आज भी हम उनके पदों और साखियाँ- 
में उनकी पघर्मशिक्षाकों स्पष्टरूपरमें देख सकते हैं। और 
सत्यथम वेदान्त ही है, इसमें कोई सन्देद नहीं । फिर भी 
कबीर-साहित्यसे अनभिश कितने ही लोगोंका यद्द कद्दना है 
कि कबीर साहबने बेद और वेदान्तको नहीं माना हैं। परन्तु 
ऐसा कहना अपनी अनभिशताका परिचय देनके सिवा और 
कुछ नहीं । कबीर-साहित्यकों ध्यानपूवक निष्पक्षभावसे 
पदनेबाला कोई भी मनुष्य यह कह सकता हैं कि कर्ब-रकी 
शिक्षा अधिकांशमें वेद-वेदान्तके अनुकूल हे ओर उन्होंने 
नाममात्रके वेदान्तियोंका खण्डन करते हुए मनुष्यमात्रको 
सश्या वेदान्ती बनानेकरा भरपूर प्रयत्न किया हें। उन्होंने 
स्पष्ट शब्दोंमें कहा है कि सच्चा वेदान्ती वही हैं जिसन अपने 
अन्तरात्माकी प्राप्ति कर रू है, ज्रिसका हृदय मानवप्रेमसे 
भरा-पूरा है, जिसका मन सदा परोपकारम लगा रहता है, 
जिसकी नस-नसमें जगत्‌का कल्याण करनेक लिये ब्याकुछता 
समायी हुई हे तथा जो मनुध्यमात्रक उद्धारमें ही अपना 
उद्धार समझता हैं) इसके विरुद्ध आचग्ण करनेवाल्ेंको 
उन्होंने अंदिक और वेदनिन्दक कहा है तथा बड़े कड़े 
शब्दोंम उनकी भत्सना की ६। अपनेकों वदिक सिद्ध 
करते हुए स्वयं कबीर साहब एक स्थलमें कहते हैं-- 

बेद पुरान कहो किन झूठा, झूठ जो न बिचारे । 

अर्थात्‌ कौन कट्दतः है कि वेद-पुराण झुठे हैं! झूठा तो 
वह है जो वेदके रहस्यक्रों नहीं जानता और वेदकों पढ़कर 
भी उसके परमनत््वका भेद नहीं जानता--- 

बद पढ़े पे भेद न जाना। 

अंधेको दरपण बंद पुराना, 

दबों. कहे 

““इत्यादि । 

अवश्य ही कबीर साहबन॑ वेदके कर्मकाण्ड तथा 
उपासनाकाण्डमें फंसे हुए. तथा उसीको सत्र कुछ मानने- 


सटद्ररस॒ जाना ॥ 


वालॉंकों सावधान किया है और उन्हें करके भयद्जुर जालसे 
बाहर निकलनेके लिये आदेश दिया है। क्योंकि उनके 
मतसे कमके जालसे अलग हुए बिना उस परमतत्त्वकी 
प्राप्ति नहीं हा सकती, वह परमतक्त्व तो कर्म दत्यादिसे 
एकदम न्यारा ( जुदा ) है, यथा-- 

चंच-बंचा नित व्यव॒हरा, कम बिबर्जित बसे निनारा ६ 


इसी बातकों योगेश्वर भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्रजी भो 
गीतोपनिषद्में कह रहे हैं कि जो स्वर्गकी प्राप्ति आदि 
फडोंके साधनरूप कर्मोके अतिरिक्त अन्य किसीका कुछ 
नहीं मानते तथा जिन्होंने कामकों ही अपना स्वभाव बना 
लिया हैं, ऐसे क्रामपरायग और स्वरग॒ंकों प्रधान समझनेवान्डे 
पुरुष जन्मरूप फलको देनेबाले टी कम किया करते है 
अर्थात्‌ ऐसे पुरुष बारंब्रार संसारचक्रमें घुमा करते हूँ। 
यथा-- 

याभिमां पुष्पितां वार्च प्रवदन्स्वविपश्चित: । 


वेदवादरता: पार्थ नान्यदम्तीति बादिनः ॥ 
कामात्मान: स्वर्गपरा जन्मकसफलप्रदाम । 
क्रियाविशेषबहुलां भोगैश्वयंगति प्रति ॥ 


(गीता २॥ ४२-४३ ) 


बस, इसी तरह सदगुरू कबीर साहबन भी जगह-जगह 
कुमंजात्ट तथा स्वर्गंकी कामना आदिसे रहित होनेका उपदेश 
दिया हैं और सबसे न्यारे परमतत्त्यका प्राम करनेकी सम्मति 
प्रदान की # | यथा - - 
जाका मुनिबर तप करे, बद थक गुन गाय । 
साई देझे सिखावना, काई नहिं पंतियाय ॥ 
( बीजक ) 


कबीर साहब कहते हूँ कि बअद्षनिष्ठ आत्मवेत्ता 
मद्दात्माओंका आत्मा ही देश और छोक है, दूसरा नहीं । 
इसी बाक्यका अश्रुतिदवों भी चरितार्थ कर रही है---तस्वा- 
यमात्माय लाकः ।? 


कबीर साहबका कथन है कि जहाँ आत्मवेत्ता महा- 
त्माओंकी स्थिति होती है, वह आत्मा ( परमतत्त्य ) वाक्‌- 
रुप वेद-स्मति तथा चनश्ु आदि समस्त साधनोंसे अगम्य 
है। यथा-- 


# कबीर साहब और वेदान्त * 


कि भउतमया॥ बमभिएतक यामी). हुक. परलीयियध पान" 





पंडित मिथ्या करद बिचारा, नहिं तह सृध्टि न सरजनहर 
शूल अस्थूक पवन नाहें पावक, रबि सांसि धरानि न नीरा॥ 
जोतिस्सरूएद काक नहिं उहृवोँ, बचन न आहि सरीश ॥ 
करम धरम कछुवे! नहिं उददनों, ना उहोँ मंत्र नपुजा। 
संगम सहित माव नहिं उहयों, सो थॉं एक कि दूजा ॥ 
गोरख राम एको नहिं उदृवों, ना वहाँ नद बिचारा १ 
हरि हर ब्रद्धा नाहें सिद सक्ती, नहिं तीरथ आचाग ॥ 
माय बाप गुरु जाके नाहीं, सो दूजा कि अकेला) 
कहहिं कबीर जो अबकी बृझे, साई गुरु हम चेरा ॥ 
( बीजक ) 
तथा-- 
कही उस देसकी बतियाँ, जहाँ नहिं होत दिन रतियाँ । 
नहीं रबि चंद्र आ तारा, नहं। उेजियार आधयारा ॥ 
नहीं तहाँ एदन ओ फनी, रंगे उठ देख जिन जनी १ 
कबीरका देस है न्‍्यारा, रखे कोइ नामका प्यारा ॥ 
( गुजराती शब्दावली ) 
इसी बातकों केन तथा मुण्डकापनिपद्‌ भी कह्द रहे हैं-- 
न तत्र चक्षुगंसछति न वाग्गच्छति नो मनो न विश्यो 
न॒विजानीमो ग्रयेतदनुशिष्यादन्यदेव तद्विदितादथो5- 
विदितादबि । ( क्रेन ० ६-३ ) 
तथा--- 
न तन्न सूर्या भाति न अन्द्रतारकं 
नेमा विद्युतों भान्ति कुंतोइ्यमपक्‍्तमिः । 
तमेव भानतमनुभाति सर्वे 
तस्य भासा सवस्िद विभाति ॥ 
( मुण्टक ० २ । २। १० ) 
गीतोपनिपद्‌र्म भी भगवान्‌ कहतें ६-- 
न तदभासयते सूर्या न शाशांकों न पावकः । 
( १५।६ ) 
कबीर साहब परमतस्वकी ओर लक्ष्य करके एक खानपर 
कह रहें हं--- 
संत-महइंते सुमिरे। साई, काकू-फॉससे बाद हो।ई १ 
अथात है संत-महंती ! आप उस परमतत्त्वको प्रात 
करके अमर हो जाइये । उनके मतसे कालके फॉससे यदि 
छूटनेका कोई उपाय है तो बस उस परमतत्त्वकी प्राति ही 
है, दूसरा नहीं | इसी बातको वेदभगवान्‌ भी कह रहे हैँ- 
तमेव विदिश्वातिसध्युमेति 


मान्यः पम्था विशद्वते5यनाय ॥ 
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अथौत्‌ “उसको जानकर ही दम मृत्युकों हठा सकते हैं, 
परमतत्त्वकी प्राप्तिके लिये दूसरा मार्ग ही नहीं है ।! इसीलिये 
कबीर साहब जिगुणकी भक्ति तथा कर्जाछसे बचनेके लिये 
धरंदासजीकं उपदेश दे रहे हैँ--- 
यह त्रिगुनकी मक्ति है, जनि भूका घमंदास १ 
इनके आगे ओर हैं, जहेँ जोगीका बास॥ 

भगवान श्रीकृष्ण भी गीतोपनिपद्में कह रहे हईँ-- 

श्रगुण्यविषया वेदा निं्नेगुण्यो भवाजुन । 

निईन्द्ों निश्यसच्वस्थो निर्योगश्षेस आस्मवान 

इस प्रकार सदगुरू कबीर साहब उसी बेद-बेदान्त- 
प्रतिपादित परमतत्त्वका उपदेश दे रहे हैं, जिसे प्रात्त करके 
मनुष्य अजर-अमर हो जाता है | 

इसके अतिरिक्त कबीर साहबने उसी साधारण मानव- 
धंका प्रचार करनकी चेष्टा की है जो बेद-वेदान्तके सिद्धान्तों- 
पर अवरूम्बित है | वेदके “अहिंसा परमों धमः” का तो 
उन्होंने खूब ही समर्थन किया है। इसके लिये उन्होंने 
हिन्दू-सुसलमान सबको फटकारा हैं । वह कहते हैं-- 

जीव न मारो बापुरा, सबके एक॒हि प्रान। 

जिव्हिंसा नहिं. छुटिहे, काटिन सुने पुरान॥ 

इस्लाम घधमके नेताओंकों सम्बोधित करके वे कहते ईँ--- 
'ऐ. काजों साहब! क्‍या घर-घर भंसोंका कत्ल कराना 
ही आपलोगोंका काम है !! यथा-- 

कजी काज करावहु कैसा । घर-घर जबह करावहु मेसा ॥ 


हिन्दू-मुसलमान दोनोंकों कहते हैं-- 
जे गाय वे खस्सी कटादे, बादिदे जनम गँवाया 
कह्टिं कबीर वे दूने भूरे, रामहि किनहुँ न पाणा ॥ 





एक जगह कबीर साहेब पा“्डेज़ी मद्धाराजकी करतूतका 
दिग्दर्शन करा रहे हैं-- 

सेते| पांडे निषुन कसाई । 

बकूए मारि मैंसाएर घहढ़ें, दिऊमे दरद न आई ॥ 
करि असनान तिऊक दे बठे, निधि तें देबि पुजाई । 
आतमणशम पककमे दबिनरे, शघिरकी नदी बहए 0 
अति पुनीत ऊँचे कुछ कहिये, सभा मार्हिं अधिकाई | 
इनते दिच्छा सब कोइ मांगे, हैँसि आवत मेोहि भाई ॥ 

पाप कटनकों कथा सुनादें, करम करादे नीचा। 

हम तो दोड पससपर देखा, जम राग हें घोसा ॥ 


चर 











माय बच तेद्टि तूरूक कहिये, इनतें ने बय छेंऐे 
कहाहिं कबीर सुने। हे। संते, ककि महेँ बाम्हन स्ेटे ॥ 
( बीजक ) 
इस तरह अनेक उदाहरण कबीर साहबके साहित्यमें मिल 
सकते हैं जो झुद्ध वेद-ेदान्त-प्रतिपांदिदव मानवधमके 


# अविद्यया झूृत्युं तीर्त्वा विधया5सतमइचुते # 
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समथक हैं। आशा हे, इतनेसे हमारे सुधी पाठक भली- 
भाँति समझ जायंगे कि कबीर साहब वेद-वेदान्तके निन्दक 
नहीं थे, बरं बेद-वेदान्तके पक्के अनुयायी तथा वेद-वेदान्त- 
प्रतिपादित परमतक्त्यके महान उपदेशक थे । 


इति सत्यम्‌ । 


>जच्यफक 


खलीलादित-बह्म 


( ऊँखक-निजानन्दसम्प्रदायके आदिपीझस्थ आचार्य महाराज श्रीपनीदासजी ) 


ब्रह्मस्वरूपावबो धकी गहनता और दुरूह्दताके विपय्म 
किसी भी आचायका मतभेद नहीं है । प्रत्युत इस विधयपर 
सभो आचार्योने अपने तलस्पर्शी विचारोंसे मननीय और 
युक्तिपूर्ण पकाश डालते हुए अपनी हार्दिक पतित्रताका 
पर्याप्त परिचय दिया है, तथापि इतनेसे ब्रह्मबोधकी इतिश्री 
नहीं मानी जा सकती ! क्योंकि इश्टसाधनताविपयक पृ 
ज्ञानके बिना इदृष्टप्रासि अथवा ब्रह्मकें स्वरूपकों अबगत 
करना अत्यन्त कठिन ही नहीं, अपितु असम्भव भी है। 
यद्यपि सभी महापुरुषोंने ब्रह्मको दिव्यम्वरूप ओर अविनाशी 
माना है एवं ब्रह्ममें सतू, चिदूु, आनन्द अनन्त और 
अद्वेत धर्मोका समावेश भी वदश्यास्त्रोन बताया है तथापि 
इतनेसे उसके स्वरूपका निणय पृण नहां हो जाता। हेंतु- 
दृष्टान्तससे रहित एवं मनवार्णासे परत्रह्मके विषयका श्रुति- 
स्मृतिप्रतिपाद्य प्रमाणोंक अतिरिक्त अन्य किसी साधनसे 
समझनेकों शास्त्र निषेध करता हैं । और श्रतर्याँ ब्रह्मको 
विलक्षण खरूपवाला वर्णन करती दूँ | 

विज्ञानमानन्द बहा । (इृद० ३ ।०। २८ ) 

शत्यादि श्रुति अक्षकों आनन्दस्वरूप वर्णन करती दूं । 

आनन्द अह्यणो विद्वान विभेति कुतश्रन । 

इत्यादि तेत्तिरीय श्रुति भी ब्रह्ममें आनन्दधर्मका होना 
प्रतिपादन करती है। “नित्यमानन्दविग्नह; परमात्मा नित्य 
ही आनन्दविग्रहयुक्त है, इस प्रकार स्मृतिम ल््वा हैं । 
इससे इतना ता निश्चित हा जाता है कि--न्रह्ममें आनन्द- 
घम सर्वशास्रसम्मत है । 

आनन्दका वणन करते हुए भ्रुतियोंने ख्वर्गादि देवोंके 
आनन्दको गणितानन्द बताया है और अ्हके आनन्दकों 
पृण आनन्द वर्णन किया है । गणितानन्दका वर्णन करते 
हुए तत्तिरीय श्रुतिमें लिखा है कि-- 


ते ये शतं कमंदेवानामानन्दा: । स एको देवानामानन्द: | 
ते ये शर्त देवानामानन्दाः। स्त॒ एक हन्द्स्यानन्दः। ते 
ये शतमिन्द्रस्थानन्दा:। स णको बक्वहस्पतेरानन्द: | ने ये 
शत बृद्वस्पतरानन्दा: | स एक: प्रजापतरानन्द: । 

इस प्रकार देवोकि आनन्दकां परिसंख्ब्यान करते हुए. 
अन्तमें श्रह्मको प्रण आनन्दस्वरूप ठहराया है | 

'पृर्णमदः पूर्णमिदं पूर्णाश्पर्णमुदच्यते ।! 

सत्य ज्ानमनन्त अहम! 

इत्यादि अ्र॒तियोंने ब्रह्मकोी पूर्णानन्‍दयुक्त और अनन्तस्वरूप 
प्रतिपादन किया है। हसमे स्थिर होता है कि म्वर्गांदिकी भाँति 
ब्रह्मका आनन्द भी ब्रह्मघामम्थ आत्माओं द्वार अनु भवमे स्यया 
जाता है । हो, अन्तर केवल इतना ही है कि स्वर्गीय आनन्द 
परिमित, लोकिक और अनित्य है तो ब्रह्मका आनन्द नित्य, 
अनन्त, अलौकिक और पृण्णा तूर्ण है एवं सच्चिदानन्दानन्तादैत- 
धर्मावच्छिन्न होनेसे नित्य ही निरपेक्ष है । यर्याप श्रतियोंमे 
ब्रह्मकों सामग्रीकक धाम, लीत्या, बनोपबन। सरोबगदिका 
प्रथक-प्रथक्‌ वर्णन किया है तथापि वे सब सतू, चित) 
आनन्द, अनन्त और अद्वदेतके अन्तर्गत और तन्मय- 
ब्ह्मम्बरूप--द्वोनेसे ब्रह्मसे भिन्न नहीं माने जा सकते | 

# अद्यलाके तुतीयस्यामितों दिवि तर मंदोय सरस्तदश्वत्थ: 
सोमसवनः ( छान्दोग्य०ण ८ । »"। ३) 

यहांसे तीसरा जो दिव्य अद्घालोक हैं, वहापर ऐर-अन्लवन- 
है, मदीय---सबका हृपत्पादक सरोवर है । बहापर अश्वत्य---- 
पीपल और सोमसवन-- अमृत लामके बन हैं ।? 

तदपराजिता पूर्नक्षण: प्रशुविमित हिरण्मयम । (छा०८।७५॥३) 

“उसी अद्यधाममें अपराजिता नामकी बक्षकी पुरी है जो 
परमात्माद्दग विशेषरूपस्ते जानी जा सकती है। उस तेजोमय 
धामको अद्मपुर कहते हैं ।! 


सवार पा निभ नरम -* नदी" 


# स्वलीलादेत-ग्रह्म # 
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क्योंकि रसानन्दमयी लीलासेयुक्त ब्रह्मको ही आनन्दस्वरूप 
माना गया है। 'रसो थे ब्रह्म, ब्रह्म वे रसः? (रस हांवाय॑ 
लब्ध्वानन्दी भवति” इत्यादि श्रुति ब्रह्मको रसख॒रूप बणन 
करती हैं । 

'तस्मालीका रसमयी रसो लीलामय: स्छतः ।” 


इत्यादि स्मृति भी ब्रह्के छीलामय रस और रसमयी 
लीलाका अभेद वर्णन करती है । अतः मानना पड़ता हे 
कि ब्ह्मका सबिदानन्द स्वरूप अह्मलीलाके बिना पूर्ण नहीं 
हो सकता। ब्रह्मकी अनन्त शरक्तियोंद्वारा जो कुछ भी छीला- 
विद्वार अनुभव किया जाता है, उसीकों ब्रह्मानन्दलीला 
कहते दं । “'परास्य शक्तिविविधव श्रुयते! इत्यादि श्रुति 
अनन्त शक्किसम्पन्न ही ब्रह्मकों पूर्णब्रह्म प्रतिपादन करती 
है। अक्षकों धामत्टीव्यदिसंयुक्त मान लेनेपर भी दैतार्पात्त 
नहीं है! सकती | कारणु-- 


शक्तिशक्तिमतोभेंदों दश्यते ने तस्‍्वतः ) 
शै कब, ७, 
यथाकश्रातपरेकी न देतो मभ्रगवारिणा ॥ 


दाक्ति ओर शक्तिमानमें वास्तविक भेद नहीं माना 
गया । इसलिये धाम वन-ठप्वनादि छलौीलासामग्री ब्रह्मसे 
भिन्न नहीं अपितु साब्चदानन्दधमाबच्छिन्न हानेसे तन्मय 
हैं । ब्रह्ममें बिजातीय किंवा मायिक पदार्थोका अभाव 
होनेसे मच्चिदानन्दमय सजातीय पदार्थयुक्त ब्रह्म देते नहीं 
माना जा सकता । कारण-- 


मायया भिशते द्ोतज्ञान्यधाज कथश्ञन । 
तस्वतों भ्िथमाने हद्वि मत्यतामम्त ब्रजेद ॥ 
( मा० उ० गोटपादीयकारिका ) 


माया करके दी अबिनाशी ब्रह्म भेदको प्रात द्वोता है 
अन्यथा नहीं | तत्चतः अर्थात सचिदानन्दस्वरूप पदार्थोसे 
यदि ब्रह्म भेदका प्रास्त हाता हो। तव तो वह मरणध्मों हो 
जाय । इसलिये सच्चिदानन्द-सामप्रीमम्पन्न ब्रह्म देत नहीं हो 
सकता ' 'स4 खन्विदं ब्रह्म [ छां० ३। १४। १ | ( इदम्‌ ) 
यह ब्रह्मघाम ( सबम्‌ ) सम्पूर्ण ( व्वछ्ठ ) निश्चय ( ब्रह्म ) 
ब्रक्षस्वरूप है |! 'नह नानास्ति किंचन [ कठ०२।४।११ ] 
( इृह ) बअह्मधाममें ( नाना ) नाना प्रकारकी ( किचन ) 
कुछ भी वस्तु (न अम्ति ) नहीं है किन्तु जो कुछ भी है 
सब सच्चिदानन्देकरस ब्ह्मखरूप है | ब्रह्मधामके यावत्पदार्थ 
सत्‌ चिंद्‌ आनन्द धर्मवाले हैं, अतः कोई भेदक नहीं कहे 
जा सकते । क्योंकि भेद विजातीय पदार्थ किंवा मायाकृतमें 
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होता है, सजातीयमें नहीं | इस बातकों सांख्यदर्शनकारने 
अधिक स्पष्ट किया है | यथा-- 

नाद तश्रुतिविरोधो जातिपरत्वात्‌ [ सां० १।१०४ ] “* 

धाम, बन; नदी; सरोवर आदि अनन्त वस्त॒युक्त 
होनपर भी ब्ह्ममें द्वतापत्ति नहीं हो सकती । कारण; “सत्य 
शानमनन्तं ब्रह्म इत्यादि श्रुतिप्रतिपादित ब्रह्मकी अनन्त 
सामग्री एकबह्मजातिधर्मावाच्छन्न हैं। जो श्रुति ब्र्नको 
एक अद्वितीय वणन करती हैं वे जातिपरक हैं । अर्थात्‌ 
ब्रह्म तथा ब्रद्मधामादि यावत्यदार्थ हैं वे सत्‌ चित्‌ आनन्द- 
धमवाले दानसे सब एक जाति हैं | अतः विरोध नहीं | 


जब ब्रह्म आनन्द्धम नित्य हैं तब उसके उल्लासरूप 
धाम, वनापवन;, सरोवर, गिरि; नदी इत्यादि भी होने चाहिये, 
क्योंकि आनन्दसाममप्रीके बिना आनन्द नहीं रह सकता । 
जहाँतक धाम-वनोपवनादि नित्य सच्चिदानन्दस्वरूप नहीं 
तदातक एकजातिधर्माबच्छिन्न नहीं हो। सकते, इसलिये 
ब्रह्मघामम यावत्यदाथ नित्य, चेतन और बह्मस्वरूप हैं। ऐसा 
ही मानना चाहिये। शाज्ज्म व्य्वि भी है कि ब्रह्मके सब 
स्वरूप नित्य ओर चेतन है| यथा--- 

सर्दे नित्या: शाश्वताश्व देहास्तस्य परात्मनः । 

हानोपादानरहिता नंव प्रकृतिजा: कृचित ॥ 

इस प्रकार ब्रह्मधामस्थ ब्रह्मके स्वरूपोंका नित्य चेतन- 
विग्नद वर्णन किया है | श्रुति भी अह्के ध्थक्‌ प्रथक्‌ स्वरूपों- 
का वर्णन करती हैं | यथा-- 

अन्वयं पुरुषविधः । तस्य प्रियमेव शिरः । मोदी दक्षिण: 
पक्ष: | प्रमोद उत्तरः पक्ष: । आनन्द आत्मा । बह्म पुच्छ 
प्रतिष्ठा । 

--इत्यादि तैत्तिरीय श्रुतमें परमात्माके स्वरूपका स्पष्ट 
वर्णन पाया जाता है | इसपरसे स्थिर होता दे कि ब्रह्म 
स्वलीलादत है | अर्थात्‌ अपनी लीलासे ही अद्वेत है; 
स्वरूपसे नहीं । 

स्वस्मिन्या लीला तया सद्द अद्द त॑ यद्वा स्वस्मिन्नात्मनि 
लीलाविद्दारो यस्य तस्स्वलील द्ययोरितं ज्ञान हं त॑ न हू त- 
मित्यद्व ते स्वलीलं च तद॒दे तम--स्वलीलाद तम्‌ । 

अपने विपयमें जो ब्रह्मकी लीला दे; उस करके युक्त 
ब्रह्म खलीलादेत कहा जाता है अथवा अपने विपयमें लीला 
है जित ब्रह्मकी उसे खलीला कहते हैं । दोके जश्ञानका नाम 
द्वैत है, जहॉपर ब्रह्मलीलाके अतिरिक्त अन्य किसीका शान 


ढेणच 


# अधियया म॒त्युं तीर्ता विधयाउइमृतमइनुते # 





हू जिन कअिल न भ> के # अचछक नी मे खिताओ 


ही नहीं है उसे अद्वेत कहते हैं । अपनी लीलासे जो अद्वेत 
वह स्वलीलादेत ब्रह्म कद्दा जाता है । अतः ब्रह्म स्वलीलाद्वेत 
है, ऐसा मानना चाहिये । 


अब प्रभ यह रद्द जाता है कि निगुण निराकारमें ये सब 
बातें किस प्रकार घट सकती हैं। इसके उत्तरमें शड्डराचार्य- 
जी लिखते हैं कि--- 
साकारस्य विनाझ्षो5स्ति निराकारस्य शुून्यत्वाष्छुन्यस्य 
चावस्तुत्वादुभयपक्षविभिन्न वस्तुज्ञान मोक्षः । 
[ वज़यून्री वेदान्त ] 
साकार पदार्थ सावयव होनेसे नाशवान्‌ हैं; निराकार 
शून्य होनेसे कोई वस्तु नहीं अतः साकार-निराकार दोनंसि 
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पर वस्तु मोक्ष है | जब ब्रह्म निर्भुणसे पर है तब उसे सगुण 
निगुण कहनेकी आवश्यकता नहीं | वह तो स्वतः शुद्ध चुद्ध 
नित्य विप्रह सचिदानन्दस्वरुप हे । जब ब्रह्म अनन्तशक्ति- 
युक्त ऋ्रद्मघाममें सदा अखण्ड विराजमान दे तब उसे स्व- 
लीलादेत मान बिना अन्य मार्ग नहीं रहता | इस प्रकार 
सगुण-निगुण वाक्योंसे अविरुद्ध ब्रह्मका स्वरूप पाया जाता 
है । सांसारिक क्रियाओंसे रहित होनेसे निष्किय दे । जगतके 
गुणोंसे पर इनिसे उसे निगुण कहते हूं । वस्तुतः वह नित्य 
सश्विदानन्दविप्रद और नित्यलीलायुक्त होनसे स्वलीलादत 
है। 'लोकवत्तु छीलाकेवल्यम्‌” इत्यादि अह्यसूज भी उसकी 
लीलाकी प्रबलताका प्रतिपादन करते है । अतः ब्रह्मको 
स्वलीलादित मानना दी उचित है । 


++++ पाप कुक घी ० काट72:पकरल्‍न- 


श्रीस्वामिनारायण-सम्पदायमें विशिशद्वेत-बेदान्त-रहस्य 


( लेखक--श्रीमद्दाशनिक पत्चानन, पडदशनाचाय, सांख्ययोगतीय, नव्यन्यायाचाग, पं० श्रीक्ृष्णनछभाचायत्री स्थामिनारावण ) 


सृष्टिका यह नियम है कि प्रदृत्तिमें इच्छा कारण होती 
है ओर इच्छारमें ज्ञान कारण होता है। अर्थात्‌ जिस 
पदाथका ज्ञान होता है, उसीकों पानेकरी इच्छा होती है 
और जिस वस्तुकों पानेंक्री इच्छा होती है, उसीमे प्रवृति 
होती हैं| अतः यह निर्विबाद सिद्ध हे कि प्राणिमात्र अपने 
दुःखकों दूर करनेके लिये और सुखको स्वायत्त करनेके 
लिये निरन्तर उद्योग किया करने हैं। अन्य विषयोंकी प्रामि- 
में थदि मतभेद भी हां तो खुख्प्रासिक सम्बन्धर्म कोई 
मतभेद नहीं हो सकता । किन्तु यहाँ मुख-प्राप्तिका तान्पय 
यह न समझना चाहिये कि सुस्व कहों बाहरसे आकर मिख्ता 
है। बल्कि देश-वस्तु-कालसे अपरिच्छिन्न, स्वंतिध सुग्ब- 
मय, परबह्म श्रीहरिरूप शर्रीरीमें व्यास चतनगण सुख और 
आनन्दके स्वरूप ही हैं। आत्मा जबतक कर्मात्मक अविद्या- 
रूपी भगवच्छत्तिसे आवृत रहता है; तभीतक उसको अपने 
आननन्‍्दमय स्वरूपका बोध नहीं हाता, किस्लु जब प्रेमात्मक 
भगवद्धक्तिदाय कमसमुहका क्षय हो जाता है, तत्र 
आत्माको अपने अनवधिक सुखका अनुभत्र हंता टै। 
तथापि वह सुख्र॒ सामान्यरूपसे तो ज्ञात ही रहता हैं और 
ऐसा नियम है कि सामान्य जिज्ञासा विशेष जिशासाकों 
उत्पन्न कर देती है। बस, इसी नियमानुसार वदान्त-विचार- 
शीछ आत्मदर्शी मद्दानुभाव उस स्वसुखका अनुभव करनेके 
लिये मगवद्धक्ति आदिके साधनोंमें विशोष जिशासाके साथ 


बराग्य और मक्ति, ये 


प्रवृत्त है। जाते ई आर एक दिन भगवानके परम अक्षर 
धाममें पहुँचकर उनकी सेवामें उस स्वसुखका पूर्ण अनुभव 
भी करने लगते है| इसीकी भगवान श्रीस्वामिनारायशन 
परमसुस्रकी प्राप्ति माना दे और अपने “शक्षापत्री” नामक 
प्रन्थमें लिखा है--तत्र ब्रह्मात्मना कृष्णसेवामुक्तिश्र 
गम्बताम्‌ ।' अर्थात्‌ भगवानके भक्त भगवद्धाममें पहुंचकर 
भगवसत्सेवारूपी मुक्तिका प्राप्त करते हैँ। इस पदके भाधष्यमें 
श्रोमद्रधुवीराचायजीने यद्द शंका उपस्थित की दे कि सित्रा- 
वृत्तिम परतन्त्रता होती है, अतणव बद्द मुक्ति केसे मानी हा 
सकती है ?? और फिर इस दांकाका समाधान करते हुए 
उन्होंने लिखा है कि भक्तपति भगवान्‌ संत्यसंकल्य हैं, 
अतएणव वे अपने प्रिय भक्तकों दाग्णमे लेकर उसके मनमे 
कभी भी प्रतिकृल बेदना नहीं उत्पन्न करते | ब्रल्कि भक्त- 
की इच्छाके अनुकूल ही उनकी भी इच्छा होती है । अतः 
एसे श्रीहर्की सेवा सवधा मुखमयी एवं मुक्तिग्रद है ।* 
शास्त्रेंमे श्रहग्कि प्राम करनेके लिये धम, ज्ञान) 
चार मुख्य साधन बतलछाये गये हैं । 
इन चारों साधनोंका विवेचन भगवान्‌ श्रीस्वामिनारायण- 
विर्चच्त 'सुधासिन्धु' नामक अन्थमें इस प्रकार किया गया 
है---'अक्मविद्‌ सत्पुरुषोंके समस्त आचार अथौत्‌ निष्काम 
कमंका नाम धर्म है। परअद्यके अक्षग्त्व, ब्रह्मत्व, परत्व 
आदि गुणोके, एव प्रकृति, काल, जीव, ईश्वर, माया; मुक्त: 


कल्याण 


नंदके ऑगनम नाग्दजी 
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अह्म; विभूति आदि विषयोंक्रे सम्यक्‌ बोधका नाम ज्ञान है । 
परअझसे इतर जितने भी पदाथ हैं उनसे अनासक्त हो 
जानेका नाम वैराग्य है और परब्र्ममें प्रेमकों पराक्राष्ठाकी 
सीमातक पहुंचा देनेका नाम प्रेम है। इन चार्रों साधनोंमें 
भक्ति द्वी मुख्य साधन है ! जैसे श्रुतिके “'ऋते ज्ञानान्न मुक्तिः? 
इस वाक्यसे ज्ञानकों भी भक्तिका सहकारी माना गया है । 

दशनाचारयोंने ज्ञानका अर्थ तत्तज्ञान बतलाया है ओर 
रामानुजमतमें तीन तत्व माने गये है --जीब, माया और 
इधर | इन तीन तत्लोंकोी भगवान श्रीम्वामिनारायणन 
स्वीकार किया है, किन्तु उन्होंने अपने 'सत्संगिजीवन 
नामक प्रन्थमे मुक्तानन्दस्वामीसे श्रीहरिविषयक प्रइनानरके 
प्रसंगान्‍्तगत दो और तत्त्व अर्थात्‌ पॉच तत्त्व बतलाये हैं--- 
जीव; माया; ईश्वर, ब्रह्म, परब्रह्म । परन्तु इन पॉनच तस्वोंसे 
भी काम नहीं चलता, सपष्टिके बावत्पदाथंतत्त्वोंगं कई तत्त्व 
अवशेष रह जाते हैँ । अतः उन अवशिष्ट तक्तोका सविस्तर 
विवेचन 'श्रीस्वामिनारायण-वदान्तसार”! नामक ग्न्थमें क्रिया 
गया दूं । उस ग्रम्थमें प्रकृति, काट, जीव, इश्वर; मुक्त, 
ब्रह्म) परब्रह्ष, विभूति। शान) ये नव द्रव्य और सत्त्य, रज; 
नम, दाब्द, स्वर, रूप, रस, गन्ध, संयोग, शक्ति, ये दस 
गुण बतलाये गये है | अब नवबोरों द्रब्योकी अलग-अलग 
व्याग्ब्या देग्बिये | 


प्रकृति-गुणसाम्यका कहते हूं, तथा उर्साक नाम माया; 
अविद्या, तम आदि हैं। “माया झब्दका अथ विस्मय उत्पन्न 
करनेवाला दाता है और प्रकृति भी अपने वेचित्र्यदर्शन- 
द्वारा विम्मय उत्पन्न करती है । अतः इन्द्रजाल, मायामृम 
आदि माया ही हैं। अद्वतवादियोंने मायाका अर्थ सद्‌- 
असदू-अनिवं चनीय किया है। जो ठीक नहीं है । क्योंकि 
भायामृगर्मे उस अर्थक्री अव्यापि हो जाती है। मायामृग 
मत्‌ नहीं है, क्योंकि बह ब्द्मसे भिन्न है; असत्‌ भी नहों है, 
फ्योकि बह व्यवहार आता है ओर अनिवचनीय भी नहीं 
2४, क्‍योंकि उसका 'मृग! शब्द निवाच्य हैं। अस्तु, 
अज्ञानात्मिका प्रकृति शानवत्‌ भावरूप हैँ। बह कपिल- 
मतानुसार स्वतन्त्र नहीं है बल्कि परब्च्के अधीन और 
उन्हींक्री शक्तिर्पा है । कार्योपयोगी ओर अश्थक्सिद्ध 
विशेषणका नाम झाक्ति है; जो अचेतन है, विभु है, मद्दत्तत्त् 
आदि चोबीस तत्तवोंबाली हे और है परअह्मकी अचित्‌-दरीर- 
रूपा ! चेतनक्े प्रति सवोत्ममावसे आधेय-विधेय-शेषत्व- 
नियमानुसार अध्यकसिद्ध द्रव्यविशेषकों शरीर कहते हैं 
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वह नित्य और अनित्य दो प्रकारका द्वोता है। प्रकृति, 
काल, जीव, ईश्वर, मुक्त; ब्रह्म तथा नित्य विभूतिकों नित्य . 
शरीर माना गया है | 

कारू-सक्ष-रज-तमसे रहित जड द्रव्यविशेषको काल कहते 
हूँ | वह निखिल जगत॒के उद्धव, स्थिति तथा संहारकी 
लीला करनेवाले परमात्माका लीलोपकरण हे । उसके दो 
भेद हैं--अखण्ड काल और निमेषादि प्रल्यात्मक काल | 
अखण्ड काल नित्य तथा विभु है और निमेषपादि प्ररूया- 
त्मक काल अनित्य है । 


जीव-अणु है; स्वतः शेष हैं, आश्रित है, नियम्य है; 
परतन्त्र है, दृदयपञ्मका निवासी है । नित्य है; अणुपरिमाण 
है, नित्य शानशक्तिमान्‌ हे और है इन्द्रियोंका अधिष्ठाता। 
केीई-कोई उसको इन्द्रिय, मन, प्राण; क्षणिक विज्ञान आदि 
मानते हैं, किन्तु ऐसा मानना शास्त्रके विरुद्ध है।हम 
जीवको 'निविशेष शानरूप” भी नहीं कह सकते, क्योंकि 
श्रतिके सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म; “नित्यं विशानमाननदं ब्रह्म” 
आदि अन्त्रोम जो घमंवाचक शब्द आये हैं, वे अपने स्वजन्य- 
ब्।धके साथ घर्मीका भी प्रतिपादन करते हैं। भगवान्‌ व्यासने 
आत्मामें ज्ञानगुणका सार दोनेके कारण ही “तद्शुणसार- 
त्वानद्तथपदेशः प्राशवत्‌” इस सूत्रकी रचना की है तथा 
'प्राशेन ब्रह्मणा विपश्चता!, “यः सर्वज्:ः स सवंबित्‌”; “यस्य 
ज्ञानमयं तपः” इत्यादि भ्रुतिमन्त्रोंसे भी सवेशके लिये ही “सत्य 
शञानम'का व्यपदेश किया गया है। इसके अतिरिक्त ज्ञानमात्र ही 
ब्रह्म नहीं हैँ, क्योंकि “यः सर्वश्ः स सवेविद्यस्थ शानमयं तपः- 
इस श्रुतिमन्त्रमें त्रह्मका शाउत्व प्रदिपादित है, अतएवं इस 
प्रकार जीवात्मा भी शानवान्‌ सिद्ध होता है । 


जो लोग जीवात्माकों ब्रह्मका प्रतिबिम्बरूप मानते ईं, 
वे भी ठीक नहीं करते | क्योंकि प्रतिबिम्ब जड है और 
जीवात्मा चेतन है| चेंतनका प्रतिबिम्ब चेतन ही हों, यह 
नहीं है। सकता । इसका कारण यह है कि वह स्वतः प्रकाश- 
मान नहीं है | बहुत-से छोग 'एक एव हि भूतात्मा भूते भूते 
व्यवम्यित:' और “आत्मेवदं सर्बम/ आदिके आधारपर 
एकात्मबाद मानते हैं, किन्तु ऐसा माननेसे विभिन्न 
प्रवृतियोंका लोप हो जाना चाहिये । इस विषयमें 
यदि अन्तः्करणोपाधिप्रयुक्त भिन्न क्रियाका निर्वाह किया जाय 
तो ब्रह्ममें पराधीनकी आपत्ति खड़ी हो जायगी | अतः 
ऐसा समझना चाहिये कि उक्त शभ्रुतिवाक्योद्ारा 
परमात्माका अन्तर्योमितया शरीरशरीरिमावसे सामानाधि- 


छाोट 
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करण्य बोध कराया गया है | इसी प्रकार आत्मा वेशेषिक- 
मतानुस्तार जड भी नहीं है, क्योंकि “अत्रायं स्वयंज्योति- 
भंवति' इत्यादि प्रमाणोंसे उसका “ज्योतिःस्वभाव” होना 
प्रमाणित है | अस्तु | 


रामानुजमतमें जीवात्माके तीन भेद माने गये हैं-- 
बद्ध, मुक्त ओर नित्य । हमारे यहाँ ( श्रीस्रामिनारायण- 
प्रवतित सम्प्रदायमें ) नित्यका मुक्तमें ही अन्तर्माव कर दिया 
गया है तथा बद्धमें बुभुक्षु और मुमुक्षु आदि भेद माने गये 
हैं! चौदहों भवनों तथा अगणित ब्रह्माण्डॉमें जितने चेतन 
हैं, सबको जीवात्मा माना गया है और कहा गया दै कि 
जीवतत्त्व स्वेतरभिन्न स्वतन्त्र तत्त्व हैं । 

इंध्वर-जी वभिन्न हिरण्यमय कोशान्तर्गत चेतनका इश्चर कहते 

हैं। अशवरणोंम लीन प्रकृतिल्यवाले आत्मा, विराजपुरुष, 
मद्दाविष्णु, भूमा पुरुष; प्रधानपुरुप; प्रकृतिपुरण आदि सभी 
इंश्वर है । बल्कि यों कहा जाय कि इश्वरकी भी अगणित 
कोटियों हैं तथा वे सभी स्वतरभिन्न स्वतन्त्र दे । 

मुक्त-मायासे रहित, ब्रह्मसे भिन्न नियम्य चेतनको सृक्त 
कहते हैं। वे दो प्रकारके हेते हं--सादि और अनादि | 
जो जीव भक्तिद्वारा मुक्ति प्राप्त करते दें; वे सादिमुक्त हे, 
तथा नित्य ब्रह्मधाममे रहनेवालोंका नाम अनादिमुक्त 
है। रामानुजमतमें कहा गया है कि जीव नवधाभक्तिद्वारा 
झुद्ध और सिद्धिसम्पन्न होकर; सुपुम्ना नाडीमें प्रवेश करके 
जब ब्रह्मरन्थ्से निकलने लगता है, तब उसका लेनके न्टिये 
परमेश्वर अपन यापेदोसहित उपस्धित रद्दते हूँ । उनके साथ 
दिव्य विमानमें बठकर बहू क्रमशः अग्निछोक, सूथलोक, 
चन्द्रलाक, सत्यकोक, अप्टावरण, विराजत्टोंक, शिवलेक, 
विष्णुछोक, मह्दाविष्णुल्लोकर्म पढुँचता है और उन-उन 
नलोकोके निवासी देवताओंका सत्कार स्वीकार करके जब वह 
हिरिण्यमय कोशकी पार करना है, तब कही बह मुक्त द्वाता 
है और उसका नित्य विभूतिमय अप्राकृत दिव्य विग्रहद 
मिलता है। किन्तु हमारे मतमें ऐसी मान्यता नहीं है । 
हमारे यहाँ बतलछाया गया हैं कि मुक्तात्मा स्वर्यचेनन तस्व 
परमेश्वरेच्छासे दिव्य साकार स्वरूपमें आविभूत होता है। 
जैसे श्रीस्वामिनागयणके शिप्य श्रीमुक्तानन्दस्वागिकृत 
पबक्षसूत्रभाष्य! में सम्मद्याविभावः स्वन शब्दात! ( ४। 
४ | १ ) इस सूजका भाष्य करते हुए लिसा गया है-- 

अस्मातद बारीराश्समुत्थाय. पर ज्योतिरुपसम्पत्य 
स्वेन रूपेणाभिनिष्यचते,  परं॑ ज्योति: सर्वास्कृष्ट 
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# आधविय्यया रूृत्युं तीत्वों विद्ययाउस्ृतमइलुते * 
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प्रकाशवहुरायक्त नारायणस्वरूप प्राप्ृत्य जीवस्पोपासितुः 
स्वरूपाविर्भाव उच्यते, तश्च स्वरूण तस्य तस्काछसस्मूत 
पूवेसिद्धूं वा ? हति संशय:। न परवंसिद्धूम्‌, 'अभिनिष्पक्ति!- 
श्रवणात्‌ देवादिस्वरूपवद गन्तुकमेयेति प्‌वेपक्षे, सिद्धान्त: 
परग्रह्मस्वरूप प्राप्तत्थ. जीवस्य अनाधशविद्यारूपमल- 
तिरोहितं चैतन्यस्वरूप पर्थ वर्तमानमेव मलरूपावरणा- 
पगमारप्रकाशवहुलाबृतमेवाविभवति । '“स्वेन! शब्दात्‌ 
परं॑ ज्योतिरुपसम्पथ  स्वेन रूपेणाभिनिष्पशत इति 
'स्वेन रूपेण' विशेषणशब्दात्‌ , ' '' शुदू आत्मस्येव 
परमास्मध्यानबलेन तत्समानगुणा तत्परिचर्योौष्टी पायद- 
रूपा भागदती तनुः कीटपेशस्कृश्स्वरूपापत्तिन्यायेन 
प्रादुभंवति" *'** इत्यादि । 

तात्पय यद्द हैं कि मुक्तात्मा परमात्मध्यानके बलसे, 
कीट बश्रमरन्यायानुमार, भगवानकों सेवाके लिये स्वयं ही 
भागव्रती तनु घारण कर लेता है| सम्पूर्ण दिव्य साकार 
विग्रह और समस्त मुक्तमण्डदल सबज्ञ हैं; अनकों ऐश्रय्स 
युक्त हैं; उन्नगवधि तथा ख्त्रीपुंभावसे रद्ित हैँ, किशोरम्वरूप 


हैं आर परमेश्वरक समान दा भजाधारों दाकर विराजनवा्े 
हैं । उन सबका इस्द्रियोँ तथा क्रियाएं स्वास्मक शक्तिविशेष 
हूं । उन सबके तथा परजह्के मोगोमे समानता है और थ 
सोडइनुत सर्वान कामान्‌ सह बरह्मणा विपश्चिता' के भनुसार 
भगवदिस्छानुकूल किन्तु स्वेच्छासे सवंत्र व्रिद्ार करते है । 
धयद्वन्वा न निवतन्ती!ं और नस पुनरावतते! आदिम जा 
मुकात्माओंका अनावृत्तित्व दिख्खछाया हैं, यह कमकलृत्वन, 
निपेधके आधारपर दिग्वलाया गया है | 
ब्रद्म- मुक्त आत्माओंके आधारभूत परब्रहाव्याप्य चतनक 
भाग्य भोगोंके ठपकरणोसे विशिष्ट परमेश्वरके भ्रामका 
नाम ब्रह्म या अक्षर्त्राम हैं | अक्षरधामकी परिभाषा 
शाम्रोर्मि इस प्रकार हैं-- 
सत्य ज्ञानमनन्त हि पूर्ण चासम्पण्डमक्षरस । 
धाम यद्दासुदेवस्यथ मृत चामूतंसुच्यते ॥' 
'यसर्मिन्‌ू लोका निहिता छोकिनश्र तदेतदक्षरं बढ ।” 
'तदाहुरक्ष बढ़ा सवकारणकारणस्‌ । 
हरेघोम पर साक्षात पुरुषस्य महास्मनः ध! 
योभ्त्याध्यक्ष: परमें ब्योमन्‌ ते देव तदु भब्यमा हद 
तदक्षरं परमे व्योमन्‌ ।' ( ऋग्वेद ) 
अस्त, अक्षर धाम मुक्तिका स्थान हैं और वह दें 
प्रकारका दै-मूस्तिमान्‌ तथा अमूर्त । मूर्सिमान्‌ अक्षर धाम 
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केवल भगवानकी सेवामें रहता है और अमूत अक्षर धाम 
सत्र व्याप्त है--“तस्य मासा सर्वरमिदं विभाति।” जिस जीबका 
जहाँ आवरण नष्ट हुआ कि उसके लिये वहीं अक्षर घाम है ! 

हमारे अनुभवकरता महर्षियोने अक्षर ब्रह्मका कई 
प्रकारसे अनुभव करके वर्णन किया है। किसी-किसीके 
मतसे ब्रह्म-परत्रह्में कोई भेद नहीं है, किन्तु हमारे यहा 
उनमें परस्पर भेद माना गया है। जसे--(अक्षरात्परत परः |? 


पग्ब्नहझ्म--जो स्वरूप और गु्णंसे अनवधिक मह्दान्‌ हों, 
वे परब्रह्म हैँ।वे ही मुक्त पुरुषोंद्वारा प्राप्य हैं, अतणव 
उन्हें पुरुषालम भी कहते हैं-- 

उसमः  पुरुपसस्वन्यः परमास्मेव्युदाहतः । 

न्‍न्‍्हीं परब्रह्म परमात्माद्वाग कर्मसे नियन्त्रित हृदयम्थ 
जीबोंका नियन्त्रण होता है। वे महान विभ होनेपर भी सर्वास्त- 
यामिख्पसे सूक्ष्मतम हैं । वे समम्न जीवोंके कर्मफलको 
प्रदान करनवाल हैं; अक्षर अ्रह्मपर्यन्त समस्त चेतनोंद्वाग 
उपास्य हैं, उन्होंकी उपासना हमारे यहाँ श्रीस्वामिनारायणके 
नामसे की जाती है। वे चिदलिद्विशिप्ट स्वरूपसे जगनके उपा- 
दान कारण बनते हैं, संकल्पविद्धिषप्ट स्वरूपस निम्मित्तकारण 
बनते हैं और काल्ायन्तयामी तथा ज्ञानशक्त्यादिविशिष्ट 
स्वरूपसे सहकारिकारण बनते हैं । 

जिस बरस्तुके परिणामसे कोई काय होता है, वह वस्तु 
उस कायका उपादानकारण होती है। जैसे घटका उपादान- 
कारण मनिका हे। जो उपादान वस्तुकों कायरूपर्म परिणत 
कग्ता हैं, वही करता निर्मित्तकारण होता है, जैसे घटका 
निमित्तकारण कुछाल है और कायंकी उत्पत्ति करानेवाली 
वस्तुएं सहकारिकारण होती हैं। जैसे घटके सहकारिकारण 
दण्ड-चक्र आदि हैं | इसी प्रकार जगत्‌के तीनों ही काग्ण 
परत्रक्ष परमात्मा हैं, क्योंकि वें अपन चिदनचिचछरीरद्वारा 
बह होनेमें समर्थ हैँ, सरयसंकल्य हैं । जगत्‌का 
उपाद।नकारण होनेपर भी परब्ह्मम्रें सविकारत्वकी आपत्ति 
नहीं आती, क्‍योंकि जगत्‌ उनके चिदचिद्रप विशेषणका 
ही परिणाम है । जिस प्रकार ऊर्णनाभि स्वशरीररूप 
विशेषणके द्वारा तन्तुजालरूपी कार्यका उपादानकारण 
बनकर भी स्वरूपसे अविकृत रहता है। उसी प्रकार 
परमात्मा इस जगत्‌का उपादानकारण बनकर भी अविक्ृत- 
खरूप हैं। विकाराश्रयत्व केबल उनके विशेषणम है । 
यह बात श्रुतिके-“यतों वा इमानि भूतानि जायन्ते' इत्यादि 
वाक्योंसे और भगवान बेदज्यासकृत “जन्माथस्य यतः इत्यादि 





सूत्रोंसे भी; जिनका भाष्य श्रीमुक्तानन स्वामीने किया है, 
निर्णात है | अस्तु, परत्रह्म ही उपादान और उपादेय हैं, 
अर्थात्‌ उनका सूक्ष्म चिदचिद्विशिष्ट बेश़् उपादान और स्थूल 
चिदाचिद्विशष्ट वेश उपादेय हे। अविकृतस्वरूप 
परबक्‍क्षमें. उपादेयता इसीलिये घटती है कि वे सूक्ष्म 
चिदरचिच्छशरी रकल्ावस्थाका परित्याग करके स्थूल चिद- 
चिब्छशरीरकत्वरूपी अवस्थान्तरकी प्राप्ति करते हैं, अतएव 
उपादान और उपादेयर्म एकता है । भ्रुतिके 'नेह नानास्ति 
किशन! इस वाक्यमें जो 'नानात्य'का निषेध किया गया है, 
उसका यही अथ है कि विशेष्यमें कोई भेद नहीं है 
अर्थात्‌ परब्रझसे कोई भी विशेष्य प्थक्‌ नहीं है। अवस्था- 
न्तरयोगका नाम ही उत्पत्ति टै। कोई वस्तु अपव नहीं 
होती, बल्कि उसकी अवस्था ही अपूर्व होती है। अतः 
उत्तच््याश्रयद्रव्यम्वरूपकी सबंदा विद्यमानता होनेके कारण 
'सत्कायवाद' ही यथार्थ है । 

“एकमेवाद्धितीयम!” से सजातीय, विजातीय और 
स्वगत इन तीन भेदोंका निषेध नहीं किया गया है; प्रत्युत 
८एक' से नामरूपयोगका निर्षेध हैं, एव से नेयायिकोंके 
कार्यकी पूर्वावस्थामें असत्ताका निषेध है और “अद्वितीयम' 
से परब्ह्मातिरिक्त पदार्थों अनिमित्तान्तरत्व दरसाया गया 
है ! श्रुतिक 'शञाों द्वावजावीशर्नाशों, 'द्वा सुपर्णा सयुजा 
सखाया इत्यादि मन्त्रोमिं जीव और परमात्माकां वास्तविक 
भेद वर्णित है | परमात्मस्वरूपके पाँच भेद किये गये हैं-- 
पर. व्यूह, विभव, अन्तर्यामी और अर्चा। भगवान्‌ 
श्रौस्वामिनारायण “पर! हैं, वासुदेवादि “व्यूह! हैं, राम, कृष्ण 
आदि अवतार “विभव' हैं | सबंत्र स्थित “अन्तयामी” ई 
तथा प्रतिष्ठापित मृतिविशेष “अर्चा है | 

दिव्यविभूति-परमात्माके धाममें स्थित सबच्चिदानन्दात्मक, 
शुद्ध सत्तमय) मायाप्रतिद्वन्द्री, अग्राकंत पदार्थविशेषको 
दिव्य विभूति कहते हैं, जो तद्घामस्थ समस्त दिव्य वस्तुओं- 
की उपादानभूत है। आत्मतत्त्ससे प्रथक्‌ होनेके कारण 
उसको “'अचेतना' कहते हैं, किन्तु परमेश्वरके संकल्पसे 
मुक्तादिकोंके लिये बह भोग्य-मोगोपकरण तथा भोगस्थान- 
रूपमें व्यवस्थित है । 

ज्ञान-वर्यप्रकाश और अचेतन द्रव्यविषयी पदार्थ- 
का नाम ज्ञान है; जो नित्य और विभु है--“न विज्ञातु- 
विशातेविंपरिकोपो वियते ।' परमेश्वर, अक्ष और नित्य- 
मुक्तोंका ज्ञान त्रिकालावच्छिन्न तिरोभावस्वभावसे रहित दे । 


छ६७० 


# अधियया झूृत्युं तीर्त्याँ विद्यापयृतमइलुते # 
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ज्ञानको ही शक्ति; बल, ऐश्वयं, वीयं, तेज, सौशील्य, 
वात्सस्य, मादव, आजंब, सौद्ाद, घैयं; साम्य+ कारुण्य, 
माधु्य, गाम्मीय, औदारय; स्वैये, पराक्रम; क्षमा, मुदितादि 
भी कहते हैं । अतः ज्ञान ही प्रकाश है और उसको वेदान्त- 
शार्त्रोमें मोक्षका कारण माना गया है । 


जान जब नित्य है; तब उसका स्वरूप सत्‌ होना ही चाहिये 
और सत्त्व होनेके कारण किसी भो शानकी अभिव्यक्तिकों 
भले ही कोई विसंवादिप्रवृत्तिजननक समझे, किन्तु वह दे 
सन्न्यप्रयुक्त पथावस्थित व्यवद्दारानुगुणज्ञान' ही । शुक्तिकों 
“रजत” माननेके 'शान'में “सत्त्वा ( याथाथ्य ) है, परन्तु 
कई लोग उसे विभिन्न प्रकारसे मानते हैँ | जेसे ख्याति- 
वादी मीर्मांक 'इदमंश'कों प्रत्यक्ष प्रतीतिका विपय 
मानते हैँ और “रजतांश” को स्मृति कहते हैं; दोनों 
शान सत्य हैं | बोद्ध लोग आत्मख्याति मानते हुए कहते 
हूं कि (इद रजतम' बुद्धप आत्मा ही रजतरूपमे 
उदित हाता है । अद्विंतमतवादी अनिवचनीय ख्याति मानते 
हुए कहते हैं कि 'शरुक्ति रजत'में 'रजत' सत्‌ नहीं हैं, क्‍्यों- 
क्रि जा सद्दस्तु होती है, उसमे हंनेवाली श्राम्तिका बाघ हो 
जाता है और असत्‌ भी नहीं है, क्योंकि असद्वल्तुमें पहले 
ख्याति हाकर पुनः उसका बाघ हो जाता है । अतएत्र 
विरुद्ध सदसत्‌ पदाथ एकत्र नहीं होते। ब्रतिक शुक्ति- 
विधयक अज्ञानका परिणामभूत जो अनिर्बंचनीय, अपू्व 
रजत उत्पन्न हाता है, वही बद्दों रजतशानका विषय दैं। 
नेयायिक लोग अन्यथाख्याति मानकर कद्ते दे कि रजतत्वसे 
रहित शुक्तिम रजतत्घमप्रकारक जान ( श्रम ) हा जाता 
है। शून्यवादी असत्ख्याति मानकर कहते दे, श॒क्तिमें 
झून्य---असत्‌ रजतकी प्रतीति होती है और इसी प्रकार 
यबाचस्यति भी झुक्तित्न-ग्जतत्वका अलीक समवाय मानते 
हैं । अस्ठ | 

तात्पर्य यह है कि इस विपयम भिन्न-भिन्न तस्वज्ञानियों- 
ने भिन्न-भिन्न मत प्रकट किये हैं, परन्तु हमारे यहाँ ऐसे 
खलोंम “सत्ख्यातिकों दी स्वीकार क्रिया गया हदें। 
त्ख्याति' का स्वरूप हे--शानके विपयकी सत्यता |” 
सभी पदार्थ मिश्रित द्वाकर परस्पर सम्बद्ध हैं, 
असम्बद्ध कों३ भी नहीं हे; क्योंकि निविकल्प या स्िकल्प 
शानका विपय हंनेवाली वस्तु गुणजात्यादिसंस्थानसे 
विशिष्ट ही भान द्ोती है ओर यहीं बान सर्वश्ञानमें 
समझनी चाहिये | उसमें कोई अंश यावत्‌-सा ज्ञात दाता 
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है और कोई अंश किश्वित-सा। जो किश्वचित्‌-सा ज्ञात 
होता है उसको अवश्य दी बद्ों रहना चाहिये । 'शुक्ति-रजत' 
के स्थलमें रजत तेज:पदाथ है; और तेजके अवयब 
शुक्तयादि पृथ्वीमें सन्निद्वित हैं ही,अतः शानका विषय होनेवाला 
'एजतांश” सत्य है । किन्तु यहाँ यद्द पश्न उठता है कि इस 
विषयमें “भ्रम! क्‍यों कहा जाता है ! 

इसका उत्तर यह हे कि विषयके व्यवहारका बाघ हनेके 
कारण भ्रमका व्यवहार होता है | 'रजतांश” की विद्यमानता 
होते हुए भी उसकी स्वल्पांशताके कारण उसके व्यवद्यारमे 
अयोग्यता आती हैं | अस्तु, इसी प्रकार स्वमशान सत्य 
है । 'न तत्र रथा न रथयोगा न पन्‍्थानी भवस्त्यथ रथान्‌ 
रथयोंगान्‌ पथः खुजते'“'““'स हि करता इस श्रतिक 
अनुसार स्पष्ट है कि परम पुरुष परमात्मा ख्वप्नमें 
जीवोंके कमानुसार उनके अनुभवमें आने योग्य जगत्‌क 
पदार्थोका सर्जन करते हूं । 'पीतः शद्भ' (पीला शंख)-- 
यह ज्ञान भी सत्य है, क्योंकि नेत्र्वत्ति पि्तद्रव्यसे [मश्रित हो- 
कर शंखमे लगती है, अतएव नेत्ररश्मिकी पीतताके कारण 
शंखकी झुक्लिमा आच्छादित हो जाती हे और पीतिमाका 
ग्रहण होता है। “मस्मरीचिका' में जलका शान भी यथाथ 
है, क्योंकि पश्चीकरणप्रक्रियासे जलके अवयब किरणोंम 
मिश्रित होकर रहते दी हैं। केबल वे स्थूद् नहीं दूं।ते, अत- 
एवं उनसे तपानिदृनि नहीं हाती | (दिग्थ्रम' भी सत्य हैँ; 
क्योकि दिया ता एक दी है; कबल एक-दूसरी दिद्याकी अवध 
( सीमा ) के लिये पृव-पश्चिमादिका व्यवद्दार किया जाता ८; 
अतः जहाँ अपेक्षा अशात हा। वहाँ सबत्र पूर्व पश्चिमादि 
व्यवद्दाके विपय बन जाते हूँ। 'उल्मुकचक्र' भे चक्रा- 
कारका ज्ञान भी अवथाथ नही हैँ क्योंकि उसके गालाकार 
प्रदशाम अभिके अवयव वियुक्त निकलते जाते हैं, अतएव 
तद्विशिष्ट देशका प्रहदण हा जाता है। द्पंण-मुख-दर्शनम 
स्वमुन्बदर्शन भी यथाथ हैं, क्‍योंकि नेन्नोंकी दून्ति म्वच्छ 
दर्पणसे टकराकर लोटती है और म्वमुख्कों ग्रहण करती है । 
(द्विचन्द्र' का शान भी सत्य हैं, क्योंकि अंगुलीसे किये हुए 
निरोधके कारण नंत्रव्ृत्ति दा तरइकी होकर चन्द्रमाका 
प्रदण करती है ओर इस कारण बृत्तिर्पी विशेषणसे विदाष्ट 

चन्द्रमा दं! होकर भासता है। अस्तु | 


इससे सिद्ध द्ोता है कि उपाधिसहित पारमाधिक सत्य 
ही ज्ञानका विषय हे और इसीलिये समस्त पदार्थों का तस्वश्ञा- 
न मोक्षका कारण माना गया है | इसी प्रकार शानके अनुकूल 


# येदान्त-भ्रीकृष्णचन्द्र # 
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जितने भी शब्द हैं, वे वस्तुरूपी शरीरसे विशिष्ट शरीरीके ही 
बोधक हैं| जेसे 'घट! कहनेसे घटविशिष्ट परमात्माका, 
'क'! कहनेसे सुखविशिष्ट परमात्माका; 'ख' कहनेसे आकार- 
विशिष्ट परमात्माका, और 'स्वामी' कहनेसे स्वामिविशिष्ट 
परमात्माका बं)ध होता है | तात्पय॑ यह कि परमात्मा ही 
सम्पूर्ण विशेषणोंके विशेष्य हैं| जिन पुरुषोंका ऐसा ज्ञान 
प्राप्त हं। जाता है, उनकी दिव्य दृष्टिमं-- 

“लेह नानास्ति किल्वन! 
'एकविज्ञानेन सर्वे विज्ञात भवति! 

'सर्वय॑ खल्यिद ब्रह्म! 
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-“प्रतोत होने लगता है । और ऐसी दिव्य दृष्टिका प्रात 
हे जाना ही वेदान्तविचारका फल है, जीवन्मुक्तता है| इस 
जीवन्मुक्तताका अनुभव देहपातके पश्चात्‌ परममुक्ततावस्था- 
में होता है और उस समय जीव-- 

'आनन्द ब्रद्मणो विद्वान्‌ू न बिभेति कुतश्रन ।! 

'स अइनाति सर्वोन्‌ कासमान्‌ सह ब्रह्मणा विपश्रिता 
वह्ाविड्हीयव भवति! 

-+के अनुसार परमानन्दर्म अवगाइन करने लगता है । 


इति शम्‌ 





वेदान्त-श्रीकृष्णचन्द्र 


( लेखक--पण्टित श्रीमाधव बाल्शाल्रौ दातार ) 


'वदान्त' शाब्दके विद्वद्विबकध्ग्गोचर अनेक अथ हों 
सकते दे । तथापि स्वमत्यनुस्फुस्ति विचारानुसार जे कुछ 
यहाँ लिखता हूँ इस भागवत विधेयकी दयाद भगवद्धक्त, 
सरस बिददद्वन्द तथा सम्मान्य सुच्रुद्धिमानू पाठक स्वमावतः 
हो स्वप्रकृत्यनुसारिणी दयाद्र दृश्सि देखेंगे, ऐसी आज्ञा है । 

बदान्त-“'वेदानामस्ती यस्मिन|॑--वेदोंका अस्त 
अदशंन--परिसमाप्ति जिसमें हाती हो उसे वेदान्त कद्दते है । 

शक -बेदोंका अन्त किसमें और कैसे हो सकता है ! 
'अनन्ता मे वेदा:” बेद तो अमन्त £--अन्तशून्य हूँ ! 

मसमाधान-टीक है; वेद अन्तघून्य दे; अतः आदिस्यन्य 
भी टं। तथापि 'यस्थ निःश्वसितं वेदा यो वेदेंस्योडखिल 
जगत्‌! इस बचनके अनुसार वेदोंका आदि अथौत्‌ प्राकस्य 





तो ढाता ही है और इसी प्रकार्से उनका अन्त अथोत्‌ 


तिरोाभाव भी (जिसे हम नाश न कहकर अदशन वा 
परिसमाप्ति कह सकते ई ) हाता हे ! “यस्य निःश्वसितं' में 
जो यच्छब्दा्थ है वही वेदान्त दे। यच्छब्दार्थ कौन हैं सो 
स्पष्ट ही है--अथात यो वेदेभ्येडखि्ल जगत्‌' जा वेदोद्वारा 
वेदप्रतिपादित गुणकर्मविभागपूवक वर्णाश्रमक रचयिता हूँ 


जां सत्य पर'--परम मत्यस्वरूप हैं। अथात्‌ भगवान्‌ 


भीकृष्णचन्द्र ही यच्छब्दार्थ है । 'श्रुतिगीत' में श्रुतियोने भी 
यही बात मानी और गायी है--- 
चपतय एवं ते न ययुरन्तमनन्‍्ततया 
स्वमपि यद॒स्तराण्दनिचया ननु सावरणाः । 
सर हृदय शजासि वास्ति बयसा सह यच्छू ,तय- 
स्वयि हि फकन्त्यतप्मिरसनेन भवज्िघनाः # 


“टू भगवन्‌ ! नाना ब्रह्मा"्डसम्बन्धी नाना बक्करुद्रादिकों- 
ने भी आपके अन्तका न पाया, क्‍योंकि आप अनन्त हैं । 
जो वस्तु अन्तवत्‌ द बह आप नहीं हैं। अधिक क्‍या कहा 
जाय, आप स्वयं सबज्ह्माण्डव्यापक होनेपर भी अपने अन्तको 
नहीं पाते ।” 

शहु[-भगवान यदि अपने अन्तको नहीं पाते या नहीं 
जानते ता वे स्वज्ञ केसे ! 

समाचान-श्रुतियोने अन्तका अभाव होनेसे “अनन्ततया* 
कहा हें; अर्थात्‌ अन्त जहाँ हैं ही नहीं वहाँ अन्तका जानना 
क्या ! मनुष्यके सींगका ज्ञान न होनेसे स्वज्ञता तो कहींसे 
चिह_्षत नहीं होती । फिर श्रुतियोंने प्रभ्चरणोंका अनन्तत्व 
इस प्रकार कहा कि--“यदन्तराण्डनिचया ननु सावरणाः | 
अर्थात्‌ दे भगवन्‌ ! दशावरणयुक्त ब्रह्माण्डसमूह “वान्ति! के 
आरम्ममें आपसे निकलते हैं तथा लयकालमें आपमें ही 
समा जाते हैं; पर ये दोनों बातें सह” अथोत्‌ एक कालमें 
हं।ती हैं, जैसे वातायनसे त्रसरेणु एक कालमें आ जाते हूँ । 
और सो भी 'वयसा' अथोत्‌ सवंपरिच्छेदक कालचक्रके 
साथ । इसी अनन्तताके कारण श्रुतियों भी “अतत्रिरसनेन'-- 
आपके भिन्न प्रतीत होनेवाले पदार्थोका त्याग बतलाती हुई 
धवन्तिघना:” ( भवत्येव निधनं--परिसमाप्तिः--यासाम्‌ ) 
आपमें ही निधन अर्थात्‌ परिसमाक्तिकों प्राप्त होती हैं । इस 
प्रकार वेदोंके अन्त--वेदान्त--श्रीकृष्णचन्द्र ही हैं । 

वेदान्तपदवाच्य आनन्दकन्द श्रीकृष्णचन्द्रका स्वरूप 
तो वह है-- 

ध्यतों बालो निवतंन्ले अप्राप्य मनसा सह ।! 


अपन नियाउ नरम पर वेग सहन पक... 


७६२ # अवियया उझुत्यु तीत्वों विद्यया५सुतमइसुते # 
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अथवा “अद्यापि यत्पदरजः श्रतिमृग्यमेब'--उस दुःखमय संसारसे छूटकर उन्हींकों प्राप्त होनेके मागपर 
स्वरूपका वर्णन केवछ कठिन ही नहीं, अशक्य-सा ही है; चलना है | भीमद्धागवतर्मे कहा भी है-- 
तथापि सर्वसमर्थ भक्तमनोरथपूरक श्रीकृष्णचन्द्रकी मायाका मायां बर्णेयतोअ्मुष्य इश्वरस्थानुमोदितः । 
बणन कथश्चित्‌ तत्कृपया ही हो सकेगा । आनन्दरूप श्रेण्वतः श्रद्धूया नित्य माययात्मा न मुझति # 
श्रीकृष्णकी लीछा ही “माया! शब्दका वाच्यार्थ है, जिसका 
'यथाधीत॑ यथामति' वर्णन और श्रवण ही इस दुःखमय 
संसारसे छूटफकर आत्मस्वरूप श्रीक्ृष्णचन्द्रको पानेका 





जीवमात्र भगवन्मायासे मं।हित हे, अतः भगवल्लीलाका 
श्रवण-कीर्तन केसे कर सकेगा ? मनुष्यकी स्वाभाविकी प्रवृत्ति 
विपयोंकी ओर हैँ; अतः इस मोहसे बचनेका उपाय क्या 
उपाय है । है? श्रीमद्धगवद्वीतामें मगवानन स्वयं ही इसका उपाय 

बेदान्तियोंके मतमें संसार कुछ है ही नहीं--स्मदष्ट. श्वताया है; जिसे सदा स्मतिपथमें रवना अत्यावश्यक है। 
पदार्थवत्‌ है | विधयमोगका जो अनुभव जीवात्माकों होता +तैभगवान कद्दते हैं कि-- 
है वद वस्तुतः प्रतिभासमात्र हे; जो दद्मादिकोंपर आत्माध्यास 
होनेसे ही प्रतीत होता हे | याद जीवका प्रभुस्वरूप गुरुकी 
कृपासे दहादिसे भिन्न आत्माका ज्ञान हा जाय ता उसके लिये 
संसार मिथ्या ही हैं | 

3 जन वजन मम ता मल इस समय हमलेग चारो ओरसे विपत्तियोंसे घिर गये हैं, 
प्रयत्न क्‍यों ? 3. हे 
जमा कि कहा ह-- 


भमम्ेद ये प्रपशन्ते स्ायासेतां तरन्ति ते। 

इस भगवद्दचनानुसार प्रमुचरणशरणीभाबके साथ 
भगवल्लीलाओंका श्रवगादि रूपसे समाश्रवण करना चाहिये | 
यहीं मोहसे छूटनका उपाय दे ! 


ममाधान-मुख-दुःग्बादिख्प अथ देहान्त+करणादिनिष्ठ 
हानेसे वस्नुतः जीवात्मासे कुछ सम्बन्ध न हानपर भी जब- 
तक तादात्म्यामिमानसे मुखदुःखादिरूप अथ॑ जीवार्त्मान'्ट कि 
प्रतीत हाते हैं तबतक इसी तादात्म्थाभिमानसे जीवबको तथापि श्रीप्रभुचरणोका यह आशापदेश, जा उद्धवक। 
जन्ममरणरूप दुःखमय संसारका अनुभत्र होता रहता है। . निर्मित्त करके हमी छोगोंका किया गया है। इमलेग कर्मी 
जसे स्वप्रम शिरश्छेदादि दुःखप्रद वस्तुओंका वस्तुतः अमाब 7 ीणए 


राजतश्रोरत: . दात्रा: स्वजनात्पशुपक्षितः । 
अरथिभ्य: काछत:ः स्वगस्थाम्रित्य प्राणाथंवद्भयम # 


होनपर भी ठेहाध्याससे शिरइछेदादि दुःख भागन हीं निष्ठितो मूत्रितों वाशंबंहुधेव प्रकम्पितः । 
पड़ते है आर जाग्रत्‌ प्रत्ययक बिना वह दःख दर भी नहीं श्रेयस्कास: कृष्छूगत आत्मनात्मानमुद्धरेत # 
हो सकता) वैसे ह्वी यद्यपि संसार मिथ्या हैं तथापि “मिथ्या संसारपीडितशरण श्रीप्रभुचरण दवानिधान दूँ। पर 


मिथ्या' कहनेसे ही यह निद्नत्त नहीं हैता, अपितु देह्ाद्या- हमी उनसे विमुख अथान विपयासक्त ही रहते हैं | यदि 
त्माथ्यास छूटनेसे द्वी निइृत्त दो सकता है। पर यह देहादा- हम विपयान विपवत्यजेत्‌ के अनुसार विषयोकीा बिप 
त्माव्यामकां गांठ हम अनन्त जन्मांस दृंद हा कात आय हैं | समझकर छाइन॑का अभ्यास कर ओर साथ ही सश्े दृदयसे 
अतः यह शाघ्र कसे खुछ सकती है? इसका उपाय ८ दरये नमः कहे ता 'हरिस्मृतिः सर्वविपद्धिमेक्षणम्‌'---इस 
श्रीभमगवान उद्धवका निर्मित्त करके बतलाते हें--- उक्तिक अनुसार स्वयमेत्र सब विपनियाँ भागेंगी | 
तस्मादुद्धव मा भु क्षय विपयानसदिन्त्रियेः । 


8 0 5 वैकल्पिक आनन्दांश जीवान्माका परमपद, परमध्येय परमानन्द 
आत्माअद्णनिर्भात पश्य वें अमम्‌ ॥ हि 53 जी ०20 पक 


श्रीकृष्णस्वरूपकों प्राप्त द्वोना ही हैं, इसमें कोई सन्देह 

“इन असदिन्द्रियोकि द्वारा विषयोंको मत भागों; किन्तु नहीं। उन्हीं श्रीकृष्णचन्दकी ओर जीवमाजकी आवागमन- 
देखो कि यह वैकल्पिक सुख्-दुःस्वाद भ्रमसिद्ध हूँ |! विपय- रूप यात्रा है, यह जानकर उन्हींका नाम लेकर उन्हींकी 
भोगसे विरक्त हाकर वेदान्तप्रतिपाथ श्रीकृष्णचन्द्रकी माया और आगे बढ़ो। बोला “श्रीकृष्णचन्द्रकी जया, “नमः 
अर्थात्‌ लीछाओंकों गाना; सुनना और मुनाना ही इस पार्वतीपतये इर हर महादेव ।” 


कन्या की धागे 


त्रिपुरागमममं अद्वेततत्तत 


( लेखक---पं ० श्रीललिताप्रसादजी इबराल ) 


प्रत्यकालमे सम्पूण विश्वक। अति सूक्ष्म बरॉजरूपसे 
अपने गर्भमें लोनकर विमशतत्त्व ( आँद्यार्शाक्ति ) जब आश्र- 
वाश्रयी या अन्य किसी भी प्रकारका धमंधमिभात्रका परि- 
स्थाग कर नित्य; बुद्ध, मुक्त, निरतिदय सुस्वस्वरूप प्रका- 
द्रात्मक अहमें विडीन अर्थात्‌ अक्षसे अभिन्न हो स्थित रहती 
४, तब इस अवस्थाका अपेक्षाकृत नित्यम्धरूपावस्थिति कहते 
हैं । इसकी तुलना सुपुमिसे की गयी हैँ | सुपुत्ति ही दनिक 
प्रद्य कहलाती है | इस अवस्थाका सापेक्ष इसल्ये कहा 
गया हैं कि उपयुक्त स्वरूपावस्थित अव्यपदेश्य, निविकरूप) 
अबम्धातीत एवं व्यापकस्वरूप है | इसके अनन्तर 'स्वेच्छया 
जगत्मव नि्िर त्युद्विर्त्वाप' ( अपनी इच्छासे समस्त जगत्‌- 
की निगलती ओर उगल्ती हे ), 'स्वेच्छया स्वभित्ती विश्व- 
मुन्मन्दर्यात' ( अपनी इच्छास विश्वका अपनी भित्तिपर 
भारण करती हैं ) इत्यादि आगमप्रतिपादित इच्छास्वा- 
तन्‍्ल्यसे काल पाकर चिदब्रह्मा्थ बिश्शीन महेच्छात्मिका 
सिसक्षा महाशक्ति, जिसका विमदशतत्त्व, आचार्शाक्त या 
तगठम्बिका भी कद्ा गया हैं, स्कुरत्तामात्मनः पर्येत! 
( अपने स्कुरणभावक्रा देखना चाहिये ) के अनुसार बाह्य- 
क्षाम प्रथक-सी अवम्धित हूं! जाती हैं | यही सर्वप्रथम 
दरान्तितत््वय आगमंम परसिद्ध £ैं | दाक्तितस्वके भिन्न-सा हंने- 
अव्यपरदेश्य, व्यापक चित््वरूप शिवतत्त्यपदवीकों 
प्राप्त होता है । वस्तुतः प्रथक ने हानेपर भी म्वच्छस्वरूप 
शिक-शक्तिक परस्परं-मुन्त्र ह।ते ही, एक दूसरेका प्रतिबिम्प 
बनकर त्त्वात्मक विश्वका उद्गमस्थान ब्रमदाः बिन्दुरूप 
“गद्चाक्ति हंकर प्रादुभूत हुआ, अथांत्‌ सृष्टि करनकी 
३ नछासे क्षुब्ध चित्तसे यह श/क्त बाहर निकली । शिव और 
अन्तिके उपयुक्त प्रवगबस्थानक्रा 'खाभाविकी स्फुरत्ता 
विमशरूपास्य बियते शक्ति! | सेव चराचरमलखिलं जनयति 
जगदतदपि चर संहर्गत ।--आगमके अनुसार स्वाभाविकी 
स्कृरत्ता ही नाम देना उचित है | इसीकों भगवती 
१, सा जयति शक्तिराया निजरु खमयनित्यनिरुपमाकारा । 
भाविचरा चर,ी जे शिवरूपविमदानिरम लाददो: ॥ 
२, सकलभुवनोदयश्थितिलयम यलीलाबविनोदयुक्तः । 
अन्तर्लीनविमश: पातु. महेश: प्रकाशमात्रतनुः॥ 
३, विचिकीषुंधंनीभूता सा चिदस्येति बिन्दुताम्‌ | 


श्रुति 'तदक्षत इत्यादि वाक्योद्वारा परमात्माका प्रारम्मिक 
इक्षण कद्दती है। इस महाशक्तिके प्रथगवस्थितिकालहीमें 
आश्रयाश्रयिभाव इत्यादि अनेक धमं उत्पन्न द्वाते हैं। इसमें 
आश्रय श्रीमगवान्‌ श्रीकामेशइवर कदलाये और आश्िता 
श्रीकामेश्वरर नामसे प्रसिद्ध हुई | यह श्रीकामेश्वरी श्री- 
कामेदबरक आश्रयसे अपन गभमें स्थित विश्तका प्रसव 
करनेके कारण जगदम्बिकारूपसे पूजित हाती हैं । “रत्नत्रय- 
परीक्षा' में श्रीअप्पय्यदीजक्षित महोंदयने इस दशाका स्पष्ट 
वर्णन किया है. । यहांसे द्वेतका प्रादुर्भाव हुआ। अतएब--- 
मायां तु प्रकृति विद्यान्मायन तु महेश्वरम । 

( अथात्‌ मायाका प्रकुंति और मायीकां महेश्वर 
जानना चाहिये ) वचन सन्ञताथ हुआ, नहीं तो अद्वेतमें 
आश्रयाश्रयिमाव कैसे सम्भव हो सकता है ! 

पूर्वोक्त चितू और अचित्‌में एकरससे व्यास; शिव तथा 
दक्तिका संग्रोगस्वरूप बिन्दुभाव ही पंरावाक्‌ कहलाता है । 
यही शब्दार्थमयी सष्टिका बीज, किन्तु शब्द और अअथंके 
व्यवद्दाससे अतीत और शुद्ध हे ( (अनादिनिधन ब्रह्म शब्द- 
तस्वं यदक्षरम्‌ |! ) । वह केवल निविकल्प समाधिमें स्थित 
योगियोंद्वारा ही जाना जाता है | इसोसे इच्छा, शान 
और क्रियारूप त्रिपुटीमय त्रिकोणका उदय होता है ( “'कालेन 
भिकामानों सौ स विन्दुर्भवति त्रिधा' )। यहाँ संक्षेप इनका 
क्रमक विकास लिखा जाता है । सबसे पहले सृष्टि करनेकी 
हच्छा, उसके पश्चात्‌ स्रष्टव्य पदाथका ज्ञान और इसके 
अनन्तर क्रिया होती है. यही स्वारसिक नियम है । 'ज्ञानजन्या 
भवेदिच्छा इच्छा जन्या कृतिभवत्‌ |” अथांत 'शानसे इच्छा 
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४.क्रतृ त्व तत्र धर्मीं कलय॒ति जगतां पतन्नसष्टयादिकृत्ये । 

धर्म: पुंरूपमाथात्‌ सकलजगदुपादानभाव॑ बविभतति ॥ 

स््रीरूप॑ प्राप्य दिव्या भवति च मद्दिषी स्वाश्रयादिप्रकतु: 

प्राप्ता धर्मप्रमेदावषि निगमविदां धर्मेविद्‌ अक्षक्ोटी ॥ 

» यह परावाक ही परम आराध्य देवता त्रिपुरात्मिका सामरस्य 
पदसे आगममें प्रसिद्ध है। इसनें पराष्परा दोनों विलासोंका 
सामरस्य है । जब पराविलास होता है तो मेदका विनाश होकर 
पूर्ण अहंताके उदयसे बन्धमुक्ति होती है। और भावोंका अनात्मतया 
अर्थात भेदसे भासनात्मक अपराविलास संकोचपदको प्राप्त हो 
बन्धनका कारण होता दे । 


डदछ 


# अधियया झुत्युं तीरवों विद्ययाउस्तमइलुते # 
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और इच्छासे कृति' यह अबर सिद्धान्त स्थूछ जगतूमें ही 
लागू होता है । परमार्थतः अज्ञातको ज्ञात करनेके मूलमें 
लौकिक व्यवद्दारमें भी इच्छा ही रखनी द्वोगी, नहीं तो 
अज्ञातविषयक श्ञान हो द्वी नहीं सकता । (किमिदम! ( देखें, 
यह क्या है ?) इत्यादि जिज्ञासा अज्ञातको ज्ञात बनाती हुई 
संसारमें प्रसिद्ध हैं । इसमें कोई सन्देद्द नहीं कि अज्ञातका 
प्रकाश झुद्ध संविन्मयों सवंसाक्षिणी चिच्छक्तिसे ही द्वोता 
है । परन्तु यह नित्यवेतन्यस्वरूप शान है | यह प्रद्नत्ति या 
निर्शात्तजननक नहीं हो सकता । प्रइत्तिजनक ज्ञान इच्छाजन्य 
ही हें। यदि ऐसा न होता तो प्रल्यकालमे नित्यज्ञानके 
विद्यमान रहते सिसक्षाक्रे पूर्व भी खष्टव्य पदार्थविप्रयक् 
क्रिया क्यों नहीं होती ! और श्रति सबसे पहले सिसक्षात्मक 
इक्षणक्रा ही वणन क्यों करती ! इच्छाके अनन्तर ज्ञान और 
जश्ञानके पश्चात्‌ क्रियाका उदय होना निर्तिवाद हैं! अतएव 
इच्छाशक्ति ( ०७८ा ) का महत्त्व सबको स्वीकार करना 
पड़ता है। इस क्रमक। श्रीमती श्रुति “तदक्षत बहु स्तरां प्रजायेय' 
इत्यादि वाक्योसे स्पष्ट दर्शार्ती हैं । वस्तुतः आगम-मतमें एक 
दी अद्वततत्त्त है । शानमें भी इच्छा ६ और इच्छामे भी 
शान हैं; जैसे बीजमें वृक्ष और बृक्षम बीज हैं। इनका 
पौवापय तो केवल पूर्वपक्षमात्र है | 


इस सर्वप्रथम सिखक्षा या इक्षणकों प्रयोजकर्क अन्‍्वेषण- 
में; अनादिपरम्पराकी अन्धरम्परा समझकर आगमकारोंने 
इच्छासातन्त्््य ही निश्चित किया हैं | यह परमात्माका 
स्वभाव है, न कि क्रिसी प्रयोजनसे प्रेरित । इसी प्रकार 
जिद्दीपां ( संहार करनकी इच्छा ) भी स्वामाबिक हैं । अतः 
घटावन्त्रवत्‌ दानों सदव आवातित दांत रहत हँ। अतएब 
वदान्तसूत्र 'लोकवत्त लीछा' ( जैसे छोग खेन्ड करते हैं) 
मज्ञत होता हैं । इस प्रकार इच्छा, ज्ञान ओर क्रियाका 
त्रिकोण उत्न्न हुआ | इस तरह पूर्वोक्त त्रिपुटी ( इच्छा, 
ज्ञान ओर क्रिया ) के बाह्य कक्षाम विलास करनपर छब्दाथ- 
मया, नामरूपात्मक सथश्टिका उदय हुआ । शिव-शक्ति- 
संयोगसे उत्पन्न हंनिके कारण नाम और रूप नित्य संयुक्त- 
स्वभाव ई ( वागर्थों नित्ययुतौ परस्पर शिवशक्तिमयाबेतौ ); 
ये एक दूसरेसे मिन्न नहीं रह सकते केवल शब्दअक्षका 
उल्लेख, जिसका विवते जगत्‌ माना गया है और जिसको 
आगम परावाक्‌ कहते हैं, ऊपर किया गया है । 


यह शिवश्यक्तिका सम्पुट ( शब्दायंसूृष्टि ) उ्त्पत्ति- 
स्थिति-प्रल्यरूपसे तीन अवश्थावाला दे । इतना ही नहीं । 


इस सम्पुटकों जागर-स्वप्न-सुषुसि; मान-मेय-माता आदि 
अनेक त्रिपुटियोंसे पुकारते हैँ | इनके बिना इसकी सत्ता 
हो ही नहीं सकती । इन अनेक त्रिपुटियोंमें ब्यात शिव- 
शक्ति-सम्पुट ही छत्तीस त॑स्वोंमे विभक्त होता हुआ विश्व या 
विश्वबीज कहलाता है | कामकलाबिलासमें इस प्रकार लिखा 
है कि यह विमदशंमय अह्लार अथात्‌ अकार शिव तथा दकार 
शक्ति; दोनोंका सामरस्य, जो कि भुवनमण्डरूकों अपनेमें 
निलीन किये हुए है, शिव-शक्ति-सम्पुठफे रूपमें प्रकाशित दोता 
हे । इस संक्षिप्त विवेचनसे स्पष्ट हो जाता है कि शिव-शक्ति- 
सम्पुटके अतिरिक्त विश्व कुछ मी नहीं है । ओर यह सम्पुट 
भी शिव ओर द्वाक्तिका परस्थर प्रतिबिम्ब ही है, अतः 
तम्मूलक प्रपश्नच ( जगन्‌ ) भी सब्र प्रतिबिम्ब या आभास 
ही सिद्ध हुआ। चरद्ध-चन्द्रकाके तुल्य शिव-शक्ति भी 
अभिन्न है | इसलिये शिव-शक्कतिम भेद न होनेके कारण 
आश्रयाअ्रयिमावका भी छाप हो जाता है । इस घमंघर्मि- 
भावके प्रल्लीन हैं। जानसे शिवतक्त घुद्ध चिद्रप गहजाता है | 
फलतः सिद्ध हुआ कि मृल्भूत एक ही अद्वेततत्त है और 
प्रपश्न उससे अन्य है | 


६--( ? ) शिवतस्व-यह अनन्यापेक्ष, दाक्तिबिशिष्ट, पूर्णा- 
निमानी हूँ । 

( ० ) शनि-अड्से अभिक्ष फिल्‍ प्रथझन्सी दिखायी 
पश्नवाली । 


( ३ ) सदाशिव-भष्ट भावखे विश्वकी जाननवाला । 
/ ४ ) इशर-यह जगत्‌ हैं, ऐसा नेदबुद्धिका अधिकरण । 
( ७ ) शुद्धविद्या-इदमात्मक जगवको अपनेसे भिन्न नहीं जानन! 
( ६ ) मायातन्‍्ब-सदाशिवबृत्तिकाी विरोधिनी अविधा और 
पश्मुभावको उत्पादिका | इसको प्रथम कब्नुक भी 
कहते हैं ! 
( ७ ) अविद्या-सब झताका सक्ोच या अन्पशता ! 
( ८ ) कला -व्यक्तिगत करत तब । 
( ९ ) राग-विषयमें अनतृप्ति | 
(१० ) काल । 
(११) नियति-सवब्यापकताकोी आच्छन्नकर एकदेशस्थितिकी 
नियामिका शक्ति । 
( १२-३६ ) सांख्यके पश्चीस तत्व मन, बुद्धि, अहद्बार, 
चित, दह्म इन्द्रियों, पद्भ महाभूस, पश्मतन्मात्रा 
भर जीव । 
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# जिपुरागमर्मे अद्लैशतस्थ # 


भजन 


यहातक अतजिपुरागमसिद्ध अद्वितका दिग्दशन कराया 
गया । अब संक्षेपमें शाह्ूर वेदान्तद्वारा प्रतिषादित अद्वेत- 
तत्वका विवेचन किया जाता है। 


'सुषुप्तिकाले सकले बिलीने' के अनुसार प्रल्यावस्थामे 
जब मातृ-मान-मेय सब प्रकारके त्रिपुटीमय व्यवहार बिलीन 
हो जाते हैं, तब सकल संसाररूपी विवत नष्ट होकर अधिष्ठान- 
भूत केवल परब्ह्म ही स्वरूपावस्थित रद जाता है | यह 
सूष्टिका प्राककाल दे | इसको श्रुतियनि--सदेव सोम्येदमप्र 
आसीत' (हे सौम्य; प्रारम्ममें केवट सत्‌ ही था )--सत्‌ 
आदि शब्दोंसे बोघित किया हे | कुछ भी हो, इस कालल्‍्टमें 
कोई भी भेद नहीं रहता | यह प्रद्य सुपुत्ति भी नहीं हैं, 
किन्तु तुरीयाबस्था है | इसका माण्डक्योपनिपत इस प्रकार 
वन करती है--'भननन्‍्तर भावी प्राणियोंके अदृश्के 
सहकारसे अनादि मायावद्य उस व्यापक्र चिद्रल्ममें क्षण 
उलन्न हुआ | इसके पश्चात्‌ नानाभावात्मक अनेक पदार्थोका 
ज्ञान और उसके बाद उससे सम्बन्ध र्बनेबाली ब्रिःयाका 
प्रादुर्भाव हुआ |? इस इच्छा-जान-क्रिया+्मिका शक्किकों श्रुति 
स््राभाविकी शानम्री कहती हँ | इस क्रियासे भूत- 
सूहमेरिद्रि यादि क्रमसे मायाके उपादानवाल चिदाभाससे प्राति- 
भासिक मिथ्या आभाममग्र प्रपश्चका उदय हुआ | 


यहाँ सुष्टिके अवान्तर भेदकमका वर्णन आवश्यक नहीं 
है। साधारणतः सांग््यशार्त्रम कदह्दी गयी प्रक्रियाका ही 
अनुसन्धान कर लेना चाहिये। भेद इतना द्वी है कि सांख्य 
प्रकृतिकों प्राधान्य देकर जगत्‌कों परिणाम कहता है; वेदास्त 
प्रकृतिका प्राधान्य न मानकर ब्रह्मरूप अधिष्ठानमें मायोपादानक 
जगत्‌को विवतमात्र ( श्रम ) कहता है। इस मतमे अधिष्ठानके 
साक्षात्कार हो जानेसे विक्षेष ओर विक्षेपोके कारण अविद्या 
दानों हट जाते हैं, और सत्यभूत अधिष्ठानसात्र अवशिष्ट 
“ह जाता है। इसलिये वेदान्तियों ( शाइूर अद्वेत ) का मत 
विवर्तवाद कहलाता है। यह अवशिष्ट अधिष्ठान ही 
वेदान्तियोंका अद्दे तत्व है। आभासात्मक प्रपश्नका अधिष्ठान 
शुद्ध चिदब्रक्ष ही दे। यह सत्य, जान ओर निरतिशय 
सुखस्वरूप है। अतः समस्त ब्रह्माण्ड सत्‌-चित्‌-आनन्दकी 
त्रिपुटीसे व्याम है| इसलिये जगत्‌ अक्मसे भिन्न नहीं माना 
जाता । जैसे रज्जुसप केबल प्रतिभासमात्र है, रज्जुसे अन्य 
कुछ नहीं, इसी प्रकार मिथ्या प्रतिभासात्मक जगत्‌ भी 
अधिष्ठानभूत ब्रह्मसे अतिरिक्त कुछ नहीं है। अतएव “ब्रह्नवेदं 
सवभ! सिद्ध हुआ । यही शाइरसतका विवर्तवाद है । 

० 
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इस विवतबादमें छाड्डाा उतसपन्न होती है कि शक्ति, 
रज्जु आदि जड़ पदार्थोंका अप्रकाश अथात्‌ अज्ञानसे आइृन 
होना सम्भव है, अतः उनके अज्ञानसे रजत या सर्पादिसूप 
मिध्याश्ञान हो सकता है। परन्तु विश्वश्रमका अधिष्ठान तो 
नित्यप्रकाशस्वरूप सच्चिन्मय शुद्ध ब्रह्म ही वेदान्तमतमें माना 
गया है । तब इस प्रकार स्वप्रकाद ब्रह्म अज्ञानसे केसे आबृत 
हो सकता है ? और अज्ञान ज्ञान या प्रकाशके अभावके 
अतिरिक्त अन्य बस्तु है भी नहीं जिससे वह शानकों दक 
सके | यदि अज्ञान ज्ञानकों आदत कर सके तो इसका दूर 
करना नितानत असम्भव होगा | ज्ञान और अशान तो 
प्रकाश और अन्घकारके समान परस्परविरुद्ध स्वभाववाले हैं । 
फिर इनका साथ केसे दो सकता हैं ! 

उक्त शह्लाका समाधान मंक्षेपमं करत हैंँ। “कुछ 
अधेरा है| चला; अब अच्छो तरह नहीं दिखायी पड़ता ।? 
इस लौकिक प्रतीतिमं तम और प्रकाशका साथ रहना स्पष्ट 
हैं । 'पूण ज्ञान नहीं हुआ) कुछ कमर है! इस प्रतीतिमें शान 
और अज्ञानका एक साथ रहना प्रसिद्ध है। “मैं नहीं 
जानता! इस कथनम अजश्ञान स्पष्ट हे और उसका प्रकाश 
ज्ञानसे ही हो रहा है | बिना अज्ञानके प्रकाशित हुए, 'में 
अशानी हूँ? कहना 'मेरे मुखर्म जिछ्या नहीं हे” कहनेके 
बगबर होगा । अस्ठु यह सिद्ध हुआ कि ज्ञान और अशानके 
एक साथ रहनेमें स्वतः कोई विरोध नहीं; प्रत्युत उनमें 
भास्य-भासक-सम्बन्ध हे | 

अब प्रश्न रह जाता है कि जब्र ज्ञान अशानका प्रकाश 
ही करता है तो इसका नाग केसे होगा! देखिये ! ये तिनका) 
रूई आदि पदाथ सूथके प्रकाशसे प्रकाशित होते हैं । खूयके 
प्रकाशसे स्वयं इनका कोई विरोध नहीं है, बल्कि भास्य- 
भासक-सम्बन्ध है ) परन्तु यदि तृणादिकों प्रकाशित करने- 
बाला सू्यका आल्लेक यूयंकान्त ( आतिशी शीझा ) द्वारा 
प्रतित्रम्बित हो जाता है ते तत्क्षण तृणादिका दाह कर 
डालता है । ऐसे ही यह नित्य शुद्ध साक्षिशञान स्वतः अशान- 
का पिशची नहीं, किन्तु भासक होता हुआ भी यदि प्रमाण- 
बृत्तिद्वारा प्रतिबिम्बित होता हैं तो तुरन्त अपने भास्य 
अजश्ञानक्रों समूल नष्ट कर देता है । 


पूतरोक्त विवरणसे यह बात समझमें आ गयी कि 
अज्ञान ज्ञानकों कैसे ढक लेता दे | वेदान्तमतमें अज्ञान शान- 
का अभावरूप नहीं है; क्योंकि यद्द तो शक्ति-रजतमें रजत- 
का उपादान दे। अभाष किसीका उपादान नहीं हो सकता । 


डदद 


# अधियया रूत्युं तीर्त्वा विधयाइम्तमदलुते * 
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अतः अज्ञान एक अतिरिक्त भावपदार्थ है। इसीलिये यह 
जशञानकों ढक सकता है। श्रीमद्धगवद्गीतामें लिखा है-- 

अजश्नेगावूत ज्ञान सेन मुद्ान्ति जन्तवः ॥ 

इस प्रकार यह अशान नित्य प्रकाशस्वरूप आत्माकों 
भी आइ्त कर लेता है। अतएव बौद्धोंको “नास्ति ब्रह्म” 
इत्यादि भासित होता है। इतना ध्यान रहे कि ब्क्षका नित्य- 
सिद्ध स्फुरग कभी भी आवबृत नहीं होता, वह “घटः सन्‌ 
( घड़ा है ) इत्यादि रीतिसे सर्वत्र भासित रहता है; नहीं तो 
'मैं हूँ” सबको ऐसा ज्ञान केसे होता ! अन्ततोगत्वा 
चावाकका 'नास्ति ब्रह्म! आदि प्रतीतिका भान भी नित्य- 
सिद्ध ब्रह्मस्फुरणदीसे है; अन्यथा कोई भी भान होना 
सम्भव नहीं । परन्तु आनन्दांश उपयुक्त अज्ञानसे आइत 
रहता ही है | यही अज्ञानका अज्ञानत्व है; और वह भी 
कल्पित, मिथ्या | यदि यह वस्नतुतः सत्य हाँ तो इसका 
विनाश हो नहीं सकेगा। अतः जितना भी दृश्यमान संसार 
है, वह बिनाशी हॉनेके कारण स्वप्नके पदार्थोके समान 
मिथ्या है | जलदहरणादि व्यवहारसे भी घटपटादिकी सत्यता 
सिद्ध नहीं हैं! सकती । यह व्यत्रद्धारकी सत्यता तो स्वम्मे 
भी समान है, किन्तु स्वम्के पदार्थोकों कई सत्य नहीं मानता | 
इसी प्रकार जगस्प्रप्ल और इसका उपादान अज्ञान 
भी मिथ्या है । यही इसमें अज्ञानत्व हे कि युक्तिविरुद्ध 
प्रकाशस्वरूप आत्माका आच्छन्न कर स्वय॑ प्रकाशित 
होता हुआ नाना विक्षपोंका उत्पन्न करता है। यदि यह 
युक्तिसड़्त होता तो यथाथ वस्तु ही कहलाता | प्रपश्च 
दीखता जरूर है, परन्तु बिनाशी द्वोनेसे मिथ्या हैं । 
अतः बिद्वकां कोई उपादान अबइ्य द्वोंगा । ब्रह्म 
निविकार होनेंसे परिणामी उपादान नहीं ही सकता; 
इसलिये कोई दूसरा ही उपादान होगा। और द्वोगा ता 
मिथ्या हीं, क्योंकि तभी तो इसका परिणाम भी मिथ्यां हें। 
सकता है | अतएवं वह परिणामी उपादान मिथ्या अज्ञान 
ही है | यह बडञ्मका सत्य अधिष्ठान पाकर अनेक प्रकारके 
विक्षेप उत्पन्न करता है | इस ज्ञानमें अज्ञानके संयोगक ही 
तो भगवान्‌ श्रीशड्भुराचार्य सत्य और अजडतका मिथुनीकरण 
कहते हैँ । मिथ्या अज्ञानकी निवृत्तिकों मंधक्ष अथवा परम 
पुरुषा्थ और अज्ञानका बन्ध माना गया है । 


प्रसज्धसे अशाननिद्ृत्तिका संक्षेपमं शब्ठासमाधानपूर्वक 
विवेचन किया जाता है | अज्ञाननिवृत्तिमें “निगृत्ति' पदसे 
अभाबका बोध द्वोता है । 


हरी ० ५. ? ओला जे काट 3 “09.2 ल्‍म 


शहा-यदि अज्ञानका ध्यंसाभाव हो ते वह ( ध्वंसामाव ) 
नित्य हंगा | अतः द्वत होनेसे अद्वंतकी हानि होगी। 
उसका अत्यन्ताभाव माननेसे संसारका उदय होना सम्मव 
नहीं होगा, क्योंकि जेकालिक संसगांभावकों ही अत्यन्ताभाव 
कहते हैँ | प्रागमाव माननेसे महान्‌ अनिष्ठट होगा । अज्ञानके 
प्रागभावकालमें तो मोक्ष रहेगा । परन्तु प्रागभाव विनाशी 
अभाव है, अतः इसके बिनाझ होते ही अविद्याकां उदय और 
मोक्षका विनाश होगा। इस तरह मं।क्ष अनित्य हो जायगा । 
ऐसी दशामें अज्ञाननिर्शात्तसि क्या समझा जाय ! 


समाधान-प्रतियोगी पदार्थ जैमा होता है, उसका 
अभाव भी वेसा ही हंता है। इस नियमसे जब अशान 
मिथ्या है तो उसका ध्वंस या निव्वलि भी मिथ्या ही होगी, 
एवं मिथ्या ध्वंसके रहते भी पारमार्थिक अद्वेतकी हानि नहीं 
होगी | जसे--मिथ्या सर्पकां बिनाश सिथ्या हैं, परन्तु मिथ्या 
होते हुए भी सर्पक्री अनुद्ृत्ति नहीं हं।ती; इसी प्रकार मिथ्या 
अज्ञानके मिथ्या ध्वंस्त हंनेपर भी कभी भी मिथ्या अज्ञानकी 
अनुवृन्िकों आशा नहीं हैं। सकती । इससे यह सिद्धान्त 
निकला कि तत्त्वमाक्षान्कार ही अज्ञाननिर्शनि है, अर्थात 
विदयादयकालमे अधिष्ठानका साक्षात्कार हानेके अनन्तर भ्रम 
या श्रममूल अज्ञानका न रहना ही अविद्यानिवृत्ति है। उक्त 
अज्ञाननिदृत्तिका साघन इस मत जान माना गया है, चाईे 
यह ज्ञान श्रवणमननादि; गुदकृपा अथवा तारक मन्त्रच्चारस 
प्रात हा । 


उपयुक्त विबरणसे शांत हूं।गा कि शाड्रर अद्वत शुद्ध 
ब्रह्मस्वरूप है और द्रेंत अनादि मायाकल्पित मिथ्या है। 
इस कल्यित मायाकी निवृत्ति शानसे हाती है | यह वेदास्तका 
सिद्धान्त है। अब पराठकगण त्रिपुगतन्त्रसिद्धान्तके साथ 
अदेत तत्वकी तुलना करें | 

द्वैत ( प्रपश्न ) दोनों मतोंमे मिथ्या प्रतिभासमात्र है। 
शड्ुर इसको सत्यावतका मिथुनीकरण और आगम इसके 
दशिवदाक्तिसम्पुट कहते हैँ। केवल शब्दोंका भेद है । शक्तिको 
अनृतम्धानीय इसलिये कहते हैँ कि परमार्थतः अद्दैत दश्याममें 
शक्ति शक्तिमान्‌ शिवसे भिन्न कुछ भी नहीं है । मोक्ष या 
परमपुरुषार्थकं आगममतमें स्व्रविमर्श अर्थात्‌ स्वरुूपानुभूति 
कहते हैं । शझ्डुरमतमें अविद्यानित्वात्ति, अधिष्ठानसाक्षात्कार 
या अपरोक्षानुभूतिकों मोक्ष कहते हू | यहाँ भी केबल झनब्दोंमें 
दी अन्तर है । परमार्थतः वस्तु एक ही है। इस प्रकार 


# जिपुरागमर्मे 
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दोनों मत अद्वेत तक्त्वकं। स्वीकार करते हैं । आगम शानसे 
मुक्ति मानता है-- 


शारवैद न पुनः स्पृशन्ति जननी गर्से3भकरव नराः | 


ज्ञान प्राप्त करके मनुष्य फिर माताके गर्भमं नहीं 
आते ।? इाडुस्मत भी ज्ञानसे ही मोक्ष मानता हैे। 
“ऋते शानान्न मु'क्तःः ( शञानके बिना मुक्ति नहीं ) | 


विद्योदयसे अविद्यानिवृत्ति दोनों पक्षोंमें समान है । 
हाँ, कुछ भेद अबिद्या और अविद्यानिवृत्तिमें है। शब्डूरमतमे 
मूलाविया ( कारण अविदया ) और वूलाबिद्या ( कार्य 
अविद्या ) दो मानी गयी हूँ | आगमम कशच्चुकोंके अन्तर्गत 
अविद्या नामसे एक ही तत्त्व माना गया है | माद्म द्वाता 
हैं, यह वूलाविद्या प्रपश्नखखानीय है। इसकी निर्वत्त (ध्व॑स) 
आगम भी मानता है। मूलाबिया मायास्थानीय माल्म होती 
है | आगममे विमशतत्व, जिसका आदयाशक्ति भी कहा 
गया दें; ध्वंसशील नहीं हैं । उसकी नित्य माना गया हैं! 
किस्तु नित्य मानते हुए. भी उसका बिल्य मानते हैँ; और 
जब विलय है तो प्रादुर्भाव भी। नित्य पदार्थका 
भी विलय और प्रादुर्भाव होता है--इतना ही इसका मायात्व 
माना गया है | विचार करनपर माद्ूम होता है कि इस 
विमशंशक्तका पुरुष लय और प्रादुर्भाव इस प्रकार माना 
गया है कि जैसे क्रिसी व्यक्तिके पास सकी केचुलीकी भांति 
म्वच्छ ओर सूक्ष्म चादर है। जब पुरेष उस चादरकों 
अपने ऊपर आद लेता हैं तब उस चादरसे आच्छन्न होता 
हुआ अपने प्रकाशसे चादरकों प्रकाशित करता है और 
जब समेटकर उसको निगल जाता हैं तब उसका लग होकर 
अनाबृत झुद्ध अपना स्वस्य प्रकट करता है। वस्तुतः 
चादर है ही | न उसका निगल जानेपर बिनाद हुआ और 
न ओदनेपर उत्पत्ति | वह नित्य है। पुरुषसे किसी भी 
दशामें उसका बियोग नहीं है। अतएवं शिवशक्तिका अभिन्न 
स्वभाव सिद्ध होता है। अब इस चादरखानीय शक्तिके 
लय और प्रादुर्भावमे प्रयोजक क्‍या है; यह हम पहले ही 
कह आये हैं । आगमके मतम यह शक्ति ब्रहझ्की अनन्त 
गशक्तिकी समष्टि है। इसका महेच्छा भी कहां गया हैँ । 
इसका महास्वातन्भ्य है। यह कदाचित्‌ विलीन और 
कदाचित्‌ प्रादुभूत होती है । इसी प्रकार पुरुष ( ब्रह्म ) 


अज्ञैततरव #* 


धंद७ 
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भी मदाशक्तिशाली है। उसके इच्छास्वातन्त्यका विघात 
कोन कर सकता द्ै! इसलिये इस मतमें प्रयोजकके 
अन्धेषणमें कई कठिनाई नहीं है, और न शक्तिके रूय- 
प्रादुर्मावका समन्वय करनेमें कोई दिकत | अस्तु, शाइर- 
वेदान्तमें इस मूलाविद्याके लयको निबृत्ति कहा गया है । 
इसका साधारण अर्थ ध्वंस अथवा विनाश है । इस ध्वंसको 
लेकर इस मतमें बड़े तक-बितक हुए हैं। किसी अनादि भावका 
ध्यंस कैसे हो सकता है? ध्वंस नित्य है वा अनित्य आदि | 
परन्तु परम सिद्धान्तम आत्ममाक्षात्कार ही अविद्यानिववत्ति 
माना गया है। इष्टसद्धिकार लिखते हैं कि मोहाभाव 
आत्मा ही है । विचार करनेपर यही माच््म हं।ता है कि 
अविद्यानिर्वेत्ति आत्माके अतिरिक्त कुछ नहीं | तब अविया 
क्या हो गयी ! उसका न तो कोई अतिरिक्त ध्वंस हुआ 
और न काई उसको अस्यत्र उठा ले गया। इससे यही 
मिद्ध होता हे कि वह अनादि और नित्य है; हाँ, छीन 
अवध्य हूं। जाती है । इस तरह निद्नत्तिपदका गूढार्थ लय 
दी सज्ञत हुआ । अब प्रश्न हो सकता है कि स्पष्टार्थक लय 
शब्दका ही प्रयोग वेदास्तमे क्यों नहीं किया गया। इसका 
विशेष ओर तथ्यविवेचन तो इतिहासक्ञ विद्वान ही कर 
सकते हैं, परन्तु कुछ विद्वानोंकी धारणानुसार यह कहा जाता 
हैं कि वेदसे आगमतन्त्रक उदय हुआ और काल पाकर 
परम्परामें बेगुण्य आनेसे शक्तिपूजनका प्राबल्य हो गया। 
यहातक कि बुद्ध भगवानके उपदेशोंके अनन्तर भी शक्ति- 
पूजनम कमी नहीं हुई, चाद्दे प्रकारमेद भले हो गया हो । 
इमालेये कहना चाहिये कि शक्तिपूजन बौद्धमतका अज्ञ-सा 
हैं। गया | इसके अनन्तर वेदान्तद्शनकार तथा भाष्य- 
व्याख्यानकर्ताओंने “श्रद्दतिधुतदुग्धवत्‌” न्यायसे इस परम 
आराध्य शक्तिखानीय मायाके आगे “निवृत्ति' पद देकर 
स्वंसाधारणकी दृष्टिमे इसकी अनित्यता बंधध करानेका प्रयक्ष 
किया । लेखकका यह आग्रह नहीं है कि उपयुक्त विद्वानों- 
का मत यथाथ ही है, परन्तु यह भी नहीं कद्दा जा सकता कि 
उसमें कुछ तथ्य नहीं है। क्योंकि स्वयं भगवान्‌ शह्लुराचाये 
भी शक्तिमाहात्म्य गाते हैं ( (शिवः शकत्या युक्त:ः )। हो 
सकता है भक्तोंके लिये यह उपदेश हो, और स्वबंसाधारण; 
जिनको बौद्धमतीय शक्त्युपासनासे हटाना था, उनके लिये 
एसा प्रयोग किया गया हो | 


न--ग्यी की सडक 


योगसे दी वेदान्तकी उत्पाति 


( लेखक-अऔी युत स्वामी मौक्तिकनाथजी ) 


बिना ज्ञानके मुक्ति नहीं होती७, शानसे ही मुक्ति होती 
है |, इसके विपरीत अशानसे बन्धन होता है | अतः यह 
सर्दसम्मत सिद्धान्त है कि कैवस्यपदकी प्राप्ति केवल श्ञानसे 
ही होती हे$ | ज्ञान दो प्रकारका होता है-एक शास्त्रजन्य 
ओर दूसरा विवेकजन्य | इनमें शाल्मजन्य ज्ञान निम्न भेणीका 
है; र्योकि “न निवर्तेत तिमिर कदाचिद्ीपवार्तय! ( दीपक- 
की बात करनेसे ही अन्धकार कभी दूर नहीं हो सकता )- 
इस उाक्तके अनुसार केवल क्षासतत्रजन्य शान कभी मोक्षका 
साधक नहीं है| सकता | परन्तु जो योगाह्ोके अनुष्वानसे 
होनेवाला विवेकजन्य ज्ञान है वहीं मुक्तिमन्दिर्के द्वारके 
किवाड़ोंकी तोड़नेमें समथ है--यह मभी शाम्रोंका सिद्धान्त 
है | विष्णुपुराणमें भी कहां है-- 
आगमोत्थ विवेकाश् द्विचा ज्ञानं तदुच्यते । 
शब्दबह्या गममय पर बहा विवेकजम्‌ ॥ 
/5॥ "| ६१; 
जान दो प्रकारका है-शास्त्र अन्य और विवेकजन्य | 
इनमें शब्दब्रझ्मका शान शाख्जन्य है और परखब्रह्मका 
विवेक जन्य ।' विवेककी प्रापतिका उपाय महा पलन्नलि 
योगदद्शनमें बतलाते हैं-- 
योगाहुानुष्टानादशुद्धिक्षगे ज्ञानदीसपिरा विवेकख्यातेः । 
इस सूत्रकी व्याख्या यों हे--थोगके साधनरूपसे जो 
अगले सूज्रम कहे जानेवाल है वे दी यागाज्ञ हं;>< उनके 
अनुष्ठानसे अर्थात्‌ उत्साइ और श्रद्धाके साथ गुरकी बतलछायी 
हुईं साधनाके अनुसार उन योगाओओोंका सम्पादन करनसे 
अशुद्धिका क्षय दा जाता है; यहाँ 'अशुद्धि! शब्दसे उस 
पशञ्मपत्रा अविद्याका ग्रहण है जिसके द्वारा उनक्रमण और 
गमनागसनका आश्रय लेकर जीव रहटके घड़ोंकी तरह इस 
संसारसागरम श्रमण करता रहता है--ऐसी अवियारूप 
# की जानाश्न मुक्ति: । 
+ झानान्मुक्ति: । 
६ बन्धों विपयंयात्‌ । 
॥ शानादेब हि कैवल्यम्‌ ! 
» यमनियमासनप्राणायामप्रत्याहारधारणाध्यानसमापयोपष्टा- 
बड्ानि ( यम, नियम, आसन, प्राणायाम, प्रत्याहार, बारणा, 
ध्यान और समाषि--ये योगके आठ अंग हैं )। 


अश्युद्धका क्षय अर्थात्‌ तिरोभाव (छोप ) होता है अथबा 
उसके बीजका दाह-सा हो जाता है, उसका बिल्कुल नाश 
नहीं होता । क्यों नहीं होता ? क्योंकि कारणका लय दोनेपर 
नाश होता है, जैसा कि 'नाशों हिं कारणछयः (१। १२१ ) 
इस सांख्यदशनके सूत्रसे सिद्ध है। तथा-- 
गुणा गुणेजु जायन्ते तत्नेव भ्रविशन्ति अ। 
(झां० प० ३०७५ । २३ ) 

'गुण गुणोंसे ही उत्पन्न दोते और उन्हांमें लीन इते हैं। 

--इस महाभारतंके वचनसे भी उक्त कथनकी ही पुष्टि 
होती है। विज्ञानवेत्ताओंका कहना है कि ईश्वरकी खृष्टिमें 
किसी भी पदार्थका आत्यन्तिक विनाश नहीं होता। अन्यथा- 

न निस्यशुरवुद्मुकतस्वभावस्थ तद्योगस्तद्योगाशते । 
( मा० 4द० १। १०९) 

“नित्य शुद्ध बुद्ध मुक्त स्वभाववाल पुरुषका प्रकृतिसे 
संयोगके अतिरिक्त बन्धन नहीं दीता--इ त्यादि बचनोंका 
कोई महत्व नहीं रह जाता । इस प्रकार पूत्रोक्त अशुद्धिका 
भय हू। जानपर शानदीमि हं।ती है । जिसके द्वारा सजातांय 
और बिजातीय वस्तुओंकि विभागपूर्वक त्याज्य और प्राह्य 
वस्तु जानी जाय वही झ्ञान हैं । 

सर्वे वै शानिनों लोके पश्चुपक्षिर्गादय: । 

“मंसारमे पशु, पक्षी और मृग आदि जितने भी जीब दें 
मर्भा ज्ञानी दें !! 

“इस लोकातिके अनुसार आहार, निद्रा, भय और 
मैथुन आदिके शानमें आमक्त हुए. सर्वलाधारण जीवॉमे 
ज्ञानका सम्बन्ध नहीं मानना चाहिये । अपितु योगाडंकि 
अनुष्ठानक बलसे अविया-लताका उच्छेद कर देनपर 
धीरे-धीरे जा आत्मस्वरूपकी प्राप्ति दती हैं उसी ज्ञानकों 
तल्शोने ज्ञान माना है। उसी शानकी दीतप्ि--अभिव्यरक्ति 
अर्थात्‌ प्रकाश होता है। यदि कहो, शानका प्रकाश कब्तक 
अभिव्यक्त द्वोता है? तो इसका उत्तर सूत्रमें ही बतलाया 
गया है-- 

“भा विवेकक्यातेः' 

अर्थात्‌ जबतक विवेककी ख्याति यानी पूर्णतया प्राति 
ने हो जाय तबतक | 


# योगलसे ही थेदाम्तकी उरपशि # 





के अ्यी आओ बनी फिती. ऋजआगिना ह्च्ता बजा +# आय. कु का बता अभा 


विवेकक्यातिपयंस्त श्य भ्रकृतिचेष्टितम्‌ । 


'जबंतक बियेककी ख्याति न हो जाय तबतक प्राकृतिक 
चेश द्वोती रहती हे ।! 

-इस पश्चशिखाचार्यकी उत्तिसे भी यही बात सिद्ध 
होती है। विवेक उसको कहते हैं जिसके द्वारा ब्रह्म आदिके 
शानका विवेचन--अवधान अथांत्‌ निश्चय किया जाय । 
ऊपर जो कुछ कहां गया; सबका सारांदा यहाँ दिया 
जाता है-- 

यह अन्तबांमी आत्मा निगुंण द्वोकर भी कूटरथ नेक 
कारण एकरस हैँ और सच््चादि भिगुणमयी प्रकृतिदर्षणंक 
समान पुरुषका अनुसरण करती हैं | जिस समय वेरास्य- 
सहित अष्टाज्ञयेगके अनुष्ठानरच्प जलसे इस प्रकृतिरूप 
दपणको थे। दिया जाता है उस समय अविया, अस्मिता 
आदि छ्लेशरूप मलसे रहित हो जानेपर इस प्रकृतिदपणर्मे 
पुरुषका वास्तविक स्वरूप प्रतिबिम्बित होता है, जिससे 
यह पुरुष विवेकमर्यी ज्योतिका प्राम कर लेता हैं और-- 


तू प्रकृति हैं में पुरुष हूँ 

तू जड़ है में चतन हूँ 

तू दृश्य हैं में द्रष्टा हूँ 

तू कर्जी है मैं अकर्ता हूँ 

तू नाचनेवालो दे में तेरा दशक हूँ 
तू विकृत होती हे मैं निर्विकार हूँ 
तू चब्चला हे मैं अचल हूँ 

तूँ संघातरूपा है मैं एकरूप हूँ 
तू हृदयलता दै में छतासे मुक्त हूँ 
तू अंदर रहनेवाली है. मैं कूटस् हूं 

तू भ्रान्त है में निश्नान्त हूँ 
तू मुक्त होना चाहती है. में नित्यमुक्त हूँ 


--इत्यादिर्पसे प्रकृतिके दाषोंको स्कफुटित करता हैँ । 
इसके बाद पुरुषसे संयोग होनेपर भी बह प्रकृति लाजत 
होकर घूंघट लटकायी हुई कुटवधूकी तरह पुरुषसे संभोगके 
लिये हाव-भाव और कठाक्षोंका प्रदशन नहीं करती । इसी 
बातकोी भागवतमें भी केसे अच्छे दंगसे कह्दा गया है-- 

भुक्तमोगा परित्यक्ता दृष्टदोपा व नित्यशः । 

नेश्वरस्याशुभ॑ घत्ते से महिज्लि स्थितस्य च॥ 


(३।२७। २४ ) 


'जो उपभोग करके त्याग दी गयी हे, जिसके प्रतिदिन 


डे 
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दोष देखे जा रहे हैं, ऐसी वह प्रकृति अपनी मद्दिमामें 
स्थित हुए, इश्वर ( पुरुष ) का अमख्नल नहीं करतो ।! 


बी चर जी पक की 


इधर, पुरुष भी उस विमल प्रकृतिदपषणमें सरोबरके 
भोतर मतिब्रिम्बित हुए तठके वृक्षोंक्री भाँति प्रतिब्रिम्बित 
होकर सम्पूर्ण ग्राह्म और त्याज्य वस्तुओंका संकलन करता 
हुआ निर्लेप अलाबू ( तुम्बी ) की तरह स्वभावतः केवल 
होकर भी योगाभ्याससे केवल्य नामक आनन्‍न्दका अनुभव 
करता है; जेंसा कि भ्रृतिमें कहा है--- 


यथव बिम्ब झरदयोपलिप्त 
तेजोमय आजते तस्खुभान्तम्‌ । 
तद्वास्मतस्व॑ प्रसमीक्ष्य. देह्ी 
एक: कृतार्था भवते बीलशोकः ॥ 
( इवेता० २ । १४ ) 


“जिस प्रकार दर्षण श्वेत मिट्टी ( चूने ) से मॉजनेपर 
शुद्ध देकर प्रकाशयुक्त हो चमकने लगता है, उसी प्रकार 
जोव अद्वितोयरूपसे आत्मतत्त्वका साक्षात्कार करके शोक- 
रद्दित और कृताथ हो जाता है ।” 


क्रेवल शाम्त्रीय शान रखनेवाले वेदान्तियोंकी यहददी 
चरम समाधि हैं; परन्तु परअ्ह्मकौ प्राति तो विवेकजन्य 
जानसे ही होती है ओर विवेक होता हे अशज्भयोगके 
अनुष्ठानसे । योगाम्यासके बिना कोई भी श्रुष्क बेदान्ती 
परबह्मको नहीं प्रात कर सकता | कटद्दा भी है-- 


निर्विकल्पकसमाधिना स्फुट ब्रह्मतस्‍्वमवगम्यते ध्रुवस्‌ । 
अन्यथा चलतया मनोगतेः प्रसध्ययान्तरविभिश्वित भजेद ४ 
( विवेकचूडामणि ३६५ ) 


(निविकल्प समाधिक्रे द्वारा ही निश्चितरूपसे ब्रह्मतत्त्व- 
का रुफुट शान होता है, अन्यथा मनकी चशम्बल गतिके कारण 
बह ब्रह्मतत््व विजातीय प्रतीतियोंसे मिश्रित हो जाता है ।! 


परन्तु सदा ही शरिद्रियोंका रस भोगनेबाले, 
धन आर महलोंमें आनन्द मनानेवाले; सोनेके कुण्डल 
पहनी हुईं सुन्दरी रमणियोमें राग रखनेवाले, पुत्र, मित्र) 
ख्री और क्षेत्र आदिसे उदासीन न रहनेवाले, ग्यथ ही 
आत्मवादपर विवाद करनेवाले, कपटभावसे गेरुए, वस्त्र 
धारण करनेवाले मिथ्याचारियों और अपने अन्तःकरणमें 
चण्डियों ( मानिनी वनिताओं ) का चिन्तन करनेवाले 
नामधारी योगी, संन्यासी, विरागी। ब्क्षवादी; परमहंस, 
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कर्मयोगी, महात्मा आदिको निर्विकल्प समाधिक्री सिद्धि 
नहीं होती। इसलिये जो लोग--- 


“'क्रियायानेतव अक्वविदां वरिष्ट: ।! 
(क्रियावान्‌ ही ब्रह्मवेत्ताओंमें अत्यन्त उत्तम है |” 


--इस श्रुतिके रहस्यकी अवदेलना करके घर्मांचरण 
और समाघिसे छन्य द्वोकर 'मैं ब्रह्म हूँ', यह आत्मा अह्म 
है, “वह ब्रह्म तू है? इत्यादि बेदिक वास्देवताको अपना 
पेट पालनेके लिये घर-घर नचाते फिरते हैं, वे केवल शाग्रका 
शान रखनेवाले वेदान्तो शोचनीय हैं । क्योंकि वेदकी 
ऋचा भी यही कहती है-- 


(मुण्डक० ३।१।४) 


यस्तस्न॒ वेद किसया करिष्यति' 
( इवेता० ४ | ९ : ऋ० वैं० १ | १६४ । ३५ ) 


यही नहीं, श्रुति योगरहम्यका भी उपदेश करती है-- 


नायमात्मा प्रबचनेन ल्भ्यो 
न मेघया न बहुना श्रुतेन | 
यमवैषध वृणुते तेन. लुम्य- 
म्तस्थेष आश्मा विजृणुते तनू:< स्वाम । 
(मु० ३।२।8 ) 


'क्ेवल वेदोंकी व्याख्या, बुद्धि या अधिक शाम्त्राध्य यन- 
से इस आत्मतत्वकी ग्रामि नहीं दी सकती। यह आत्मा 
जिस पुरुपषका वरण करता हैं उसके ही समक्ष यह अपने 
खरूपकों प्रकट करता है |” तथा--- 


बेदान्तविशानसुनिश्चिताथों: 
संन्यास योगाद यतय:ः शुद्ध सत्त्वा: । 
ते प्रझकोकेष_ परान्तकाछे 
परासताः परिमुच्यन्ति सर्वे ४ 


(मु० ३ ।२।॥६ ) 


इस श्रुतिका अभिप्राय बह है--वेदान्तसिद्धान्तके 
द्वारा संन्‍्यासीकों सम्बोक्षितकर भगवती श्रुति योगकी 
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महिमा प्रकट करती हैं--“जिसने संन्यास कर लिया हे उस 

संन्‍्यासीकों ही यहाँ संम्यास कहा है | संन्यास शब्दमें मतुप्‌ 
प्रत्ययके अथमें 'अझ् आदिभ्योध्चू (५।२। १२७ )! 
इस पाणिनिसूजसे “अच्‌! प्रत्यय हुआ है, इसलिये संन्यास- 
का अर्थ है संन्यासी। श्रुतिके 'संन्यास ! योगात्‌' इस 
पदमें संन्यास शब्दके सम्बोधनका रूप है; अर्थात्‌ दे संन्यास ! 
है संम्यासिन्‌ |! योगात्‌ू--अष्टाजयोगके अभ्याससे जिनके 
अन्तःकरण शुद्ध हो गये ई-- ऐसे प्रयक्षणीक् यति--गोगी 
लोग लिझ्देहका त्याग करते समय सर्बोत्तम अमरभावकों 
प्रात होकर ब्ग्मरू्प लोकमें मुक्त हो जाते ई--जम्में एकी- 
भावको प्रास्त हैं। जाते हैँ |! पूर्वोक्त प्रक्रियांकी सिद्धिके 
ल्ये श्रुति वेदान्तसिद्धान्तका प्रतिपांदन करती है--वेदान्त- 
विशानसुनिश्चिताथों:; बेदान्तोंका जो विज्ञान है उसे वेदान्त- 
विज्ञान कहते हैं, उसमें ये अच्छी तरह निश्चित किये हुए 
मिद्धान्तभूत अर्थ हैं ।' तात्पय यह कि वेदास्ती संन्‍्यासियोंके 
ये ही सिद्धान्त है कि पृव्रोक्त सभी योगी योगसे शुद्धचित्त 
होकर लिल्नदरारका त्याग करते समय परम अम्तमावको 
प्रात हाकर मुक्त हो जाते हैँ। यहाँ “वेदान्तविजञान- 
सुनिश्चितार्था:? इस पदमें बहुबचनका प्रयोग अत्यन्त आदर 
प्रद्शनके न्विये । रुफृतिमें भी पूर्वोक्त सिद्धान्तका ही 
समथथन किया गया है-- 


'आत्मजश्ञानन मुक्ति: स्थात्तल्न योगादहते नहि।! 
(स्क० पु० का० खें० ४२ । ४२ ) 


£ मुक्ति आध्मज्ञानसे हाती है और आत्मशान बिना 
यागाभ्यासक नहीं होता |! 


इसलिये शुध्क वेदान्तपरिभाषाका अध्ययन छोड़कर 
यागास्यासम मन लगाना चाहिये। किर समय आनिेपर 
ये।गसे ही बदान्तशानकी उर्त्पत्ति हैं| जाती है । 


७“ शान्ति: शान्तिः शान्ति: 


--+*ब्सकरलकार5ुू+>--- 


१-अई्ं मज्लाक्षि । २-अयमात्मा जह्य । ३-क्वमसि । 


वेद और यज्ञ 


(छेखक-पं "श्रीराम चन्द्रजी उपाध्याय “रण, साहित्याचायं, “विशारद' ) 


भारतवर्ष सूष्टिके प्रारम्मसे ही धमंप्रधान माना गया 
है | धमेका आधिर्भाव बेदसे हुआ है #। और वेद ईश्वर- 
का ज्ञान है। आदिकास्में विद्यासम्प्रदायके प्रवतेक ब्रह्मादि- 
गुरुपरम्परासे महषियोंकों बेदका श्रवणमात्र हुआ था; 
इसलिये बेदकों “श्रुति! तथा 'आम्नाय' भी कहते हैं | हिन्दू- 
धर्मके प्रमाणग्रन्थोंमे श्रुतिका शिखर सबसे ऊँचा, एवं 
ज्यादा मान्य है । मनुने भी कहा है--“घर्म जिशासमानानां 
प्रमाणं परम श्रुतिः |” स्मृति भी वेदके अनुकूल रहनेपर ही 
प्रामाणिक समझी जाती है। जैसे मनुने कहा है-- स्वस्थ च प्रिय- 
मात्मनः' ; 'आत्मनस्वुश्टिरिव च! | अगर आपका प्रिय काय तथा 
स्वेच्छाचार वेदप्रतिकूल है; छोकगहित है, तो वह घम्म 
कदापि नहीं कहता सकता-चाईे उसे लाख स्मृति प्रतपादन 
करती दा। इसलिये बद स्वतःप्रमाण माना गया है, बाकी 
सब परतःप्रमाण हैं । जिस प्रकार किसी गज्यकों चलनेके लिये 
एक राजाकी आवश्यकता हैोती है. क्योंकि बिना शासनकताके 
राष्ट्रका उत्थान होना नितान्‍त दु्लूभ हैं, उसी प्रकार 
चीदह भुवनोंकि अधिपति ईश्वर संसारके शासक प्रभु हैं । 
और उन प्रभुका कानून साक्षात्‌ बेद हैं| क्योंकि कानूनसे काय- 
की अंस्वढा बेंधती हैं और सिलासलेबार चलनेवाले कार्यका 
नाश सहज ही नहीं हाता | इश्वसर्के कानूनस्वरूप वदम 
कोई भी विपय बाकी नहीं रह गया दे | कहीं सूक्ष्म, कहींपर 
विशदसरूपसे सभी विपयोंपर प्रकाश डाला गया है| मनु 
भगवान्‌ स्वयं कद्दते हैँ--भूत भव्यं भविष्य च सब बेदात्‌ 
प्रसिध्यति' । इसमें मनुप्यकों सुखी जीवन व्यतीत करनेकी 
अम्ृतमयी बूटी मन्त्ररूपसे आक दी गयी हैं। वेदक बताये 
विघानसे चलनेमें मनुष्यमात्रका कल्याण है। क्योंकि बेद- 
प्रतिपादित कर्का ही नाम धर्म है। धमंसे धनकी वृद्धि 
होती है, और घनवृद्धिसे जनका सुख होता है | मनुष्यमात्र- 
का जीवन-मरण, सुख-दुःख, भय और कल्याण सभी कम- 
पर निर्भर है। ये श्रीमद्धागवतके अक्षर स्पष्ट हें ! 


कर्मणा जायते जन्तुः कमंणेबाभिलीयते । 
सुख दुःख भय क्षेम कर्णेवामिपथते ॥ 


भगवानजे सख्यं अजुनसे गीतामें कद्दा है कि संसार भोग- 


# वेदादमों हि लिबंसो।' 


भूमि नहीं, कमंभूम है। इसलिये त्यागियॉंकों भी निम्न- 
दे 
लिखित कमका त्याग नहीं करना चाहिये ! 
यज्ञदानतपः कम न त्याज्य कार्यमेव तद । 
यज्ञों दान॑ तपश्चेद पावनानि मनीषिणाम # 


“यज्ञ, दान और तपका त्याग न करना चाहिये | क्‍्यों- 
कि इनसे बुद्धिमानोंका चित झुद्ध रहता है ।? विचारमें धासना- 
की बू नहीं आती; और आकर भी मभनुष्यकों बिगड़ने 
नहीं देती ! 

तस्मादसक्त: सतत काय कम समाच्चर | 

असक्तो ह्माचरन्‌ कर्म परमाम्ोति पूरुषः ॥ 


“इसलिये कमफलकी आशासे रहित होकर, निरन्तर 
नित्य नेमित्तिक कम किया करो | क्योंकि फलकी आशा न 
करके जे। मनुष्य कम करता है, वह मोक्षकों प्रात्त करता है ।? 
और “कमंणेव हि संसिद्धिमास्थिता जनकादयः?--कर्मसे 
जनकादि राजाओंने ज्ञानसिद्धिको प्रास किया | अतः “कुरु कमेंव 
तस्माच्चव पूर्व: पूर्वतरं कृतम/--पहलेके छोगोंने जो कर्म किया, 
वही कम तुम भी करो। भगवानने भी कर्महीकों प्रधान 
मानकर उसीका उपदेश अजुनकों दिया ओर कहा कि--जो 
कुछ कम करो “तत्कुरुष्व मदर्पणम्‌” वह मुझे समपंण करो । 
अछ़ कमहीके विपयपर नीतिशिरोमण चाणक्यकी अनोखी 
सूझ देखिये । उन्होंने इस विपयकी बड़े मनोरज्नक ढंगसे 
कहा है-- 


स्वयं कर्म करोत्यात्मा स्वयं तत्फलमइनुते । 
स्वयं अमति संघारे स्वयं तस्माद्विमरच्यते ॥ 


अथांत्‌ दरीरमें रहनेवाले आत्माकी प्रेरणासे ही मनुष्य- 
की प्रवृत्ति सत्कर्म वा असत्कर्ममें होती हे | वस्तुज्ञानमें भी 
आत्मा और मनका संयोग ही प्रधान कारण माना 
गया है! क्योंकि जब हम बाजार धूमनेके लिये निकछते हैं, 
तब दूकानमें एकसे-एक सजी सुन्दर वस्तु हमारी इृष्टिको 
खींच लेती है । अब उन दृष्ट वस्तुओंका स्मरण जरा अपने 
विस्तरेपर बैठकर तो कीजिये । आपके स्मरति-पथमें वही 
वस्तु आवेगी जिस वस्तुपर आत्माके साथ मनका पूरा प्रतिबिम्ब 
पड़ा होगा। क्योंकि आत्माके साथ मनद्वारा किया हुआ 
वस्‍्तुका शान मनुध्यके मस्तिष्कमें मंडराता रहता है। बाकी 


छ3र 


# अधियया सुत्युं तीत्याँ बिद्ययाउम्तमइसुते 
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सब शान छत हो जाते हैं | भात्मा अपने किये हुए कम- 
को आप भोगता और उसी फलके अनुसार संसारमें 
आकर योनियोंमें भ्रमण करता है; क्योंकि जीवका जन्म कमे- 
के आधीन है । और स्वयं उससे मुक्त भी हो जाता है | 
सत्रसे विचित्र बात तो यह है कि इस संसाररूपी 
परीक्षाभूमिमें कर्तव्यका इम्तहान पास कर लेनेपर खग्गंरूपी 
युनिवर्सिटीसे मनुष्यकों सुन्दर सार्टिफिकेट प्रदान किया जाता 
है, जो अनुत्ती्ण हुए उन्हें भी, यदी आधुनिक यूनिव- 
सिंटीसे अन्तर है | जो इस संसारमें आकर कतंव्यकी परीक्षा 
पास कर गये उनके आनन्दका क्‍या ठिकाना है | 
पहुंचते ही देवदूतोंद्वाग शुभ स्वागत, स्वर्गके सुन्दर 
भवनमें वास; पारिजातमज्ञरियोंसे खुशभित नन्दनवनका 
विहार नसांब होता है। बाद जब गरुण्य शोष हो गया। तब 
संसारमें आते समय उन्हें निम्नलिखित सार्टिफिकेट दिया 
जाता है-- 


स्वर्ग स्थित्तानामिष्द जीवलोके 
पसवारि चिह्तलानि वसन्ति देहें। 

दानप्रसकर मथुरा च वाणी 
देवाचन जआह्ाणतपर्ण ऊजभ 


(चा० नी० ) 


'स्र्गमें रहनेवाले मनुष्यके शरगीरम चार चिह्ू सदा 
मोजूद रहते ई--दानमें श्रद्धा; मीठा वचन, देवताओंकी 
पूजा और ब्राह्मणोंमें प्रीति ।!' और जो कतंब्यकी परीक्षामें 
केल हो गय4; बे शरीरके फेल करनेपर नरकमें ठेल दिये 
जाते ६ । तन लीहदण्डसे उनका शिष्टाचार किया जाता है | वे 
तपाये तेलमें तरकारीकी तरह कड़ाहीमें डाल दिये जाते हू । 
बाद पाप भोग लेनेपर संसारमें आते समय उन्हें भी 
सार्टिफिकेट मिलता है | ते ये हैं-- 


जत्यन्सकोप: कटुका ञल॑ वाणी 
दरिद्रता च गब्वजनेयु वेरम्‌। 
नीचप्रसकू: कुलददी नसेवा 
चिह्कानि देहें नरकस्थितानाम्‌ ॥| 
(चा० नी० ) 


नरकर्म रहनेवाल मनुष्यके शरीरमें भी नीचे लिखे 
चिह्न इमेशा वर्तमान रहते हँ--अत्यन्त क्रोध, कु वचन, 
दरिद्रता, अपने अन्धु-बान्धवोंमें विराच, नीचोॉंकैे साथ 
सहयवास, अपनेसे दीन कुलके मनुष्यकी सेवा ।” 


३. १७-७२ ४. चन्‍ना मात. प्रात 
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यश कमसे अतिरिक्त नहीं, इसलिये हमने यहद्वॉतक 
कमेका ही राग अछापा । शाखकारोंने भी मनुष्यकी मुक्ति- 
के लिये तोन दी उपाय बतलाये हँ--शान) कमे, और 
उपासना | इसमें ज्ञानकाण्ड सबसे जटिल काण्ड है। 
यह मनुष्यसे कष्टसाथ्य है | इसमें सबसे पहले प्रबवछत मनको; 
जिसे अजुनने “वायोरिवसुदुष्करम!-कट्दकर बश में छाना कठिन 
बतलाया है, उसे काबूमें करना पड़ता हे | इस कायमें 
सफल होनेके लिये योगाभ्यासका आश्रय लेना पढ़ता है । 
ओर यम, नियम, आसन, प्राणायाम, प्रत्याद्दार, धारणा, 
ध्यान; समाधि; ये आठ योगाहज् हैं; इन्हें योगाम्यासकी सीढ़ी 
समझिय्रे । विरले ही आदमी योगक्री सीढीपर चद़ते हैं, और 
चढ़कर पार हो जाते हैं । क्योंकि जभी हम प्राणायामद्वारा प्राण- 
वायुका अवरोध करेंगे, तभी हमारे दशरीरके अंदर रदनेवाली 
प्राण, अपान) व्यान, उदान, समान; ये पाँच प्रकारकी 
वायु-हमारे प्रयक्षका विफल कर देंगी। इनमेंसे किसी 
एकका सश्ञार दोते ही यांग श्रष्ट हो जाता है । अतः ज्ञान- 
काण्ड यागियोंका उपादेय है, साधारण मनुष्य का नहीं । शानके 
बाद अब नंबर कमका है, जिसका विस्तृत विवेचन हम 
ऊपर कर चुके हैं। भगवानने भी 'यज्ञः कमंसु कौशलम!' 
कहकर सभी बेदिक कर्मों यश्ञकों ही प्रधान अतल्याया हैं | 
श्रुति तो उसे साक्षात्‌ विष्णुस्वरूप बतलाती है! “यज्ञो 
वे विष्णु: । कद्धि-मिद्धिकों दनेवाला यह विधान भारतके 
प्रत्येक किसानों और य्हस्थोंसे आहत था| लोगोंकी भ्रद्धा 
इसमें अद्टट थी। तभी तो अन्न ब्रेशुमार पेदा होता 
था। इन्द्र पूबर्जोंको भक्ति प्रेमसे प्रसन्न हं।कर सदा मन- 
माकिक जल बरखाया करते थे। पर आज उन्हीं पूर्व जोके 
वंशज हम ईं, वहां प्रृथ्वी है जो एक बोनेपर एकसे अनेक हं,ना 
तो दूर रहा, उलटा मूलथन भी गायब कर देती है। कृषी सूरत 
जानेपर वृष्टिके बाद ल दिखायी पड़ते हैं, जो हर्ष की जगह दवृदय- 
में हूक पदा करते हैं | इसका क्‍या कारण है, इमलोगोनि 
कभी इस आतका विचारा ? ओर विचाग्कर भी अपने 
आनचारपर ने च्यान देकर सारा दोष कलियुगके माथे 
मद दिया । इस समय जो अलायें हमारे तिरपर मेघकों 
तरह मइग रही हैं, हमें पतनकी ओर ठिये जा रहीई 
तथा उन्नतिम रोड़ अटकाती हैं, उन सबका प्रधान कारण 
सृष्टिके आदि कालमें जिसका ब्रह्माने उपदेश क्रिया था उ+ 
वैदिक कमंका परित्याग, उसकी उपेक्षा एबं अश्रद्धा ही 
हैं। सकती है। उपनिषद्‌ बतलछाती ऐ-- 


ब्रह्माकृत भगवत्स्तुति 
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तल्लोकप्मं। स उ पंवं विष्णः प्रावीविशत्सबंगुण।बभासमस्‌ । 
तस्मिन्खय वेद्मयो विधाता खयस्भुर्व यं सम वदान्‍्ति सोडभूव्‌॥ (मा०३॥ ८। १५) 


बा 5 


# येद्‌ 


बज रा 


और 


यज्ञ # 


बेंऊओे 





सहयज्ाः भ्रजाः सदध्दा पुरोवाच प्रजापति: । 
अनेन प्रसविष्यध्वमेष यो<5स्टविष्टकामधुकू # 
“पहले ब्रह्मा यशके अधिकारी ब्राह्मणोंके सहित प्रजाओं- 
को उत्पन्नकर बोले कि इस यज्ञक्रे द्वारा आपलोगोंकी 
उत्तरोत्तर वृद्धि होगी। और इससे हमेशा आपकलोर्गोंक्ा 
मनोवाड्छित फछ मिलेगा ।! अब यज्ञसे मनोवाज्छित फल 
किस प्रकार मिर्लेगे, इसके लिये आगेका पद्म कहते हूँ । 
देवान्‌ भावयतानेन ते देवा भावयन्तु वः। 
परस्पर भावयन्त:ः श्रेय: परमवाप्स्यथथ ॥ 
“जब आप लोग इस यज्ञके द्वारा देवताओंक! हविर्भाग 
देकर सम्तु्ट करेंगे तब वे दवता लोग भी मनन्‍्तुए हाकर 
आपलोगोंकी वृद्धि करेंगे ( अथांत्‌ जल बरसाकर अन्न 
उपजाबेंगे ) | इस प्रकार परस्पर एक दूसरेक। सम्तुष्टकर 
आपलाग परमानन्दक। प्राम करे गे।' इसी विषयको स्पष्ट करते 
हुए अब कम न करनेसे जा दंप होता है उसे कहते ई 
इष्टानू भोग।नू हि वो देवा दास्यन्ते यज्ञभाविता: । 
तैदत्तानप्रदायैभ्यो यो भुदझके स्‍्तेन एव सः ॥ 





(यउज्ञसे प्रसन्न हाकर वे देवता लोग बृष्टि आदिद्वारा 

निश्चय ही आप लोगोंकी भोग्य वस्तु समपंण करेंगे | अतः 
उन्हीं दवताओंके दिये हुए अन्नादिक भोगोंका उन्हें पश्च- 

महायज्ञादिद्वारा न दकर जा मनृष्य आप ही उन भोगों- 
का भोग लेता है, वद चोर कहल्याता है। गहस्थक पश्चमहायशश 
नित्य करने चाहिये, थे ये हँ-- 

अव्यापरन ब्रहायज्ञः पितयशस्तु तपंणम्‌ । 

होमो देवों बकिभोंतो नुयज्ञो5<तिथिपूजनम्‌ ॥ 

धधद और वदाह्ञादिकका ण्यसूनोक्त विधि पढ़ना 
ओर पढ़ाना ब्रह्मययज्ञ है। पद्धतिवहित विधानसे तरपंग करना 
पितयज्ञ है । भोजनांशका दाम करना देवयज्ञ है। बलि- 
कम करना भूतयश कहाता दे) ओर अतिथि-अभ्यागतोंका 
भांजनादिसे आदर-सत्कार करना दयज्ञ है ।” अतिथि जिस 
गहस्थके दरवाजमे निराश लोट जाता दे, वह अपना सार 
पाप गहस्थकों देकर उसके समस्त पृष्यक ले जाता है-: 
एसा दास्त्रकारोंका मत है । 

अतिथियस्य भग्नाशो गृहात्‌ प्रतिनिवतंते | 

स तस्मै दुष्कृत दक्त्या पुण्यमादाय गच्छति ॥ 


अब आगे यज्ञ करनंवालोंकी श्रेष्ठता प्रतिपादन 
करते हैं । 


६०७--६१ 


मध्आबला हा अन्ना 


यजशिष्टार्तभुजोी यान्ति शर्म सनातनस्‌ । 
नाय छोको»्स््थयश्स्थ कुतोउन्यः कुरुसत्तम # 
“यज्ञ करनेके बाद जो अन्न बच रहता है, उस अमृत- 
रूपी अन्नकों ग्वानेवाला मनुप्य अविनाशी अह्ाकरो प्राप्त करता 
है । ओर जो लोग यज्ञ नहीं करते उनके लिये थोड़ा सुख 
दनेबाला यह मनुप्यछोक भी नहीं हैं, फिर बहुत सुख 
देनवाल्ा परलोक तो कटह्ाँसे है| सकता है ।? और भी 
कहा है-- 
यज्षशिष्टाशिनः सन्‍तो मुच्यन्ते सर्वंकिल्बिये: । 
भुभते ते व्वघ पापा ये पचन्त्यार्मकारणात्‌ # 
“यज्ञके उपरान्त बचे हुए अन्नकों खानेवाला मनुप्य 
पश्चदवत्याजनित पापोंसे मुक्त हों जाता दँ । परन्तु जो लोग 
अपने ही भोजनके निमित्त पाक तेयार करते हैं, देवताओँके 
निर्मित्त नहीं, वे पापी छाग अन्न क्या खाते हैं, मानो पाप- 
हीका खाते हूँ ।! उनका किसी प्रकार कल्याद नहीं हो 
सकता | पश्चदृत्या जे। ग्हस्थोके यहाँ नित्य हुआ करती है 
उन्हीं दं।पोंका दूर करनेके लिये पश्चमहायज्ञका विधान शाखस्नर- 
कारोन बतल्ठाया हैं, जिसे हम ऊपर बतला चुके हैं। वे पश्च- 
हत्या ये हैं--- 
कण्डिनी पेषणी चुलली उदकुम्भी च भाजनी | 
पश्चसूना गृहस्थस्थ ताभिः स्वर्ग न बिन्दति 0 
'आखली-मूसल, चक्की, चूल्हा, मठकी ( जिसमें पानी 
रकक्‍खा जाता है )और झाड़ू या बुहारी, इनके द्वारा ग्रहस्थोंके 
यहाँ प्रतिदिन हत्या हुआ करती है; अर्थात्त्‌ अनेक जीव 
मरत हैं, इस कारणसे उन्हें स्वर्ग नहीं मिठता । अब आगे 
यशसे ही द।ष्ट होकर जगतका पालन होता है, यह बतलाते हैँ-- 
अस्चाद्धधन्ति भूतानि पजजन्यादश्नसंभवः । 
यज्ञारुवति पञ॑नयो यज्ञ: कमंसमुद्धवः ॥ 
“अन्नसे रस; रससे रक्त, रक्तसे अस्थि इत्यादि बनकर 
प्राणी उत्पन्न होते हैं। और अन्न जल्की वृष्टिसे होता है 
और ब्ृष्टि यज्ञसे होती है। और यज्ञ यजमानादि अपने 
कमद्वार करते हैं | स्मृति भी यही कहती है--- 
अभौ.. प्रास्ताहुतिः सम्यग[दित्यमुषतिष्ठते । 
आदित्याजायते वृष्टिवृष्रत्णन ततः प्रजा: ॥ 
अर्थात्‌ “अभ्निमें दी हुई आह्ृुुति सूयछोकको पहुँचती 
है, और सूर्यसे दृष्टि, वृष्टिसे अन्न, और अन्नसे प्रजा उत्पन्न 
होते हैं ।! अब यश्ञमें ब्रह्मकी स्थिति बतलाते हँ-- 


जंजक 


# अविसया युृत्युं तौरथां विच्ययाउमृतमइसुते 
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कर्म अल्योद्धव५ं विद. अज्याक्षरसमुद्धवम्‌ । 

तस्मास्सवंगत अहम नित्य ये प्रतिष्ठितम्‌ ४ 

“यजमानादिद्वारा किया हुआ कम अथांत्‌ यज्ञ बेदसे 
उत्पन्न समझो और वेद, अक्षर, यानी जिसका नाश 
नहीं होता उस परअझसे उत्पन्न हुआ है ! इसलिये सब- 
व्यापक अबिनाशी ब्रह्म सदा यज्ञमें वतमान रहता है।? श्रुति- 
में लिखा है कि सब बेद एक ब्रह्मका प्रतिपादन करते हैं । 
और बेदके एक-एक अक्षरमें ब्रद्मशानका तत्त्त इस तरह 
विद्यमान है जिस तरह दूधके सत्र अंशर्म घी, अथवा तिलके 
सर्वोशमें तल । इसी कारण वेदका नाम दाब्दब्रह्म वा वेद 
भगवान्‌ है । अन्य अवतारंक्ि समान बेद भी भगवानका 
ही रूपान्तर है । इसीलिये भगवानले स्वयं कद्दा है-- 
'वेदानां सामवेदोडस्मि! ( वेदों सामवेद में ही हूँ )। यश 
सर्बब्यापक ब्रह्मकी विहारभूमि है, यह उपरोक्त बातोंसे 


स्पष्ट हो चुका | श्रुति भो यही बात कद्दती हे--“यस्व 
महतो भूतस्यथ निःश्वसितमेतदग्वेदी यजुर्थेद! सामबेदः |” 
अथांत्‌ तीनों बेद उस परब्रह्की श्वाससे उत्पन्न हुए हैं । 
इससे यह सिद्ध हुआ कि उस अविनाशञी ब्रहमसे ही यश्ञकी 
प्रदृत्ति हुई | अतः उसे यज्ञ प्रिय है। वह उसमें सदा 
वतमान रहता है । इसलिये मनुष्यको अवश्य यशकम 
करना चाहिये | 

एवं प्रवतित चक्र नानुवतंयतीह यः | 

अ्रघायुरिन्द्रियारामों मोध॑ पार्थ स जीयति ॥# 

“इस प्रकार परमेश्वरके चलाये चक्रको ( यानी ईश्वरसे 
बेद, वेदसे कम ( अर्थात्‌ यश ); कमसे मेष, मेघसे अज्न और 
अच्नसे प्राणी ) जो मनुष्य अनुष्ठान नहीं करता।-हं 
अजुन ! वह पापी इन्द्रियोंके द्वारा विषयोंगें रमण करनेवाला 
संसारमें बेकार जीता है ।” 


३» तत्सत्‌ 
---*“*0-*--- 
अतीतके पथपर 
( रचय्ता--कुँवर भ्रीजजेन्द्रसिहजी “साहित्यालंकार” ) 

किस अतीतके स्मृति-पटठपर हैं पुण्यतटीका. तीथथरेणु-सी, 

उलझम  रहे-से तार! लुटता रहा. मिठास ! 
सुप्त पड़ी यद वीणा केसी, लछोक-लोकमें वेदध्चनि थी, 

भूला-सा संसार ? ओक-ओकका राम | 
निःश्वासोंकी उथल-पुथलमे सोमपान था, सामगान था, 

स्ोज़ रहे हो प्यार? जीवनका अनुराग | 
अंतस्तलकी मौन व्यथाएँ, दीनद्यालु. सुदीन बने-से, 

सुनता कौन पुकार ! सुखका सदा प्रभात | 
मत छेड़ो, ऐे. पथिक अनाड़ी : सुख-वैभवका विश्व रचा था, 

बीते युगकी वात | सपनेकी-सी यात । 
मानसके सब बाँध पुराने, किससे पूछे, कोन कह्देगा, 

उत्सित. नेह-निपात | वियतमका. सन्देश ? 
बज-वसुथाकी केलि-कटद्दानी, झरिणीके उस पार बसेरा; 

जगतीका सम्मान । बदला हुआ सखुवेश । 
वंशीवटकी लब्ठित तान वह, रंगियकी किस रंगभूमिमें 

मधुवनकी. मुसकान | रेंगी हुई अभिराम ! 


रगमहलसे, ध्वस्त कुटी तक, 
सुखरित द्ास-विलास | 


मायावीकी अज्ञया माया, 
पाय कटद्दों विराम ! 


पच्चोकरण-प्रिवृत्तरण 


( छेखक--पं० श्रीसभाष तिजी उपाध्याय ) 


अनादिप्राणिकमंपरिपाकवबशात्‌ ब्रह्ममें अध्यस्त जो 
अविद्या है वही चिदाभासरूप ईश्वरके साथ तादात्म्यापन्न 
होकर दाब्द-स्पश-रूप-रस-गन्ध-तम्मात्रात्मक आकाश) 
वायु, तेज, जल, प्रथिवीकों पैदा करती है| यथा-अविद्या- 
तादात्म्यापन्ष चिंदाभास ( इंश्वर ) से शब्दतन्मात्रात्मक 
आकादा, उससे स्पशतन्मात्ररूप वायु, वायुसे रूपतन्मात्ररूप 
तेज, तेजसे रसतन्मात्ररूप जल, जलसे गन्धतन्मात्ररूप 
पृथिवी पैदा हुई । 

इनमें 'कार्यगुणा:ः कारणगुणान्‌ लभम्ते' इस न्यायसे 
आकाशादिकारणगुणीका उत्तरोत्तर भूतोंमें संक्रण होता 
है। ये पद्ममहाभूत सम्मिलित होकर शानशक्ति-क्रियाशक्ति- 
विशिष्ट एक स्वच्छ द्रव्यकों उत्पन्न करते हैं। उसी द्रव्यका 
आनशाक्तिप्रधानांश अन्तःकरण है, जो निरचयात्मक बुद्धि, 
तथा संशयात्मक मनके रूपमें व्यवहत होता है तथा क्रिया- 
दक्तिप्रधानांश प्राण हे ये शानशरक्तिप्रधान अम्तःकरण 
तथा क्रियाद्यक्तिप्रधान प्राण समश्रिप हैं | 

इसो प्रकार प्रत्येक महाभूतसे शानशक्ति तथा क्रिया- 
शक्तिवाली दो-दो इन्द्रियोंकी उत्पत्ति होती है। यथा--- 
शब्दतन्मात्र ( आकाश ) से कर्णरिद्रय, वागिन्द्रिय; स्पर्श- 
तन्मात्र ( वायु ) से त्वगिन्द्रिय, पाणीर्द्रिय; रूपतन्मात्र 
( तेज ) से चक्तुरिन्द्रिय, पादेन्द्रिय; रसतन्मात्र जलसे रस- 
नन्द्रिय, गुदेन्द्रिय; गन्धतन्मानत्र प्रथिबीसे घाणेन्द्रिय, उप- 
स्थेन्द्रिय; ये दस इन्द्रियों पैदा हाती हूं । 

बुद्धि, मन) पश्मप्राण तथा दस इन्द्रियोँ, ये सत्रह 
मिलकर लिड्ज शरीर कहलाते हैं | यही शरीर-- 

“हिरण्यमिंव प्रकाशजनको शानशक्तिरुपो गर्भो यस्थ! 

. पगाइस विग्रदके अनुसार जशानशक्ति प्रधान हाॉनसे 
हिग्ण्यगर्भ तथा- 

'धर्वेशरीरावसण्छिन्नक्रियजनकशक्तिमश्वेन 
नुस्यृतम्‌ 

“इस व्युत्पक्तिके अनुसार 'सूत्र' नामसे भी व्यवहृत 
दोता है । 

उक्तरूपेण परिणत ये सूक्म महाभूत भोगायतन स्थूल- 
शरीर और भोग्य विषयके बिना सुख-दुःखसाक्षात्काररूप 
भोगको नहीं उत्पन्न कर सकते। अतः प्रत्येक जीवाव- 
ज्छलेदक दारीरमें स्थोल्यसम्पादनके लिये पश्चमद्दाभूतोंका 
पश्चीकरण आवश्यक है । 


सूश्रव॒द- 


अब यह आकांक्षा होती है कि महाभूतोंका पदश्चीकरण 
केसे हुआ | पश्चीकरणका अथ-- 


'ल पत्च अपल अपनब्ानां पत्चानां करणं पश्लीकरणम्‌' 


जजों पाँच न हं। उसे पश्चात्मक करना है । 

इसलिये प्रत्तेक भूतमें ह्थूलत्वसम्पादनके लिये 
पश्चात्मकत्व आवश्यक है। इस आकांक्षाकी पूत्ति निम्नलिस्वित 
प्रकारसे की जाती है । शब्दतन्मात्ररूप आकाश दो भागोंमिं 
विभक्त हुआ | फिर एक भागके चार भाग हुए. | इन चार 
भागंमिंसे एक-एक भागका आंकाशकों छोड़कर वायु 
इत्यादि चार भूतोकि साथ सम्मिश्रण हुआ । फिर स्पशमात्रक 
वायुके दो विभाग हुए, | उनमेंसे एक भागके चार भाग 
हुए; इन चारों भागोका वायुकों छोड़कर शेष चार 
भूतोंके साथ सम्मेलन हुआ । इसी तरह रूपतन्मात्ररूप तेजके 
दो भाग हुए; उनमें एक भागके चार भाग हुए। इन चारों 
भागोंका तेजकों छोड़कर शेष चारों भूतोंके साथ सम्बन्ध 
हुआ । इसी प्रकार रसतन्माजरूप जलके दो विभाग) 
फिर एक भागके चार भाग; इन चारों भागोंका जलको 
छोड़कर अन्य आकाशादि चार भूतोंके साथ सम्मिलन हुआ। 
इसी प्रकार गन्धतन्मात्ररूप गथिवीके दो भाग हुए, उनमेंसे 
एकके चार भाग; ये चार भाग पृथिवीके अतिरिक्त शोष 
चार भूतंसे सम्बद्ध हुए | 

हम प्रकार प्रत्येक भूत पश्चावयवात्मक हो गया | 
अथांत्‌ सम्मेलनके बाद यदि प्रत्येक भूतके दो भाग किये 
जायें तो एक भाग तो उसका अपना होगा और दूसरा 
भाग प्रस्येक भूतसे सम्बद्ध चतुभांगात्मक होनेसे पदश्च- 
भागात्मक हुआ | उनमें अपने भागके अधिक होनेसे 
उन्हींके नामसे व्यवहार होता हे | यदि अपने भागमें 
भी चार भाग माने जाय तो प्रत्येक भूत अष्टभागात्मक 
होगा | अर्थात्‌ अपने भाग चार और आगन्तुक चार | 

वाचस्पतिमिश्र तथा कल्पतरुकार इत्यादि कतिपय 
आचार्योके मतसे प्रपश्चगत स्थील्यसम्पादनके लिये पदश्चीकरण 
नहीं होता, किन्तु त्रिशृत्करण ही होता है । 

श्रयाणां तेजो5बसानां वरणं व्यापन प्रिवृत्‌-सम्पदा- 
दिस्वात्‌ क्विप्‌ । तस्‍्याः करणम्‌ त्रिदृत्करणस्‌ । 

परस्परम तेज आदिका सम्मेलन; यथा तेजके दो भाग 
हुए, उनमेंसे एक भागके फिर दो भाग हुए, इन दोनों भागोंका 


४७६ 





इिरर 4शीपानर ५... १. कम, /मगक, “तक. “मर ## (हम आौ३ नम म#ताओ का ० ३३, हा“ २०० चकमन कक आफ #मि. अत्क, जनक, की ०. जम भाग भीम भाप बा. आफ. 43.८ अशक हाथ, ढश जाओ जाके कनरीीर.0७.३७,० ७८ अजय इक 


क्रमश: जल तथा प्थिवीके साथ सम्मेलन हुआ । पुनः 
जलके दो भाग हुए; उनमेंसे एक भागके दो भाग किये गये, 
उन दोनों मार्गोंका तेज तथा पृथिवीके साथ सम्मेलन हुआ । 
पुनः प्थिवीके दो भाग किये गये, उनमेंसे एक भागके दो 
भाग करके तेज और जलके साथ सम्मेलन हुआ | आकाश 
तथा वायुका विभक्त होकर सम्मेलन नहीं होता; क्योंकि यदि 
आकाश; वायुका भी सम्मेलन माना जाय तो तेज आदिकी 
तरह उनका भी प्रत्यक्ष होना चाहिये। और पश्चीकरण 
किसी श्रतिमे प्रत्यक्षरूपसे नहीं मिलता। त्रिबृतकरण तो 
श्रति तथा यूत्रसिद्ध हे । यथा--- 

त्रिदृत बिवृतमेकेकां करवाणि' (छा० ६। ३) २ ) 

'संज्ञासू्तिक्ृप्तिस्तु श्रिवृस्कुवत उपदेशात ।! 

( शा० अ० २, पा्‌ू० ४, सू० २० ) 

यदि काई यह कहे कि आकाद। बायुमे स्थौल्य न हनेसे 
उनका व्यवद्दार नहीं होगा, तो परमाणुओंके सूक्ष्म हनिपर मी 
जसे उनका ब्यवहार हाता हैं तद्बवत आकादा; वायुक 
व्यवद्वार्म भी बाधा नहीं | 

गौडब्ह्ानन्दाद्याचायों क मतसे पश्चीकरण ही प्रमाण 
तया न्वायम्िद्ध है। और तिववृत्तरण उसीका उपलक्षण 


# अवियया झ॒ृत्युं तीत्यों विधयया5स्तमइनुते # 
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हे। जसे छान्दोग्यमें “तत्तेजोज्खजत्‌” यह भृतत्रयतष्ट- 
बोवक वाक्य प्रकरणविरोधसे भूतपश्चकका उपलक्षण माना 
गया है | यदि बायु, आकाशझमें स्थौल्य नहीं मानेंगे तो तद्गत 
शब्द और स्पद्के सूक्ष्म होनेसे उनका भी पत्यक्ष न द्वोना 
चाहिये | यदि कहें कि आकाश-बायुमें भूतान्तरका सम्मेलन 
होनेसे रूपबत्ताप्रतीति इनी चाहिये तो इसका समाधान यह हैं 
कि जेसे तेज-पृथिवीके सम्बन्ध दानेपर तदल्पत्वके कारण तेजमें 
गन्धादिकी उपडब्धि नहीं होती, उसी प्रकार अनुद्धतरूप 
इंनेसे प्रत्यक्षकी आपः/त्त नहीं हं। सकती। और भी प्च 
चे्द्रयगगोचरा: इसके व्याख्यानमे इन्द्रियगं।चरदाब्देन 
स्थृुत्यनि भूतानि व्याख्यातानि! पृज्य दाड्राचायजोक इस 
विवरणसे पश्चीकरण ही सिद्ध हता हैँ। तरिवृत्करण हीं 
माननेसे अधेजरतीयन्याय तथा पुगण इत्यादिका भी विराष 
दोगा | आयवणमें सृक्ष्म-स्थुटमहाभूतकथनप्रस्तावमे प्रथ्र्दा 
च पएथितवरीमात्रा चा वायुश्च वा वायुमात्रा हा यह 

त्पक्लोकरणवा।धका श्र,त भी उपलब्ध हाती ते 
पश्चीकरण सर्वथा प्रमाण तथा न्याय[मद्ध £ ! 


-->शश्श््क्छडू १-८ 
वेदान्तदर्शनमें अधिकारिनिर्णय 


( छलेखक--शऔप्राणगोपालकी गोस्वामी पसद्धान्तराण' ) 


सब झाख््म आगम्ममं ही सम्बन्ध, अभिवेय ( प्रासब्य 
विधय ), प्रयोजन ( प्राम्िक फल ) और अशध्रकारी इत्यादि- 
का निर्णय किया गया हैं। क्योंकि जो जिस विषयक 
आधढफ़ार्य नी है, उनके छिये उसे विपयकी आटा चना 


करके यथायोग्य फल प्राप्त करना अमम्भवत्र दें। वदान्त- 
दगनका प्रथम सूत्र हैं 'अथाता ब्रह्मजिशासा |” इस सूत्रका 


भाध्य करते हुए आचार्य श्रीशक्षरन जो व्याम्ब्या की हैं; 
उससे मादूम दाता € कि 'अथ! झशब्दका अर्थ ६ अनन्तर । 
अथांत्‌ नित्यानिवस्तुवचार, इदृोक और परलोकके 
विपय-मं.गेक प्रति विराग, शाम ( अन्तरिन्द्रियनिप्रह ) 
दम ( बहिरिन्द्रयोंका संयम ), उपरति ( बिपयानुभवस 
विरति )) वितिक्षा ( झाताष्णदन्द्वमद्विष्णुता ) समाधान 
( चित्तकी एकाग्रता ), भ्रद्धा ( गुद और वदान्तवाक्यमें 
मुदढ़ विश्वास ) और मुमुक्षुत्व या मोक्षकी इच्छा (इत्यादि 
गुण हानेपर; धमजिज्ञासाके पहले और बादमें दोनों काहमें 
ब्रह्मज्ञानकी इच्छा उत्पन्न हैं। सकती है; परन्तु इन' सब 

साधनोंके न ईं।नेपर किसी समय बहझजिशासा नहीं की जा 


सकती । तास्य यदे कि पूर्वाक्त गगसम्पन्न व्यक्ति ई 
वाम्तनम ब्रह्म जिज्ञासाक अघऊकारी है । अतः दाल्दका अथ 
“इसी कारण £ अथात यजादि क्रियाक फल ( स्वगाद ) का 
अनित्यताक कारण ओर अक्शानके पृरेपराथसम्पादकस्तके 
काग्ण अक्मजान ही मं,क्षप्रात्रका परम भीर चर्स उपाय 
वेदास्तथाश्रसे बताया गया है। यहापर समझनकी बात 
हू हैं कि आचाय दाइर कक साथ ज्ञानका साक्षात्‌ सम्बन्य 
स्वीकार नहीं करते | इसका कारण यह दे कि कर्म आर जान 
अन्धकार और ग्रकादाको तरह परस्पर विरुद्ध धमवाले हूं । 
जमिनकृत पूवर्मीमांसा और व्यासकृत उत्तरमीमांसा 
परस्पर निरपेक्ष दास्त्र ६; अर्थात्‌ इनमेंसे कोई ए+ 
दूमरेफी अपेक्षा नदी रखता | परन्तु श्रीपाद रामानुजाचाय 
ब्रह्मसूजख्थ 'अथ' दाब्दका दूमरें प्रकार अर्थ करते हैं । 
उनका कद्दना ईद कि 'अथ' शब्द का 'अनन्तर! अथ हने" 
भी इसका अथ कमजानानन्तर है। जब जीवका यह अनुभव 
हाता है कि यजादि बद्ायाससाध्य कम करनेपर भें 
स््रगोदर्की प्रामरुप अनित्य फल प्राप्त होता है और फिर 


कः 
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उस भोगसानसे परि/मत कालके बाद मत्यलोकर्म पुनः 
आना पड़ता है, तब वह व्याकुल होकर ब्ह्मज्ञानकी प्रासिके 
लिये उत्सुक होता है । इसीलिये श्रीपाद रामानुजाचार्यक 
मतसे पूर्वमीमांसा और उत्तरमीमांसा दं।नों शासत्र मिलकर 
एक शाख्र हैं; अर्थात्‌ पूवमीमांसाके द्वादश अध्याय और 
बेंदान्तदशन या उत्तरमीमांसांक चार अध्याय मिलकर 
धोडश अध्यायमें वद पूरा हुआ है। केवछ विपयगत विभाग- 
के अनुसार दानोंमें नामभेद है । परन्तु श्रीपाद शझ्लराचार्यने 
ज्ञानकर्मसमुअ्षयवाद ( ज्ञान और कर्मका एक साथ अनुष्ठान 
करने ) का प्रारंभम ही निशकरण कर दिया है | दूमरी ओर 
गमानुजाचायंपाद कद्दते हूँ कि जिस व्यक्तिने वेद, वेदाड़ 
और उपनिपद्‌ शाम्रका अध्ययन किया है; वह जानता हे 
कि शानयून्य कमंका फल नितान्त क्षणमझुर होता है, इसी कारण 
वह सिरशान्ति प्राप्त करनेके छिये अक्षय और अनन्तफल 
ब्रम्मजानकों प्रात्त करसेका अमिलापी होता हैं । स्मृति 
कद्दती टरै--“छ़वा होते अदृढा यज्ञरूपाः)” अर्थात्‌ ये सब 
यजाक्रयाएं, संसारतागर पार करनेक लिये दृढ़ नौका 
नहीं दूँ । ब्रह्म” दब्दकी ब्याग्ब्याम दानों आचार्याका भेद 
स्पष्ट दला जाता हैं | शड्डुराचायपादके मतसे ब्रह्मका स्वरूप- 
टक्षण चिन्मात्र है| परन्तु आचाये रामानुज कहते हैं-- 

प्रह्मदाब्देन स्वभावतोी निरम्तनिश्खिकदोषो5नवचि- 
कातिशयासंख्येयकल्याणगुणगण: पुरुषोसमो 5भिधीयते । 
सवन्र दृहस्वगुणयोगेन हि बद्माशब्दः | दृहस्वश्य स्व॒रूपेन 
गुणैथ । यश्रानवधिकातिशयम्‌, सो स्य मुख्यो5थ:। 

अथ्थांत 'ब्रक्ष! शब्दसे स्वभावतः ही सर्वदोषबर्जित, 
अवधि ओर तारतम्यग्यन्य, अनन्तकल्याणगुणगणसमम्बित 
पुरुषात्तम ( व्रिष्णु ) का बाध होता है। सब स्थानमें बृहत्व- 
गुणके अनुसार ही “ब्रह्म” शब्द प्रयुक्त होता है । वह बृद्दत्् 
री उसका स्वरूप और गुण है | अरथात्‌ जो स्वरूपमें ओर गुणमें 
दृहइत्तम टै, वही “ब्रह्म! शब्दका मुख्य अर्थ है। अतएव 'तह्म' 
शब्दसे असीमगुणनिधि श्रीमगवान विष्णुका हो बोध होता है | 

श्रीरामानुजाचार्यने यह दिखाते समय कि पूव॑मीमांसा 
उत्तरमीमांसाका पूर्व भाग है, वेदान्तदशनके प्राचीन ब्याख्या- 
कार बोधायनका वाक्य उद्धृत किया है | यथा-- 

तदाह छृशिकारः-बृत्तात कर्माषिगमादनस्तर बहा- 
विविदिया । 

अथांत्‌ पूर्व॑सम्पन्न कर्मशानके बाद अक्षकों जाननेकरी 
श्च्छा होती है। 


बेदान्तद्शेनर्मं अधिकारिनिर्णय * 


चना 


है 





आय रिया फाराण 
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श्रीनिम्बाकाचायपादके भाष्यमें भी प्रायः इसी प्रकारकी 
व्याख्या मिलती है। माध्वमाष्यमें यह आया है कि 
नारायणकी कृपाके बिना मोक्षप्राप्ति असम्मव है ओर शानके 
बिना अत्यन्त रूपा भी नहीं होती। इसीलिये ब्रह्मजिशासा 
करनी चाहिये | 


श्रीवक्तमाचायपादने भी अपने अणुमाष्यमें शान और 
कमंका विशेध समझकर इस श्रुतिका उलछेख किया है-- 

यदेव विद्यया करोति श्रद्धया उपनिषद्‌ः वा सदेव 
चीयवत्तरं भवति | ( छान्दोग्य० १ ।१। १० ) 


अर्थात्‌ 'जो ज्ञान, आस्तिक्यबुद्धि और योगके सहित 
क्रिया जाता है, वह अत्यन्त दाक्तिशाली होता है ।? इसील्ये 
ब्रह्मवित्‌ जनक आदिके कर्मोंमें दंवताओंका सान्निध्य देखा 
जाता है | इसके द्वारा, उपनिषश्मतिणय ज्ञान भी कमंके 
लिये उपयोगी है, यह चतुराईके साथ व्यक्त करके ज्ञान और 
कमके विरोघका परिद्वार किया गया है | 


श्रीपादवलदेवविद्याभूषण अपने श्रीगोविन्दभाष्यमें 
कहते हैं--“अथ” शब्दका अर्थ 'अनन्तर' होनेपर भी 
यागांद कमके बाद ब्रह्मजिज्ञासा उचित नहीं है। क्योंकि 
बसे कम करनेपर भी किसी-किसी व्यक्तिकों साधुसंगके 
अभावमें ब्रह्मजिज्ञासकी अभिलापा नहीं होती | फिर बैसो 
थागादि क्रियाएं, किये बिना भी सत्यनिष्ठ साधुसंग करनेवालेमें 
ब्रह्नज्षाककी इच्छा देखी जाती है। शम-दमादि साधनेकि 
विपयमें भी यह नहीं कहां जा सकता कि वे ब्रह्मविद्याके 
अव्ण;हित कारण हैं | क्योंकि तत्त्वज्ञ साधुके संगप्रमावसे ही 
बसी सम्पत्ति प्राप्त होती है। अतएव साधुसंग ही ब्रह्म या 
भगवदनुभूतिका कारण है | सत्संगके बिना भक्तिप्राप्ति या 
भगवदनुमव असम्मव है। यही गौड़ोय वैष्णवाचार्याका 
सिद्धान्त है । 

कमंमात्र ही ज्ञानका विरोधी है; ऐसा नहीं कद्दा जा 
सकता; क्योंकि बृहदारण्यक श्रुति आया है-- 
तमेत वेदानुबचनेन ग्राह्मणा विविदिषम्ति यजश्षेन दानेन 
तपसानदानेनेति । 

अथांत “ब्रह्मचारी वेद-शासत्रकी आलोचनाके द्वारा, 
गहस्थ दान और यशके द्वारा, तथा वानप्रस्थ तपस्था और 
मित भोजनके द्वारा उस परमात्माको जाननेको इच्छा 
करते हैं ।” 

सत्य, तप, जप प्रभ्गति कर्म भी ब्रह्मजिज्ञासुके लिये 
अनुष्ठेय हैं| मुण्डक श्रुतिका कहना है-- 


3८ 


# अधियया मरूत्युं औत्थों बिचया5सूत्तमझ्ुुते *# 








सत्येण सूम्बस्तपसा सेब जात्सा 
सम्यरशानेज अहाचयंजण नित्यम्‌ । 

अवथात्‌ सत्यमाषण, ब्रक्षयय और तपस्थाक़े द्वारा यह 
आत्मज्ञान प्रात होता है |! 

लत्ववेसाओंका संग ही ब्रद्मशानका प्रधान कारण है, 
यह ज्ञास््रोमे अनेक सथानोंमें कहा गया है। नारदादि 
मनर्थोंकों सनत्कुमार प्रभृतिके संगसे ही बह्मज्ञान प्रात हुआ 
था| गीतामें कहा है-- 

तद्दिदधि प्रणिपातेन परित्रनेन सेकया । 

उपदेदयन्ति से ज्ञान श्ञानिनस्तक्वद्शिनः ॥ 

अर्थात्‌ तलवेत्ताओंके पास जाकर प्रणाम, संशय- 
निबारणके लिये प्रभु और सेवा करके तस्वशान प्रा करे | 
तक्त्ववेत्ता लोग तुम्ह॑ं इस ज्ञानका उपदेश देंगे | 


इसी प्रकार गोविन्दभाष्यमें श्रीपादवरूदेवविद्याभूषण- 
ने 'अथ' शब्दकी व्याख्या की है| कमंशानके बाद ब्रह्मश्ञान 
होता है, ऐसा नहीं कहा जा सकता । क्योंकि हम देखते हैं 
कि कमशान होनेपर भी जिसे साधुसंग नहीं प्राप्त होता; उसमें 
ब्रद्ज्ञान प्रात करनेकी इच्छा नहीं उत्पन्न हं।ती | दूसरी 
ओर कमंशानशूत्य अय च सत्यादिगुणसम्पन्न जीबकों 
साधुभेके संगप्रभावसे ब्रह्मकों जाननेकी इच्चछा द्वोती है। 
विशेषतः हरिभक्ति ही चित्तका मल धोनेम सम्यकरूपेण समर्थ 
है। ऐसे स्थलमें कर्मके बाद बह्मशान होता है, ऐसा कहना 
कठिन है ! श्रीभागवतमम लिखा है--- 

'पिबल्ति ये भगवत आर्मनः सत्तामू |” इत्यादि । 


' बछल्‍>पदहर+पइुकज-म इआ०--धआन्पपइुनीपान्‍क, 


अर्थात्‌ भगवान्‌ भक्तोंके आत्माके प्रकाशक हें; 
उनकी कथारूप अमृतकों जो लोग कर्घपुटमें स्थाधित 
करके पान करते हैँ उनका चित्त विषयदूषित होनेषर भी 
झुद्ध हो जाता है ओर पान करनेषालेकों श्रीविष्णुषदकी 
प्राप्ति होती है । 


परमात्मसन्दर्भमें श्रीजीबगोस्वामिपादने साधुकृपाकों ही 
भाक्तिकी प्राप्तिका साक्षात्‌ कारण बतलछाया है। भगवान्‌ 
आत्माराम हैं और तमोगुणसे अतीत हैं; परन्तु परदुःखका 
बंध करनेकी इच्छा दोनेपर तमोगुग चित्तका स्पश करेगा 
ही ।| इसीलिये बहिमुंख जीवोके दुःशथकों श्रीमगवान्‌ नहीं 
जानते, परन्तु चित्तमे दुःखका स्पर्श हुए बिना परदुःस्व- 
निवारणकी इच्छारूप कृपा ही उत्पन्न नहीं द्वो सकती | 
जिसके पैरमें काटा चुभा है, वही वेसी वेदना प्राम्त करनेकी 
इच्छा नहीं करता । जिसे ब्यथाका बोध नहीं हुआ दे, वह 
कभी उस विवयकों नहीं जान सकता । जिस मध्यम भक्तने 
संमारदशार्म दुःखलभोग किया हैं, वी सिद्धदशार्म पहलेके 
दु/खखकों स्मरण करके बहिमुश्र जीवोंके दुःखसे व्याकुल हो 
जाता है और श्रीमगवानसे वैसे बद्टिमुंखी जीवोंके लिये 
प्राथना करता हैं । इस प्रकार साक्षात्‌ सम्बन्ध, भक्ति- 
प्राप्तिक विषय साधुक्रपा ही मुख्य है, भगवत्कृपा गौण 
है। क्योंकि साधुकृराका द्वार बनाकर भगवानकी कृपा 
आगमन करती है। इस प्रकारके बहुत-से विचार सन्दर्भ- 
ग्रग्थमें देखे जाते हैं। अतएव यद्द सिद्धान्त निश्चित हुआ कि 
साधुकृपा ही ब्रह्मजान या भगवदनुभूतिका प्रधान कारण हे । 


--+१४+९७ ४०८५--- 


त्रिगणममय जगत 


( रचयिता-- खर्गीय राजा श्री अजिनर्सिहर्जी बहादुर खेतई-नरेद्ा ) 


रन 
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समुझो, तिग्रुण दि जग उपजाये | 
प्रकृति-पुरुष दो शुण-संगति बिन, ९; 
तनक न वस्तु उपाबे। ८ 

समुझो,  जिगुण हि जग उपजावे ॥ १॥ है / 


५ 


आतम्र एक अखंड फएकरस, रै/ 
गुण तो भिन्न टखाये। 
“अजित! ताहि लूखि ले जो कोई, ै/ 
ग्रहरूप.. है जाये । है 
समुझो, त्रियुण द्वि ज़च उपजाबै ॥२॥ 6७ 


तन्त्रोक़ ज्ञानयोग 


( छेखक--भ्रीश्यामानागजी शा्ी, आयुर्वेदाचाय ) 


अनेक लोगोंकी धारणा है कि तन्‍त्रमें ज्ञानयोंग तथा 
अ्रक्कोपासनाका उपदेश नहीं है, केवछ काली, शिव) शाक्ति, 
आदि सगुण ब्रक्मकी उपासनाविधि ही है। ऐसी परिस्थितिमें, 
तन्‍्त्रोक्त श्ञानयोग तथा ब्रह्मोपासनाके सिद्धान्तोंकोीं व्यक्त करना 
अनुचित न होगा । तन्त्राचाय यागिराज महादेवजीने 
कहा टहै--- 

निद्राभीमैथुनाहाराः सर्वेषां प्राणिनां समाः | 

जश्ानवान्‌ सानवः प्रोक्तो ज्ञानहीनः पशुाः प्रिये॥ 

“आहार-निद्रा-सय-मेैथुनादिका शान. पत्रु-पक्षी, 
कीट-पतंगादि सभी प्राणियोंकों हे, परन्तु आत्मज्ञान केवल 
मनुध्यको ही होता है।जों मनुष्य दुर्लभ मानवजीवन 
व्यमकर आंत्मशान प्राम नहीं करता वह पशुत॒ल्य 
ही है । जो व्यक्ति ब्रझशानसम्पन्न है, वही'मनुष्य' शब्दकों 
साथंक करता है, वही मनुष्य कहलानेके योग्य है । प्राचीन 
कालम इस शानके अनुमन्थानके लिये अनेकविध्र तपम्याएं. 
की जाती थीं। इसे प्रापकर मनुष्य त्रिकालदर्शी बनते थे । 
भ्रुत कहती हं-- 

तमेव बविद्स्वातिस्टत्युमेति नानयः पनन्‍्था विद्यतेश्यनायथ ॥ 

“इस मशिदानन्द ब्रह्मको जान बिना कोई सम त्युके प्राससे 
नहीं बच सकता । इसके जाननेसे ही चिरशान्ति प्राप्त हाती 
है ।” महानिवांणतन्त्रमें कहा है-- 

ब्रह्मादितणपर्यन्त मायया कह्पितं जगत । 

सत्यमेक पर ब्रह्म विदित्व॑य॑ सुख्यी भवेत्‌ # 

“यह चराचर जगत मायाके द्वारा कल्पित किया गया 
है । वास्तवमें यह मिथ्या है| सत्य ता एकमात्र परब्रह्म ही 
है।' वेदान्तदशनमें भी यही कहा दै--ब्रह्म सत्य 
जगन्मिध्येति |! इंश्वरन स्वीयभावसे बाह्य होकर इस विश्वकी 
सृष्टि की ऐ-- 

भायी सरुजति विश्व समिरुद्धम्तश्न मायया। 

एकमात्र सत्य ब्रह्मकों द्वी जानकर साधक सदाके लिये 
मुखी होते हैं। मुक्तिकी इच्छा कर ब्रह्मकों जाननेके लिये 
वे शानयोगका अभ्यास करते हैं। शास्त्रेके उपदेशानुसार 
सदगुरुके पास रहकर विवेक) बेराग्य। शम, दम; उपर्रात, 
तितिक्षा और भरद्धा-समाधानादि पदमम्पत्ति और साधन- 
चतुष्टयसे सम्पन्न दोकर वे अह्मशानके अधिकारी द्वोते हैं। 


तन्त्रशासतत्रक्रा उपदेश है कि जबतक साधक अधिकारी न 
दी तबतक मेदज्ञान दूर नहीं होता और न अद्वेतमावस्े 
निगुंण ब्क्मकी उपासनाकी योग्यता होती है । 

मिथते हृदयग्रस्थिश्छिथन्ते स्वलखंशया: । 

तक्त्जज्ञान होनेपर मायाका बन्धन, शास्न-गुरु-बाक्यर्मे 
संशय तथा भेदज्ञानादि दूर हो जाते हैं । इस श्रुतिवाक्थका 
आदर करते हुए तम्त्रशात्र उपदश करते हँ--- 

तक्तच जशञानात्पर नास्ति नास्ति देवः सदाश्िवाद । 

शानात्परतर नास्ति नास्ति नास्ति वबरानने # 

लग्घ्वा हि तरव परम सुच्यते देहवन्धनाद । 

संसारोश्सारणे जन्तोरुपायो जशानमेत्र हि ॥ 

इस दुस्तर संसारसागरकों पार करनेके लिये शान- 
रूपी नाव ही एकमात्र उपाय है । ज्ञान दो प्रकारके हैं---परोक्ष- 
शान और अपरोक्षज्ञान। अपरोक्षज्ञान सूकष्मश्ञानको कद्दते है 
इसके द्वारा जीवकी ब्राह्य विपयमें भेदबुद्धि दूर होती और 
समस्त पदार्थार्में एक परम सत्ताकी ओर दृष्टि निबद्ध हे। 
जाती है । सामान्य बुद्धिसे यह नामरूपात्मक जगत सत्य- 
रूपमें प्रतिभासित होता है। इससे मिथ्या जगतके सांसारिक 
कर्ममें जीव बद्ध हो जाता है । (संकल्पसम्मवों बन्धः-जगत्‌- 
को नित्य मानकर विपयवासनाके संक्रल्पसे जीव जन्म-मृत्युके 
पाट।भें बंध जाता है। इस बन्धनके उच्छेदके लिये ब्रह्म- 
विद्याका अनुशीलन प्रयोज्य होता है | 'प्राणतोषणी' तन्त्रका 
वाक्य हैं-- 


अविद्यानाशिनी विद्या विद्या विधाविवर्धधिनी। 

बहाविद्यासम ज्ञान नास्ति नास्ति कदाचन ४ 

श्रुति भी कहती है--'विद्ययाम्रतमइनुते |” इस ब्रह्म- 
विद्याके अभ्याससे चित्तश॒ुद्धि होती है । चित्त शुद्ध तथा 
बुद्धि निमंठ होनेपर जीव यह भलीभाति समझ जाता है 
कि बन्धन और मोक्षका कारण क्‍या है। श्रुति कहतो है 
कि जो ब्रह्मविद्याके बलसे परविज्ञानसम्पन्न होते हैँ वे हो 
परम पद प्रात करते हैं-- “यसर्तु विज्ञनवान्‌ भवति !! 
महाविज्ञानतन्त्रमें कहा है-- 


आत्मा साक्षी विभुः पूर्ण सत्यो5द्रैतः पराष्परः । 
देशस्थो5पि न देहस्थो शात्वेन॑ मुक्तिभाग्भवेत्‌ ॥ 


८ 
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नहीं है । मैं तो साक्षीस्वरूप, निर्लिति) सनातन अद्वित पुरुष 
हूं, शरीरस्थित होते हुए. भी शरोरसे निर्लित हूँ । इस प्रकार 
तत्त्तज्ञान होनेपर जीव मुक्त दोता है । 


यहाँ यह प्रश्न उपस्थित होता है कि आत्मा जब सदा 
मुक्तस्वरूप है तो फिर उसकी मुक्ति केसी ! इसके 
उत्तरमें 'प्राणतोपणी” तन्त्रका यह दृष्टान्त है--- 

आर्मान रथिन विद्धि झरीर॑ रथमेव तु। 

आत्मा इस दरीररूपी रथका रथी है ) यह साक्षी- 
स्वरूप आत्मा तो रथका स्वामी हे। ब्रह्मविद्यासम्पन्न विवेकी 
पुरुष कहते हैं कि शरीर, इन्द्रिय और मन) बुद्धि; 
अहंकारादिसे युक्त हो जानेके कारण मुक्त आत्मा भी बन्धनमे 
पड़ा हुआ-सा दोखता है। इन बन्धनोंका छूटना ही उसकी मुक्ति 
है। इन बन्धरनोंसे मुक्ति पानेक्रे लिये उत्तम मार्ग निबृक्तिका 
है | कामनापूर्ण याग-यज्ञादि कर्म प्रतृत्तिमार्गके हूँ। उससे 
बन्धन ओर मी दृढ़ होते हैं। इसलिये कहा है-- 

न सुक्तिजपनाद्धोमादुपदासशर्तरषि । 

बरढावाइमिति जश्ञार्वा मुक्तो भवति जीवस्टत ॥ 


सदामुक्त आत्मा मायादरीरमें बद्ध द्वानेपर भी जब 
इन्द्रियोंकी परतन्त्रता दुरकर स्वबद् होता है--झिवा-हम्‌ 
सब्चिदानन्दस्सो5हम! ऐसा बोध करता हँं-तभी मुक्त द्वाता 
है | शत-सहख बार जय और हं।मादि काम्यकर्म करनेसे भी 
मुक्त नहीं प्रात इंती । दशवागमर्म तस्वज्ञानार्थी साधकका 
उपदेश किया गया है--- 

अईं बक्ष न चान्यो5स्मि मुक्तों <हमिति भावयेत्‌ । 

मैं नित्यमुक्त ब्रह्म ही हूँ, अन्य नहीं हूँ, ऐमी भावना 
करनी चाहिये | जन्म-योवन-वार्धक्यादि अवम्धा शरीरकी 
हैं, आत्माकी नहीं । आत्मा तो सदेव एकरूप है, उसमें 
कुछ भी भिन्नता नहीं है । क्रेवछ अविद्याक--मायाके 
आवरणसे आइत बुद्धि इस सत्य तत््वकी नहीं दख पाती | 

गन्धवृतन्त्रका बचन है-- 

नित्यः सर्वेगतो द्वार्मा कूरस्थों दोषवजितः । 

एकः संसियते ऋतन्त्या मायया न स्वरूपतः | 

आत्मा एक है| केबल मायासे उत्पन्न श्रान्त दृष्टि 
भिन्न-भिन्न आत्मा देखती है । भेद औपाधिक है; तास्विक 
नहीं | जैसे कि आकाश एक ही है पर मठमें मठाकाश 


# अवियया ऊझुत्युं तीत्वों विद्ययाउमृतमदलुते # 


वास्तबमें मेरे बन्धन और मोक्षका तो कोई विधय ही और घटमें घटाकाशके रूपमें बोध होता है; चेसे दी एक दी 
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आत्मा चराचर जगतूमें व्यास है | 


यदा सर्वाणि थूतानि स्वाप्मस्थेवासिपश्यति । 
सर्वेभूतस्थमात्मानं बह. सम्प्थते तदा # 


सारांश यह कि ज्ञानमार्गीं साधक तत्तविचारके द्वारा 
बुद्धि निमेठकर, उस बुद्धियोगसे समस्त भूतोंकों अपनेमें 
देखता है। तन्त्रका हीं सिद्धान्त है-- 


भ्रह्माण्डे ये गुणा: सन्सि पिण्डमध्ये य ते स्थिताः । 


'ब्क्माण्डमें जो गुण हैं वे पिग्डमें भी स्थित हैं ।” समस्त 
भूतोंमें जो चेतनशक्ति है बह्दी पिण्डमें भी हैं। इसीलिये 
साधकगण समस्त भूतोंमे आत्मस्थ आत्माका देखते हुए 
ममदर्शी हो जाते हैं । छोटे-बड़ेका भेदशान जब नहीं रह 
जाता) जब अ्भकारकी दृत्ति दूर हो जाती है।तभी ब्राह्षी स्थिति 
प्राप्त दती है; तब बह साधनाकी उच्चावस्थामें पढ़ेँच जाता 
है, एकमात्र ब्रक्षके चिन्तनमें तन्‍्मय हों जाता है। उस 
समाधि-अयम्थार्मे मनकी बाह्य बनि नितानत रुद्ध हो जाती 
है| तब वह शानयोगी समाधिस्थ साधक केवल्य अवस्थाकों 
प्राप्त करता हैं। एकमात्र ब्रहममे मन-बुद्धि-अहंकारादि 
समस्त तक्तोंकों लीन कर देता हैं । इस केंबल्य समाथिरूप 
ज्ञानालोकसे स्वरूपप्रत्यय होकर ब्रह्मविशानकी उपलब्धि हो 
जाती है । यद्द तस्त्रका महावाक्य है-- 


केवल बद्भाविज्ञान जायते>सी सदा शिवः | 
तस्मादिशानतों मुक्तिनॉन्‍्यथा भावकोदिभशिः # 


'त्रह्मविशानसे दी साधकर्की मुक्ति द्वोती है, अन्य किसी 
ज्ञानसे नहीं ।” ब्रह्मविशानरूप अम्मि सश्ित-क्रियमाणादि 
ममस्त कर्मोक्रों जला देतों हैं| शानयोगीकों देहामिमान रह 
ही नहीं सकता | मन इतना स्वच्छ हो जाता है कि बाह् 
बसतुकी ओर जानपर भी “प्मपत्रमिवाम्मसा” सदेव निर्लित 
रखता है । 

ब्रह्माम्िमं समम्त कमंक्रा हवन करनेक्रे लिये साधक 
नित्य ब्रक्ोपासना करता है। अन्तर्यागविधानकमसे 
उपासना करनेकी विधि सदगुरुसे जाननी चाहिये। अक्षो- 
पासक साधक इस मन्त्रके उद्चारणके साथ-साथ ब्रह्मका ध्यान 
करते हैं--- 

हृदयकमसणमण्ये निधिक्षेय. निरीह 

हरिहरविधिवेय योगिभिध्योगगम्यस्‌ । 
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जननमरणभीतिध्वंसि सलछित्स्वरूप 
सकछभुवनवीज बहा चैतन्यमीडे # 
इस भन्‍्त्रसे ध्यान करनेके पश्चात्‌ शानथोगी साधक 
इन तस्वोंके उपचारसे ब्रह्मपूजन करते हैं--- 


गन्ने दुधधान्महीत स्व पृष्पसाकाशमेत च। 
धूप. दधाद्वायुतस्व॑ दीप॑ तैजसमपंयेत्‌ ॥ 


# जेतवाद # 


औी कह ५-4 +०)-२२४« जम ७ कमी पीषअकअ मत 


छु८३१ 
नवेध. तोयतरवेन  प्रदर्धात परमास्मने ! 
ततो जा महामन्त्र मनसा साधकोत्तमः ॥ 


बाह्यपूजामें देवताका आवाहन-विसजन किया जाता है, 
परन्तु ब्रह्म॑पासनामें आवाहन-विसर्जन नहीं हे ! बह्मज्ञानी- 
की दृष्टिमें तो ब्रह्म स्वत्र सदा व्यापक है, उसका विसजंन 
केसे हो सकता है? सत्र समय सब्र अवस्थाओंमें अलद्यों- 
पासना की जा सकती हे | 


-++>७२अश-४ ५७८८7 77: 
जैतवाद 


( लेखक---५० श्रीमदनमोहनर्जा विद्याधर ) 


(*)9) 

संसारमें अनादि नित्य पदाध कितने हैं, इस विपय- 
पर अनांदिकालसे बित्राद चछा आ रहा है। मानवज्ञाति- 
के उपलब्ध इतिहासमें इस बिवादके लिये सकड़ों उदाहरण 
ग्राम हँते हैं। प्राचीन भारत तो दाशनिक विषयोके 
बिवादोंकी केन्द्रम्थल्ी रही है | जितने दाशनिक सम्प्रदाय 
इस भारत-भूमिने पैदा किये हूं, उनसे कहां कम अवशिष्ट 
संसार्मे उत्नन्न हुए. हैं। प्राचीन ग्रीक तथा मिश्री इन 
ठानों जातियोंके विद्वानेकि सामने यह प्रश्न उपस्थित था। 
प्रकनिसे संसारकी व्याख्या करनवालेके सामने भी जब 
सांसारिक व्यवस्थाके अटल नियमोंका क्रम आता है ते। व 
भा सन्देहमें पढ़कर इस बविप्रयपर विचार करना प्रारम्म 
कर देते हैं । संसार किस प्रकार चल रहा दे ! यह है क्‍या ? 
इसे कौन चला रहा है ! कहीं यह स्वयं ही ता स्वरमावतः 
नहीं चल रहा है? यह सब लोकव्यवहार क्‍्योंकर चल 
रहा है? इन सब प्रशनोंकी गुत्यी सुछ्झानका सीधा 
०वं सर केवल एक ही मार्ग है और वह यह हे कि हम, 
मंसारकी व्याख्या जिनसे हा सकती हो ऐसे पदार्थों 
का पता चला लें । इस ब्रह्माण्ड ( जगत्यां जगत्‌ )में 
एक ही पदार्थ है. या दो हैं या तीन) इस विपयपर 
सभी भिन्न-मिन्न सम्प्रदायोंके दाशनिकों एवं विद्वानोंन 
लग्पनी उठायी है। क& विद्वानोंके मतसे संसारमें अन्गदि 
नित्य पदार्थ केबल एक है, कद्योंके विचारमें दो हैं. ओर 
कश्योंकी सम्मतिमें तीन अनादि नित्य पदार्थ हैं-३४र, 
जीब और प्रकृति | 


प्रस्तुत निबन्धमें हमें यही देखना है कि इन तीनों 
मर्तेमिंसे कौन-सा मत युक्तियुक्त तथा दृदयप्राद्दी है । संसार- 


में इन तीनोंकी प्रथकु-प्रथक्‌ सत्ता है या इन तीनॉमेंसे 
किन्हीं दोकी है ( और तीसरा उन्हीं दोमें किसीके या 
दानोंके अन्तर्गत है ) अथवा इन तीनोंमेसे किसी एककी 
सत्ता हे । 

भारतीय दाशनिक सम्पदायमें (पर्रृति' की सत्ताके विषयमें 
उनना वादविवाद नहीं, जितना “जीवों ब्रह्म॑व नापरः के 
सम्बन्धमें हे | वेदान्तियोंक्रे मतमें तो सभी मिथ्या है--कक्‍्या 
प्रकृति, ओर क्या जीव | वे एकमात्र ब्रह्मकी ही सत्ता 
मानते हैं । 


परन्तु वेदान्तियोंका छोड़कर अधिकांश दाशंनिकोंने 
प्रकृतिकों तो मान ही ल्थया है ! 
(२) 
अद्वेतका दूसरा अभिप्राय यह है कि संसारमें केवल 
एक ही सत्ता है। उसीसे संसारकी व्याख्या की जा सकती 
है। कहदयोंके मतमें वह चेतन है और कइयोंके मतमें 
अचेतन । केवल प्रकृतिका माननेवाले प्रकृतिवादी 
( %४८८४॥5६ ) भी अद्वतवादी ही हैं । केबल विचार 
( [6८० ) माननेबाले कांड आदि विचारबादी ( 6०५॥5६ ) 
भी हमारे मतमें अद्वेतवादी ही हैं । 


इस प्रकार “अद्वेत' शब्दको हम यहॉपर इसी अशथर्मे 
प्रयुक्त करेंगे कि जो कोई किसी भी एक पदार्थकी रुत्तामें 
विश्वास करता है (चाहे वह एक पदा्थ बअह्म हो या 

् 
जीव हो या प्रकृति ) वह अद्वेतवादी है । साधारण तौरपर 
“अद्व त' शब्द कानमें पड़ते ही श्री १०८ आयद्यगुरु शंकर- 
स्वामीके वेदान्तका बोध दोता है। परन्ठु हम इसका (किसी भी 

कर ५ अथर्मे ३९ 

एक सत्तामें विश्वास! इस पारिभाषिक अथर्मे प्रयोग करेंगे । 


बक « रेल हरी जमा ३कन ना 


छेट८च 
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( ३) 

सबसे पून हमें इस बिषयमें वेदका मत देखना 
चादिगे ) क्योंकि वेदकी प्रामाणिकता एवं श्रेष्ठता संसारके 
सभी विद्वान्‌ स्वीकृत करते हैं | श्रीशड्वराचा यंजीने भी अपने 
नादके पोघणमें “श्रुतिप्रामाण्य'ं को मुख्य स्थान दिया है । 

अतएव सबसे पूर्व हमें यह देखना चाहिये कि वेदमें इस 
अद्वतवादका किस प्रकारसे वर्णन है। वेदका पढ़नेबाला 
विद्यार्थी यह अच्छी तरदसे जानता है कि बेदमें प्रफृतिका 
वर्णन स्थान-स्थानपर है (देखो नासदीय युक्त ) | परन्तु 
विचारना यह है कि क्‍या वेदमें भा “जीवो ब्रह्मत नापरः” का 
सिद्धान्त स्वीकार किया गया है या वहॉपर इन दोनोंकी 
डथक्‌ सत्ता मानी गयी है। वबेदने तो “द्वा सुपर्णा सयुजा 
सखाया” से स्पष्ट ही दो ( जीब तथा ब्रह्मकों प्रथकता ) का 
वर्णन किया है। इसपर भी इस चविपयके इम दो प्रमाण 
पेश करते हैं जिनसे अद्वेतका पथ पृष्ट-सा होता प्रतीत 
होता है । 


यजुबंदके--- 
दिरिण्मयेन पात्रेण सस्यस्यापिद्वित सुलम । 


योउसावादिस्ये. पुरुषः पो5सावहम ४ 
(४० । १७) 

तथा--- 

तस्माद विद्वान पुरुषमिद बहाति मन्‍्यते | 


(अथबं० ११। ८) 
इन दा मन्त्रोंसे कुछ-कुछ जीव-अहझकी एकताका आभास 
होता टै। परन्तु यदि हम त्रेदिक पद्धतिसे प्रकरण-सम्मति- 
पुरस्तर इन मन्त्रोंका अर्थ करें तो स्वंथा इसके विपरीत 
अर्थ झलकता है| 
प्रथम मन्त्रका अर्थ यह है कि 'मैं ही वह हूँ जो 
आदित्यमण्डल्म पुरुष है|” अर्थात जो शक्ति सू्यमण्डलकों 
चला रही है उसे मेरी ही समझो; या मैं वहीं हूँ, ऐसा 
समझो | यहाँपर पुरुष दाब्द परमेद्वरवाची है। जैसा 
कि पुरुपसूक्तके-- 

'सहस्नरदीरषा पुरुष: सहन्ताज्ष: सहस््रपात” तथा--- 
पुरुष पूवेद: सर्व यदमूत यक् भाग्यम । 
-“आदि मन्‍्त्रोंसे सिद्ध है | दूसरी बात यद्द दे कि इसी 

अध्यायके प्रथम मन्त्रमे 'तेन त्यक्तेन भुन्नीथा:” ऐसा कहा 
। अर्थात जीवात्माकी कट्दा गया है कि परमेश्वरका उन््तिष्ट 
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* अधियया मृत्यु तील्वाँ विधयाइसतमफलुते * 


काका कैडनी ३७.। आती फेम 


स्वाजी । तेन ( परमात्मना ) त्वक्तेन ( उच्छिटेन ) भुजीया 
( हे जीवात्मानः यूयं भोगं कुरुष ) । 

दूसरे मन्‍त्रके विषयमें अब कुछ कथन करते हैं। 
इस मन्त्रका स्पष्ट तथा सीधा अथ यह है कि इस कारणसे 
कि मनुष्यर्मे सभी देवोने प्रवेश किया है; विद्वान्‌ इस पुरुषको 
ब्रह्म करके जानते हैं । “'पुरुषकों ब्रह्म करके जानते हैं! इस 
वाक्यका अभिप्राय यह है कि परमेश्वरसट्श जीवात्माका 
जानो | यदि ऐसा न ह्वं। तो 'द्वा सुत्र्गा! आदि मन्त्रोंकोी इस 
मन्‍्त्रसे केसे संगति बरठेगी ? यदि इस मन्त्रका अर्थ 
जीवब्रह्म कत्वपरक होगा तो वेदम विराध-दोपको मानना 
पड़ेगा | इस विरोधपरिहारके लिये इसका अर्थ 'उस जेतह"' 
यह करना चाहिये और यहाॉपर तात्स्थ्योपाधि माननी 
चाहिये | इसकी पुष्टिक लिये हम उपनिपद्से एक कथा 
उद्धत करते हैं । 

दर्वोने मिलकर परमेश्वरसे कहा कि हमारे लिये एक 
दरार बनाओ । बहुत-से शरीर परमेश्वरन बनाये, परल्तु 
देवोंकों वे पसंद न आये | आखिर मनुष्यदेदह बनी। इसे 
देखते ही सब एक साथ चिकछा उठे कि 'अये नो बट 
सुकृतेति' अर्थात्‌ यद्द शरीर हमारे लिये बहुत अच्छा बना 
है। इसके बाद-- 

अभिवांग्‌ भूत्वा मुख ध्राविशत । वायु: प्राणो सूस्वा 
नासिके प्राविशत | आदि्यअक्षुसूंस्वाउक्षिणी प्राविशत्‌ । 
दिशः श्रोश्व सूत्या कर्णों प्राविधानू। ओषधिवनस्पतयों 
छोमामि भूत्या स्व्च प्राविशन्‌ | चन्द्रमा सनों सूस्वा हृदय 
प्राविशत्‌ । झरप्युरपानों घुस्दा नाभि प्राविदात | आपो 
रेतो यूत्वा शिक्ष प्राविद्त । 

( ऐसरयोपनिषद ४ | ४ ) 

“एस प्रकार सब देव उस झरीरमें प्रविष्ट हो गये । 
ऐसा ही वर्णन बेदममं भी आया है--- 

अस्थि कृ्या समि्ध तद॒ष्टापो असादयन्‌ | 

रेत: कृर्वाज्य देवा: पुरुषमाधिद्यन्‌ ॥२९॥ 

या आपो याश्र देवता यथा विराट बरह्मणा सह । 

शरीर बहा प्राविशच्छरीरंडधि प्रजापति: ॥३ ० 

सूयश्रक्षुवातः प्राणं पुरुषस्य विभेजिरे । 

अथास्थेतरमास्मान देवा: प्रायच्छक्षप्तमे ॥३$॥ 

८" **** इस प्रकार देव पुरुषके शरीरमें प्रविष्ट होन 
लगे | जल तथा अन्य देवता और ब्रह्म साथ बतंमान जो 
विराट है बढ इन सबके साथ बह्मशरीरमें प्रविष्ट हो गया। 


उस धारीरका अधिष्ठान प्रजापति करता है । सये चक्तु बन, 
वायु प्राशका रूप धर'*"**'* उस बरीरमें रहने ठग गये | 
तदनन्वर इससे मिन्न आत्माको देबेने अभ्रिके लिये दिया ।? 
इन्हीं मन्त्रोंके आगेका मन्त्र-- 

'तस्माई विह्वान्‌ पुरुषमिद बल्मेति मच्यते'--है । 

क्योंकि उपयुक्त वेदमन्त्रोंम यह प्रतिपादित किया गया 
है कि इस पुरुषमें सब देव गोशालाम गौओंकी तरह निवास 
करते हैं, अतएव इस पुरुषकों विद्वान लोग ब्रह्म मानते हैं | 
अभिप्राय यह है कि जीव तथा बक्षमें यह समानता है कि 
इन दोनोंके आश्रयसे देव रहते हैं। मनुष्यके आश्रयसे देवोका 
निवास करना तो उपयुक्त मन्त्रों तथा इसी सूक्तके-- 


गृह कृत्या मत्य देवाः पुरुषमायिशन । 
(अभव० ११ ।८ | १८) 
“-से स्पष्ट ही है | परमेश्वरके आश्रयसे देवोका निवास 
होता है, इसके लिये निम्न प्रमाण ध्यान देने योग्य हैं--- 
(१ ) सम्मिब्कूयस्ते य उ के व देवाः 
वृक्षस्थ स्कन्धः: परित हव शाखा: । 
(२ ) यस्मिन्देवः अधिविश्वे निषेदुः । 
(%० १। १६४ | ३९० ) 
(३ ) यस्य ब्रयद्धिक्षदेवा अंगे सर्वे समाहिताः | 
( अथबं ० १० । ७ सूक्तके १३६, २७ तथा २१ मन्त्र ) 


(४ ) पुरुपसूक्त वेदका एक अति प्रसिद्ध युक्त है। 
उसमे पुरुष नामसे भगवानकी स्तुति की गयी है । उसमें 
भी “चन्द्रमा मनसो जातः” आदि प्रमाण इसी पक्षकी पुष्टि 
करते हूं । 

दर्मे साथ-ही-साथ यद्द बात भी ध्यानमें रखनी चाहिये 
कि यद्यपि देव ही दानोंमें प्रविष्ट हैं तथापि उन दोमेंसे एक 
तो मर्व्य ( अथवं० ११। ८ । १८ ) है और दूसरा अजर 
अमर, नित्य, शुद्ध, बुद्धस्वरूप है । 

ऊपर दिये गये मन्त्रोंसे यह तो स्पष्ट ही हो गया है कि 
आत्मा तथा परमात्मामें देवोंका आश्रयमे रहना सादश्य है, 
इसलिये यहाँपर तात्स्थ्योपाधिकि कारण इस आत्माक सिंद्दो 
माणवकःके समान “ब्रक्ष! नाम दिया जाता है। इसका यह 
अर्थ कदापि नहीं कि आत्मा और परमात्मा भिन्न नहीं है; 
अपितु जिस प्रकार “सिंहों माणबकः” में सिंद और मनुष्यके 
भिन्न-भिन्न होते हुए भी उनके एकत्वका प्रतिपादन किया 
जाता है, ठीक उसी प्रकार यहाँपर समझना चाहिये ! 


छंट के 
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यदि हज ब्रक् और जीवको छक मान हें तो वेदके 
सिद्धान्तोंमिं परस्पर विरोध आता है और वेदमन्त्रोंकी 
आपसमें सज्गति नहीं बेठती |! मजु० ३२ भ्रध्यायमें “न तस्य 
प्रतिमास्ता'; ऋ० ६ | १८ | १२ में 'नास्य श्त्र्न प्रतिमान- 
मस्ति!; यजु ० ४० | ८ में 'अकायम? तथा २४ | ५३ में 'अज 
एकपात” इत्यादि क्चनोंसे उसका न उत्पन्न द्ोना स्वष्ट 
सिद्ध हे । उत्पन्न कौन द्वोंता है ! शरीररूपमें प्रधिष्ट जीब । 
अथव० २० | ३६ | १ में 'ये एक इद्धव्यः चर्षणीनाम! में 
चषणी अभोत मनुष्य तथा हवन किये जानेवाले परमात्माका 
स्पष्ट ही भेद प्रतिपादन किया गया है, इसी प्रकार (स जना स 
इन्द्र:' ( हे मनुध्यो ! वह इन्द्र है ) इससे भी हमारा मत 
ही पुष्ट होता है । 

इस प्रकार यह स्पष्ट है कि वेदने “जीवों ब्रह्येद नापरः? 
के सिद्धान्तका प्रतिपादन न करते हुए स्पष्ट ही तीन अनादि 
नित्य पदार्थ माने हैं--इश्वर, जीव तथा प्रकृति । 

परन्तु कइयोंका ऐसा विचार है कि उपनिषद्‌ इस 
सिद्धान्तका पाषण करते हैं | इसके लिये वे कई प्रमाण 
दिया करते हैं । हम अब क्रमशः उनका सम्यग्विवेचन 
करनेका प्रयत् करते हैं । 


( के ) अहं ब्रक्षासि' 


पूर्वपक्षीका कथन है कि यहाँ तो स्पष्ट ही जीव-बक्षकी 
एकताका प्रतिपादन हैं| परन्तु यदि हम गम्भीर शृष्टिसे इसे 
देखें तो इसका यह स्पष्ट प्रतीयमान अथ गछ्त साबित हो 
जायगा । 


(अहम ) में जीवात्मा ( ब्रह्म-्रक्षण ) ब्रह्मस्थ 
( अस्मि ) हूँ | यहाँपर तात्स्थ्योपाधि है और इसी कारण 
ऐसा अथ किया जाता है। “भश्ञाः क्रोहन्ति, दण्डान प्रबेशय; 
गड्भायां घोषः, सिंहों माणवक्ःः आदिके समान ही यहाॉपर 
एकत्वका बोध करना चाहिये। इसपर कोई यह कहे 
कि बह्यस्थ ( “पुरुष एवं इदं सब यद्भतं यज्ञ माव्यम! ) तो 
सभी उदाथ हैं, पुन जीवकों विशेषरूपसे ब्रह्मसदश या 
ब्रह्मथ कहनेका क्‍या प्रयोजन ? इसका उत्तर यह है कि 
यद्यपि सब पदार्थ ब्ह्मस्थ देँ तथापि जेसा साधम्ययुक्त 
निकटस्थ जीव है वेसे अन्य नहीं हूँ । जीव ब्रह्मज्ञान प्राप्त 
करके मुक्तिमें साक्षात्‌ सम्बन्धद्वारा ब्रढ्षके साथ रहता हे । 
इसीलिये तात्स्थ्य सम्बन्धके कारण आत्माके लिये अक्षर! 
शब्दका प्रयोग है ! 


डे८च 
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इसका अथ दूसरे प्रकाससे भी कर सकते हैं । छोकमें 
“तुम्हारा अभिन्नद्नदय मित्र' तथा “दो तन एक प्राण” यह 
मुहावरा प्रायः सुना जाता है | हृदय तो भिन्न ही होते हैं, 
परन्तु अधिक प्रेमके कारण वे ऐसा ही समझते हैं--“वह 
और में तो एक ही हैं'। इसी प्रकार एक समाधिस्य योगी भक्त 
भी प्रमर्म मस्त “अहं ब्रह्म एजास्मि' का मधुर सलज्जलीत गाता 
है| प्रेमके अतिशयमें जीव और परमेश्वर अद्वैत रूपमें हैँ--- 
अभिन्नद्दय हैं । रामायणमें जनकका नाम सदेह होते हुए 
भी विदेद है । क्‍या सचमुच वह विदेह था? नहीं, शरौरसे 
मोह न करनेके कारण ही उसे विदेह कहा जाता था | इसी 
प्रकार यहाँ भी अतिशय प्रेमके कारण ग्रेमी भिन्न होते हुए भी 
अभिन्न कहते हैं। महाभारतमें श्रीकृष्णने अपना प्रेम प्रदर्शित 
करते हुए अजुनसे कहा है कि में और नू दो शरीर द्वोते हुए 
भी एक ईं, क्‍्यों।क हमारे हृदय एक है । इसीलिये जो तेरा 
मित्र है वही मेरा मित्र है और जो तेरा शत्रु है वही मेरा भी 
झत्र है। इसी प्रकार भक्तके लिये प्रभु तत्महद ही हैं। 


( गे ) तत्वमसि' 
पूवपक्षी दूसरा प्रमाण यह दिया कस्ते हं--( ठत्‌ ) 
चह ब्रह्म ( त्वममि ) दे जीव ! तू है| यहॉपर “ब्रह्म! पद 
कहसे आया; एसा प्रभु हनेपर व छान्दोग्यक 'सर्देव 
साम्पेदमप्रमासीत्‌ एकमेबाद्वितीयम्‌ अह्म” इस वचनका पेश 
करते है । परन्तु छन्दाग्यम एसा पाठ है ही नहीं। बड़ों तो 
““आसीत (छा०१]। २। १) तक ही पाठ है ! 
ता फिर 'ठत्‌र! का क्‍या अथ है ? इसके लिय छाम्दोग्य- 
के निम्न बचनोंका ध्यानम रखना चाहिये-- 
छान्द॑ग्यमें ही लिखा हैं--- 
अस्य सोम्य पुरुषस्यथ प्रथतों वार मनसि सम्पा्यते, मनः 
प्रणे, प्राणस्ते जि, तेज: परस्थां देवतायां, स य एपो5णिमा; 
ऐतदास्म्यसिद्‌ *सव तरसस्य स जारमसा तर्वमसि इवेसतकेतो । 
( ६ । ४८ | 5-७ ) 
अथांत्‌ है सोम्म स्वेतकेतों | इस मरते हुए पुरुषकी वाणी 
मनमें, मन प्राणमें; प्राण तेजस, और तेज उस परदेवतामें 
लीन हो जाता हे। ( यहॉँपर परदेवता कौन-सा हैं-- 
आत्मा या परमात्मा, इस सन्दहके निवारणार्थ स्व उपनि- 
घपत्कार ही आगे कहते ईद कि ) वह जो अण परिमाणवाला 
आत्मा है (न कि परमात्मा) क्‍योंकि यह तो सबमें 
विद्यमान है) यह सारा शरीर 'ऐतदात्म्यम्‌!--उस आत्मा- 
वाल्य है । इसलिये “तत्सत्यम! ( बह आत्मा सत्य---अर्थात्‌ 
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नित्य सत्तावाला, मरणरद्दित है) | बद्दी आत्मा तू है, न कि 
यह पश्चभूतोंका शरीर--आवरण तू है ।* 

इस प्रकार इसका यह अथ हुआ कि “तू उस आत्मा- 
वाला इस आत्मासे युक्त है। जो वस्तु जिससे अधिक 
सूक्ष्म होती है, वह उसमें समा सकती है |? दूसरे शब्दोमें 
कद सकते हैं कि वह उसका आत्मा है |इसीलिये सूश्ष्मात्मा 
परमात्माका शरीर हमारा यह आत्मा है । इसालये 
(तत्त्मसि” का “तदात्मकस्तदन्तर्यामी त्वमस ऐसा अथ है; 
इसीकी पुृष्टिके लिये बृहदारण्यकका एक मन्त्र उपस्थित 
करते हैं-- 

य आत्मनि तिश्नू, आशध्मनोअन्तरो यमात्मा न वेद , 
यस्थात्मा शरीर य आस्मानमस्तरों यमयरयेष त आरस्मा- 
न्तयम्यस्त: । 

जो परमेश्वर आन्मामें ठह॒ग हुआ आंत्मासे भिन्न 
है, उसको यह आत्मा नहीं जानता और जिस परमेश्वर्का 
आत्मा शरीर है, वह आत्माके अंदर है तथा आपत्माका 
नियमन करता है, अन्तयामो है, अमृत है ।! ऐसे उस प्रभुक। 
तू ज्ञान । इसीलिये हमने “तदात्मकस्तदन्तयांमी” ऐसा 
अथ किया है । 

( ग ) “अयमात्मा ब्रह्म 

“अय॑ आत्मा ब्रह्म एवाम्ति' यह अर्थ पूर्यपक्षी करता 
है। परन्तु हमारे विचागर्म इसका अथ “यह आत्मा 
( परमेश्वर या जीव ) ब्रक्ष ( ज्ञानी ) हैं” यह है। या यह 
आस्मा ( ब्रह्म ) बक्षम्थ हे । 

अभी इमने ऊपर तात्म्थ्यापाधिका जीव और अश्की 
एकतामे कारण बताया है । (सिंह माणवकः” के समान दी 
यहॉपर इसका अर्थ यह हुआ कि “अयमात्मा ( ब्रह्म ) 
ब्रह्मतुस्यः दवाश्रयसाद श्यात्‌ ।! 

इस प्रकार हमारा मत यह दे कि संसारमें तीन नित्य 
पदार्थ हैं | अबतक हमने केबल प्रमाणोद्ारा दी इस मतका 
पोपण किया है | अब हम युक्ति (९४500 ) द्वास 
देखनका प्रयत्ञ करते हैँ, कौन-मा मत ठीक है | 

(४) 

इस समय संसारमें विद्वान्‌ तीनोंकों प्रथक-एथर सिद्ध 
करते हुए हमें दिव्वायी दते हैं। भारतवर्षमें प्रायः सभी 
दर्शनकार आत्माकी सत्ताकों मानते हैं | बोद्ध नहीं मानते | 
कई इंश्वरसद्धित मानते हैं और कई ४इवरके बिना। परन्तु 
प्रायः सभीने आत्माकी तत्तामें विश्वास किया है। फ्रेंच 


+# चऔैतयाद # 


सनयरजममगाम 


विद्वान फलेमेरियाने आत्मसत्ताक्री सिद्धिके लिये “मृत्युका 
रहस्य” नामक एक बहुत ही महत्त्वपूर्ण पुस्तक तीन जिल्‍्दोंमें 
लिखी है । इसी प्रकार अन्य भी बहुतनसे पाश्चात्य 
विद्वानोॉनि इस विषयपर प्रकाश डाला है। यही नहीं कि इस 
आत्माकी सत्ता्में विधवास इस नये युगकी देन है; परन्तु 
प्राचीन युगमें ही इस विश्वासका जन्म हो चुका था। भारतवष, 
प्रीस तथा मिश्र, तीनों देशोंके प्राचीन विद्वानोंने इस विपयमे 
बहुत कुछ लिखा दे । इसमें अविश्वास ते। विकासवाद, प्र्कृति- 
वादादिकी प्रवृत्तिक कारण इस बीसवीं सदीमें क्रिया जाने 
टगा था; परन्तु वह भी अब दूर हो रहा हैं। इस प्रकार 
हम कद सकते हैं कि जीवात्माकी सत्ता भी है | 

भारतीय द्शनमें ईश्वरकी सत्ताकी सिद्धिके स्िये बहुत-से 
ग्रन्थ हैं। पाश्चात्य विद्वानोनि भी इस विपयपर पर्याप्त प्रकाश 
हात्य हैं और ईश्यरकी भत्ता विश्वास किया हैं। प्राचीन-से- 
प्राचीन ओर असमभ्य-से-असमभ्य जातियोँ भी अपना झासन 
करनबाली अपनमे महान्‌ एक पृणझाक्तिमे विश्वास किया 
कग्ती थी और इस समय भी संसारका अधिकांश जन- 
ममुदाय इस सत्ताम बिश्वास करता हैं । 

“प्रकृति! का ते यह युग ही हैं । साग विज्ञान प्रकृति- 
का सत्ता मानकर ही खड़ा है। प्रकृतिवादी तथा विकास- 
वादी इसीक आश्रयसे अपने सिद्धान्तोका प्रचार करते हैं । 
भारतीय द्शनमभ तथा उपनिषदोंम भी इसकी स्पष्ट सत्ता 
हम दृष्टिगाचर हं।ती दे । 

प्रतीत ऐसा हाता हे कि प्रकृति, ईश्वर और जीवात्मा' 
नामक मदस्वपृर्ण ग्रन्थक एक-एक अध्यायकी एक-एक श्रे गी- 
के विद्वान ट्स्व रहें हैं । सत्ता तीनोंकी है । तीनोंकी सत्ता 
मान बिना संसारकी व्याग्व्या ही नहीं सकती । ये विद्वान तो 
एक-एक पदाथंकी सिद्धि करते हूं। इस प्रकार तीनों 
टी पदार्थोंकी सिद्धि न चाहते हुए. भी द। जाती हैं। तीनों 
समुदाय प्रथक्‌ प्रथक्‌ तीनोंकी सिद्धि करते दूँ । हमारी प्रथम 
युक्त यही हे । 

(५) 

मंसारमें प्रत्येक चीजके तीन कारण हूंते हूं । उन्हें 
दाशनिक परिभाषामें निमित्त कारण, उपरादान कारण तथा 
साधारण कारण कट्ते हैं । कुम्दार घड़ेकी बनाता है | इसमें 
निम्न लिखित क्रिया ह।ती है । कुम्द्ार बनानवाला है, मिद्दीसे 
वह बनाता है और मनुष्योकि लिये बनाता है । इनमेंसे यदि 
किसी एक्रकों भी हटा दिया जाय तो घड़ा नहीं बन 
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सकेगा। तो देखा क्या ?--यही कि संसारमें कत्ता, कारण 
तथा उद्देश्य ( सम्प्रदान ) के बिना कोई भो वस्तु नहीं 
बनती । हम बिना किसी साधनके कोई भी कार्य नहीं कर 
सकते | यही नहीं, अपितु साधन तथा कत्ताके उपस्थित 
होत हुए भी यदि कोई प्रयाजन न हो तो भी इम किसी 
वस्तुको नहीं बनाते । संसारमे लकड़ी भी है और हम भी 
हूं | यदि मेज और कुर्सी तथा तर्त आदि काष्ठनिर्मित 
पदार्थोकी आवश्यक्रता ही न हं। तो इनसे कोई भी मनुष्य 
कोई वस्तु नहीं बनावेगा | अभिप्राय यह है कि संसारमे 
कोई भी वस्तु बिना उद्देश्यके नहीं होती। हमारी प्रत्येक 
क्रियाका कोई-न-कं।ई प्रयोजन अवश्य हता है । निरुद्देश्य 
कार्य मंसारमे कभी भी दृष्टिगोचर नहीं दोता । 

अब मान लीजिये; करत्तों भी है और उसे किसी वस्लुकी 
आवश्यकता भी दे, परन्तु जिससे बह चीज बनती है वह 
वहाँ उपस्धित नहीं, तो उसका उद्देश्य--उसकी आवश्यकता 
कभी भी पूर्ण नहीं हो सकती । आपकी खिलौना बनाना है; 
परत यदि काष्ठ नहों है तो बताइये, कत्तों और उद्देश्यके 
ह।ते हुए भी वह वस्तु बन क्‍यों नहीं जाती? कारण यही 
कि उस चौजके निर्माण करनेके लिये कुछ भी साधन नहीं । 

कल्पना कीजिये; आपके पास कुल्हाड़ी और काष्ठट दोनों 
हैं, जलानेके लिये लकड़ीकी आवश्यकता भी है, पर आपको। 
काथना नहीं आता । जबतक को: लकड़ह्वारा नहीं आता; 
आपकी आवशच्यकता पूरी नहीं हंती। कारण यह कि 
उद्श्य और साधनके हात हुए भी काई कत्ता वहाँ 
उप उत नहीं है । 

मतलब यह हुआ कि करना; साधन तथा उद्देश्य, तीनों- 
की समानरूपसे आवश्यकता है। जबतक कुम्हार न हो; 
मिट्टी तथा मनुप्योक्री आवश्यकतारूपी साधन तथा प्रयोजन 
(उद्देश्य ) के है।ते हुए भी घड़ा कभी नहों बन सकता, मिट्टी 
तथा उऊुम्हारके दूे।ते हुए. भी जबतक उसकी किसीकी आवश्यकता 
नहीं, घड़ठा नहीं बन सकता | कुम्दार मिट्टीसे घड़। बनावे 
क्यों ! यदि मिट्टी नहीं तो कुम्हार भी नहीं और घड़ेका 
नामे/भद्ञान तो क्या; स्वप्तमें भी कभी ध्यान नहीं आ सकता | 

संसार एक घड़ा है । परमेश्वर उसको बनानेवाला हैं, 
प्रक तरूपी मिद्टीसे वह उसे बनाता हे और हम जीवात्माओं के 
हितार्थ रचता है । केवल परमेश्वर ही यदि हैं। तो वह किस 
पदार्थसे संसारको बगाये ! ओर किस उद्देश्यसे बनावे ! 
यदि पम्मेश्वर नहीं, प्रकृति और जीवात्मा ही हैं, तो भी 
प्रकृतिको अथ्यक्तावस्थासे व्यक्तावस्थामें कोन लाबेगा ! 
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अभिप्राय यह है कि इस प्रकार सगरचनाके लिये इन 
तीनोंकी सत्ताका मानना आवश्यक है; इन तीनोंकी तत्ताको 
माने बिना कार्य नहीं चलता | इन तीनमेंसे यदि एककी 
भी कमी हो तो वही संसारके न बननेमें पर्याप्त बाधक 
कारण हे | 


(६ ) 

इस समय हम संसारका बना हुआ देखते हैं, प्रकृति 
अव्यक्तावस्थासे व्यक्तावस्थामें है। जीवात्मा इस संसारमें 
साँस ले रहे हैं ओर प्रकृतिका अपने लिये उपयोग--उपभोग 
कर रहे दें । भिन्न-भिन्न योनियोंमें गये जीवात्मा नाना प्रकार- 
से इस संसारमें काय कर रहे हैं। इतना तो प्रत्यक्ष सिद्ध है । 
इसमें तो किसीको भी शछाड़ुग नहीं करनी चाहिये। कई 
इस संसारकों ही मिथ्या बतलाते हैं; परन्तु यदि यह सब 
दृष्टिगत संसार मिथ्या है, श्रम है, तो इस प्रकार कहनेवाला 
हम नहीं समझते कि सत्य केसे है ! जब वह सत्य नहीं तो 
उसके वचनको कोन सत्य मानेगा ? 

अब यह बतलाइये कि इस संसारकी इस अवश्थार्म 
लाया कोन और क्‍यों लाया ? यदि यह संसार अनादि, 
नित्य एब अनन्त है, तब तो यह प्रश्न उठता ही नहां । 
परन्तु यह संसार सादि ओर सान्‍्त है, क्योंकि हम प्रकृतिकों 
परिव्तनशोल तथा बिकारी पाते हैं ) यदि कोई व्यवस्थापक 
नहीं तो मनुष्योंमे इतनी विषमता केसे आ गयी ? संसारमें 
कोई गरीब हैं, दूसरा अमीर दे; एक स्वस्थ है, दूसरा सदा 
बीमार है; यह भेद क्योंकर ? यदि “कमंसे? कहो ता दा बातें 
हूं। सकती हैं | प्रथम यह कि कर्म चेतन है और स्वयमेव 
फल पैदा कर छेते हैँ | इसमें दोप यह है कि कर्म अपना फल 
अपने आप कसे लेते ईं ? और क्या सभीके कम प्रथक्‌- 
प्रथकूं अपने फ़छोंक्रा नियमन करते हैं या उनका कोई 
संघटन बना हुआ हे? यदि ए्थकू-प्रथक, तो संसार 
करमोंका वेविध्य हैं। जायगा अर्थात्‌ कमंका एकीकरण कमी 
न द्वो सकेगा; यदि संघटन है तो उसका मुखिया मानना 
पड़ेगा, इसके स्थानपर ईश्वर मानना ही अधिक अच्छा हैं | 
तीसरा दोष बह है कि कभी भी कर्मोंका फल ब्रुग 
न होगा, क्योंकि घुरा फल कोन छेना चाहेगा। प्रत्येक कार्य 
संसारमें किसीके प्रति उतरदायत्व रखनेंके कारण होता है । 
कर्मोका उत्तरदायित्व तो क्रिसीपर भी नहीं। चौथा 
दाध यह है कि कम स्वयं कर्ता केसे हो सकता है। क्‍या 
कभी लिखना भी लेखकरूपमें परिवर्तित हुआ है। यदि क्रिया 


ही बिना किसो अन्य चेतनके काये करनेमें सम हे तो 
लिखना स्वयं ही क्यों नहीं हो जाता ! इन दोभोकि कारण 
कमकी चेतनता मानना ठीक नहीं प्रतीत होता । 

यदि अचेतन मानें तो यह समस्या फिर वहीं-की-कहीं 
अटकी रह जाती है| इस प्रकार यह स्पष्ट है कि कर्मोके 
कलदाताके रूपमें किसो-न-किसी नियामक शक्तिकी मानना 
ही पड़ेगा | 

संसारमें इतना व्यवस्थित काय चल रहा है | इसका 
निर्माण बड़े बशानिक ढंगसे हुआ है | मानवदेह एक आश्रय- 
की वस्लु है। विश्वमें अपने घरके सामने ही फूलोकी क्यारियाँ 
खिल रही है यदि शनमें किसी भी प्रकारकी व्यवस्था नहीं 
है तो बतलाइये, क्यों सब फूल एक-से दह्वोते हैं ! क्‍यों नहीं 
गेहुँंके बीजसे सरसों फलती ! इस प्रकारसे तत्वोंका 
रासायनिक समास किसने किया है ! यह सूर्य किस प्रकार 
प्रतिदिन हमारे सामने नियमित रूपसे चल रहा है--यहाँतक 
कि हम भी इसके उदय तथा अस्तकों) कतुअंके निर्माणका 
भलीभाँति जान लेते हूँ | यद्द सारी कारीगरी किसी चतुर 
विश्वकर्माकी है | 

इस प्रकार संसारके नियमन, व्यवस्था तथा क्मफल- 
प्रदानके लिये किसी शक्तिक्री सत्ता मानना आवश्यक है |! 

जीवात्माकी आध्यात्मिक पिपासाकी दान्तिके लिये 
कोई खात चाहिये। प्रकृति केवल्मात्र उसकी मौतिक 
इच्छाओंकों ही पूर्ण कर सकती है । स्तुति, प्रार्थना तथा 
उपासनाक लिये कोई चाहिये। वह परमेश्वर हैं | वच्चा 
रा रहा है, तद़प रहा हैं, उसे चुप करानके लिये, प्यारसे 
गादी भरनेके लिये किसी सस्‍्नहमयों मॉक्की आवश्यकता हैं ! 
वश्चेके सेटनेके लिये खिलोना चाहिये ! ये ही ता जीव, 
ब्रह्म और परमेश्वर हैं | बाइबलमें कहा है कि में और मेरा 
पिता एक है| परन्तु भेरा पिता मुझसे बड़ा हैं। सचमुच 
यह पिता” जीौवात्माकी अपेक्षा महान आनन्दमय) 
प्रजञनधन हंना चाहिये! क्‍योंकि एसी कोई महाशक्ति 
ही जीवात्माकी इस पिपासाकी झान्ति कर सकती हैं ! 
इस प्रकार तीनोंकरी सत्ता अब्राधितरूपस माननी ही पड़ती ६ ! 

(७) 

याद इन तीनोंकी सत्ता है तो इनका गुणोंकि अनुसार 

विभक्त करके निम्न कं.हकद्वारा दरसा सकते हैं--- 


परमात्मा सतू. चित्‌ ( ज्ञान ) आनन्द 
जीवात्मा सत्‌ू. चित्‌ >< 
प्रकृति सत्‌ भर भर 
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इसीको गायत्री मन्त्रमें “भूभुवः स्वः”ः इस रूपसे कहा 
गया है। यह “भूभुवः स्थः”? परमेश्वरका नाम है। इसमें “भू: 
से प्रकृति, 'भूभुंवः से जीवात्मा; और“भूमुंत्रः स्व: से परमेश्वर- 
का बोध होता है। इसीका नाम “ओरेम! है । 

इस उपयुक्त कोष्ठक्से शांत होता है कि-- 


(१) परमेश्वर सत्‌ है अर्थात्‌ उसकी सत्ता है। वह 
चित्‌ है अथांत्‌ चेतन ( ज्ञानी ) है; साथमें आनन्दमय भी है । 
ऐसा मत हमारा ही नहीं, परन्तु संसारमें जितने भी ईश्वरवादी 
हैं उन सबका यही मत है। 

(२ ) जीवात्मा सत्‌ और चित्‌ दोनों है, परन्तु आनन्द- 
मय नहों | यही कारण है कि इसे स्वश न कहकर अल्पज्ञ 
ही कटद्दा जाता है, आनन्द तो पूर्ण शान होनेके पश्चात्‌ दी 
होता है । जीवात्मा आनन्दस्वरूप नहीं | इसीलिये मानना 
पड़ता है कि उसे पूण ज्ञान भी नहीं। इसी कारण उसे सत्‌ तथा 
चित्‌ अथोत्‌ अल्पश माना गया है । जा भी जीवात्माकी 
मत्तामे विश्वास करते हैं वे सब ऐसा ही मानते हैं ! 

(३ ) प्रकृति सन्‌ हे अथात्‌ उसकी सत्ता अवध्य है, 
परन्तु वह चित्‌ अर्थात्‌ अतन नहीं है; जब चेतन नहीं, तब 
आनन्दस्वरूप ता हो द्दी केसे सकती हे? प्रकृतिका जड़ 
सभीन माना है | 

(८) 

अब इममें जरा ओर भी गहराईसे इस बात्का विवेचन 
करना दे कि इन तीनोंका अनादि तथा अनित्य मानें या 
एकसे भी कार्य चल सकता है | मुख्य झगड़ा प्रकृतिवादियों 
तथा इंश्वरवादियोंमें है ) 

प्रकतिबादियोंका कहना हूँ कि यह सारा स्वेल प्रकृति- 
का है| चेतन-अखतन सब उसी प्रकृतिकी माया है | इसी- 
का एक भाई विकासवादी है। वह कहता कि है एक कोष्ठकसे यह 
सारा संसार बन गया है। पहले अचेतन कोष्ठ कसे बनस्पतिजगत्‌ 
बना, ।फर पशुजगत्‌ बना, फिर उस पशुजगतसे मानवर्साष्ट 
हुईं | परन्तु पशुसे मनुष्य केसे बना; इसकी कोई व्याख्या 
( 4:59]992007 ) नहीं। विकासवादके संस्थापकरोंमें 
प्रमुख वालेसने कद्दा है कि इस चेतन तथा अचेतन (सजीव 
तथा निर्जीब ) के बीचकी खाड़ीकों हम केसे भरें ! इसका 
उपाय अभीतक हमारे पास कोई नहीं । आप भी साचिये 
कि इस अचेतन पदार्थसे यह चेतन पदार्थ बन कैसे गया ! 

आज संसारके प्रायः सभी विद्वान कायकारणके नियमको 
मानते हैं। बिना कारणके कोई भी कार्य नहीं हों सकता | 
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जो गुण कारणमें होते हैं बे कार्यमें अवश्य जाते हैं | बदी 
कारण है कि सांख्यदर्शनमें सत्कायवादकी पुष्टि इसी सिद्धान्त- 
द्वारा की गयी है | कारणमें यदि उसके कार्यका बीज न हो 
तो कार्य नहीं होता । इसका यही अमिप्राय है कि कारणमें 
यदि कायके गुण अन्तहित न हों तो कार्य नहीं हो सकता । 
दूसरे शब्दोंमें यों भी कह सकते ईं--“कारणगुणपूर्वक कार्ये 
दृष्टम।” अमावसे भाव क्यों नहीं हो सकता ? क्‍योंकि भावरूष 
कार्यके गुण अमावरूप कारणमें नहीं हैं। इसीलिये सत्से सतकी 
उत्पात्त मानी गयी है। 

कहनका तात्पय॑ यह है कि यदि अचेतन कारणसे चेतन 
कायकी उत्पत्ति मानी जाय तो ऐसा हो नहीं सकता। क्योंकि 
अचेतन कारणमें चेतनताका धर्म नहीं। अचेतनका कायतों 
अचेतन ही होगा; चेतन नहीं। इस प्रकार यह स्पष्ट है कि 
अचेतनरूप प्रकृतिकों माननंसे ही चेतनकी व्याख्या नहीं हो 
सकती । 

दूसरी बात यहद्ट है कि इस जड़ प्रकृतिको प्रारम्भमें गति 
किसने दी, ग्रकृतिके परमाणु आपसमें मिल केसे गये ! यदि 
इनका स्वभाव ही मिलनेका है तो मिले हुओंको 'शयक्‌ 
कौन करेगा ? एक ही पदार्थमें दो विरोधी गुण नहीं 
रह सकते। अपने आप संयुक्त तथा फिर अपने आप 
वियुक्त होनारूप दों विरोधी गुण प्रकृतिमें एक 
साथ कभी भी नहीं रद्द सकते। इसलिये प्रकृतिमें गति 
दने तथा उसमें आयी हुई गति (१४०५४८४०८॥५) को 
रोकनेके ल्यिं किसी एक महाशक्तिकी आवश्यकता है जो 
सत्‌ तथा चेतन हो! वह महाशक्ति परमेहबर है । 
इसालये प्रकृतिके साथ-साथ परमात्माकी भी आवश्यकता है। 

यदि इन दोकों मान भी लें तो फिर जीवात्माके मानने- 
की क्‍या आवश्यकता है? कई प्रकृतिवादी कहा करते हैं 
कि प्रकृतिसे ही जीवात्माके कार्योंक्री व्याख्या की जा 
सकती है| अर्थात्‌ मनुष्य ( आत्मा-मन-इन्द्रियादि-संयुक्त 
पार्थिव देह ) को प्रकृतिने बनाया ही इस प्रकारसे है कि 
उसके सब कार्योंकी व्याख्या हो सके | परन्तु हमारा यहाँ- 
पर यह कथन है कि प्रकृति जड झरीरकी तो व्याख्या कर 
सकती हैं परन्तु शरीरमें होनेवाले चेतनघमंकी व्याख्या नहीं 
कर सकती | यदि मनुष्य अचेतनका कार्य है तो इसमें 
चेतनता-घर्म आ ही नहीं सकता | हम शरीरसे होनेवाले क३ 
चेतनधर्म देखते हैं। इसलिये शरीरसे प्रथक एक आत्मा 
नामक पदार्थ मानना पड़ता हैँ । इस प्रकृतिबादका खण्डन 
जेम्स नामक एक अत्यन्त प्रसिद्ध अमेरिकन दाशनिकने 
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अपने “धार्मिक अनुभवोंकी भिन्नता! नामक महत्त्वपूर्ण 
प्रन्थके पहले दो अध्यायोंमें बड़े जोरदार शब्दोंमें किया 
है। सुख-दुःख, अनुभव तथा विचारद्क्तिकी व्याख्या 
प्रकृतिसे नहीं की जा सकती । 

भारतीय आयुवेदशास्त्री तो शरीरसे प्रथक्‌ परमेश्वर 
तथा जीवकी सत्ताकों मानते ही हैं । 

फ्रेच विद्वान छ्मेरियॉने अपने महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ 
( मृत्युका रहस्य ) में इस बातपर विशेष प्रयत्नपूत्रंक प्रकाश 
डाला है कि शरीरसे प्रथक्‌ एक आत्मा है| क्योंकि मनुष्य- 
कृत कई ऐसे कारय हैं जिनकी व्याख्या दर्गरसे नहीं की 
जा सकती | 


शरीर ही यद सबकी व्याख्या कर सकता होता 
शव रूपसे पढ़ा शरीर निष्किय क्‍यों ? उसमेंसे एसी 
कौन-सी बस्तु चली गयी जिसके चले जानेसे शरीर 
निइचेश हो गया ! वहीं तो आत्मा था। का£ कह सकता हें 
कि शरीर तो यन्त्र है | जब मशीन पेट है गयी तो शरीर- 
में क्रिया भी बंद हो गयी। परन्तु यह तो सोचना चाहिये 
कि उस मशीनका सश्चाल्क ( 7):४८ ) कोन है! मशीन 
अपने-आप तो नहीं चलती | वही ता भात्मा है | यदि 
कोई कहे कि परमेश्वरने चत्म दी थी; और वद्दी राक देता है 
ता फिर सुन्न-दुःखादिरूप फल भी परमेइवरकी ही होना 
चाहिये। दूसरी बात यह कि परमेश्वर एक है, यन्त्र अनक 
हैं| इन यन्त्रोंका वविध्य परमेदवर्ने क्यों किया ! क्योंकि 
यन्त्रोंका वरविध्य ता पराप-पुण्यके ऋरण टै | क्‍या परमेझ्वर 
भी पाप कर सकता हैं ! 


इस प्रकार दरारकी व्याख्याके न्विये प्रकृतिसे प्रथक 
एक चेतन जावात्माक माननेकी आवडदबकता अनुभून 


हंतती हैं। प्रकृति चतन शर्ीरकी व्याग्ब्या करनमे मवंथा 
असमथ ह॥ । 


(९) 

अबतक हमने यह प्रतिपादन किया कि केवल प्रकृति- 
को माननेसे ही संसारकी व्याख्या नहीं दो सकती | प्रकृति- 
के सश्चालनक लिये एक जगन्नियन्ता तथा प्रकृति-उपभोग- 
के लिये एक जोवात्माका मानना पड़ता है । मन्‍च्य संसार- 
में चलते-फिरते स्पट्ट इृष्टिगोचर होते हैं। “यह कहाँसे आया ?” 
पकेमे बना ?? आदि प्रश्नोकी समुचित व्याख्या दे सकनेमें 
प्रकृति सबंथा असमथ दे | परन्तु कई कद्दते हैं कि अच्छा, 
चले।, यदि प्रकृति संसारकी व्याख्या नहीं कर सकती तो 
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एक ब्रद्म तो कर सकता है | अब आइये केवल “द्व' पर 
विश्वास रखनेवालोंकी तरफ । 


उनका कहना यह है कि संसारकी व्याख्याके लिये 
किसी एकको ही मानना चाहिये | क्योंकि यदि अधिक 
मानेंगे तो उनके सम्बन्धी व्याख्या करनेके लिये फिर 
किसी एककों मानना पड़ेगा। परन्तु हमारा विचार यह हैं 
कि संसारकी पूर्ण व्याख्याके लिग्रे यदि एक पफ्यात्त ड्ं। ते। 
एक; दो पर्यात हों तो दो और तीन हों तो तोन भी मानने 
चाहिये | नियम यही बनाना चाहिये कि संसारकी पूण 
व्याख्या हा | संसारमें चेतन तथा अचेतन- द्विबिध संष्टि 
है। इसलिये इतना तो स्पष्ट हे कि दो पदार्थ मानने 
चादहिव, इससे कम नहीं! यदि ये भी पृण व्याख्या न कर 
सके अर्थात्‌ पर्याम कारण न हों ता एक और भी माना 
जा सकता हैं | इनके सम्बन्ध्के लिये किसी औरके 
माननकी भी आवश्यकता नहीं । प्रथम ता यह कि इनका 
सम्बन्ध नित्य है। दूसरे यह कि यदि (एक पदाथका 
कबल मात्र अनवसादापते अचनके लि, बिना किस 
काग्णके ( [ जतल्याइएत) टाप्रड5ए: ) साना जा सकता हें 
ता इन तीनोंम भी नित्य सम्बन्ध क्‍यों नहीं माना जा 
सकता । अब देखना दें कि संसारक पर्यान कारण कितने 
हूँ। प्रकति व्याख्या नहीं कर सक्री तो क्या केबछ ब्रथ्म 
कर सकता एँ ? 


फ़िन्द ( )]70 ) नामक विद्वानन अपने 'ईइबरवाद' 
( पालक ) नामक प्रन्थ तथा 'अनीश्वरवादखंण्टन 
( 370४-४॥८१५७४० (॥००घ८5५ ) नामक ग्रन्थमे प्रकृतियाद 
तथा विकासवादका खण्डन किया हैँ। उसने कहा कि 
प्रकृति संसारकी व्याग्य्या नहीं कर सकती। क्योंकि वह 
चैतनकी व्याख्या करनेमे असमथ हैं । इसलिये संतारकी 
व्याख्याक लियि किसी एक चतनके माननकी आवश्यकत। 
है। तब प्रकृति और परमेइवर, दो हमारे सामने आते हैं । 
दंको माननकी कोई आवश्यकता नहीं, इसलिये ( अपने- 
को १[0गदाा- - एकत्ववादका पापक माननेके कारण कहता 
है कि ) केवल एक ईइवरकी ही मान लेना चाहिये। 
उसका यह विश्वास हैँ कि एक अचेनन तो संसास्को 
व्याख्या नहीं कर सकता परन्तु एक चेतन कर सकता हैं | 
अथोत चेतन ब्रह्मसे संसारकी व्याख्या हो जाती दे | परन्‍्त 
विचारना तो यह हैँ कि यदि अवेतन चेतनकी व्याग्ब्या 
नहीं कर सकता ते। चेतन अचेतनकी व्याख्या केसे कर सर्कता 


कृल्याण-+३- 
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है ! पहले तो चेतन अचेतनरूपमें आ नहीं सकता; यदि 
एक बार अचेतन हो भी गया तो फिर ए]]9६ के लंड 
पर यह दोष आवेगा कि उस अचेतनसे पुनः चेतनका रूप 
केसे बना ! यदि चेतनसे बना, अचेतन पुनः चेतनरूपमें 
परिवर्तित द्वो सकता है तो प्रकृतिवादियोंकी अचेतन प्रकृति 
क्यों नहीं चेतनके रूपम परिवर्तित दो सकती ? अभिप्राय 
स्पष्ट है, यही कि जिस युक्तिसे ईइवरवादी विकासवादियों 
तथा प्रकृतिवादियोंका खण्डन करते हैं; ठीक उसी युक्तिसे 
उनका मत भी खण्डित हो जाता है। अर्थात्‌ यदि जड़ 
प्रकृति चेतनकी व्याख्या करनेम॑ असमर्थ हैँ तो चेतन 
ईश्वर भी अचेतन जगत्‌की व्याख्या करनेमें सबंथा अशक्त 
है | इसलिये ईश्वर्वादियोंकाो भी ईइबरके साथ-साथ 
प्रकृतका मानना पड़ता हैं । इसको माने बिना भी काम 
नहीं चलता । 

दस प्रकार हमारे सामन एकसे दो हो गये। चेतन 
इंइवर तथा अचेतन प्रकृति | शेष रहा जीवात्मा ! जीवात्मा- 
की व्याख्या प्रकृति तो कर नहीं सकती, कदयेंक्े मतमें 
एगमेदबर कर सकता हैं | परस्तु हमारे मतमे परमेश्वर भी 
नहीं कर सकता | सुख्दुशाखादिको अनुभूति परमेश्वरको 
नहीं है। सकती | वह कमफल किसे दे ऑर सृष्टिरचना 
किसके लिये करे ! इस प्रकार जीवात्माकों भी प्रथक्‌ सत्ताके 
रूपम मानना पडता हैं | 


(१०) 


हमने ऊपर बतलाया है कि क्रिसा भी कायके तीन 
कारण हं।ते हैँ | ये द्वी तीनों कारण मिलकर ही किसी भी 
कार्यके पर्याप्त कारण हो सकते हूँ | इनमेंसे एकके भी न 
हंनेसे कार्य सिद्ध नहीं हाता। $०भांछझा के स्थानपर 
थह जेत मस्तिष्क तथा हृदयकों ज्यादा अपील करता है। 
फर्योकि इसके बिना समुचित व्याख्या होती नहीं। इस 
प्रकार संसाररूप कायके लिये भी तोन कारण हंने चाहिये | 
उनमेंसे उपादान कारण स्थानीय प्रकृति है। यह नियम है 
कि उपादानके गुण कायमें आते हूँ। घड़ेम कुम्दारके 
गुण नहीं आते अपि तु मिद्टीके आते हैं| इसी प्रकार गेहूँमें 
किसानके गुण न होकर उसके बीजके गुण होते हैं। हम 
संसारको प्रत्यक्ष देखते हैं | उसका उपादान कारण 
प्रकृतिकों मानें या परमेश्वरको ? केवल ब्रह्मकोी माननेवार्लों- 
का कथन है कि इसकी ब्याख्या इसीसे हो सकती है। 
यदि ईश्वर इस संसारका उपादान कारण है तो इसके 
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गुण इस संसारमें आने चाहिये । अर्थात्‌ संसार भी सर्वशादि 
गुणोंसे युक्त होना चाहिये | परन्तु संसार तो जड़ है। 
इसलिये इसका उपादान कारण कोई जड पदार्थ ही 
मानना चाहिये और जड पदार्थ प्रकृति है | जढ स्वयं कारये- 
रूपमें नहीं आ सकता, इसलिये क्रर्त्ताकूपमें इंइवर भी 
होना चाहिये | 

यदि “जीवों ब्रह्मव नापरः” अर्थात्‌ जीब-ब्रक्षमें एकता 
है, यह मान ले तो “यथा ब्रह्माण्डे तथा पिण्डे! के अनुसार 
ही ब्रह्म बड़ा जीव हे और जीव छोटा ब्रह्म है, परन्तु 
यह सिद्धान्त भी ठीक नहीं। ऐसा माननेपर निम्न दंप 
आते हैं । 

(१ ) ब्रह्म ता निविकारी है अथोत्‌ जन्म-जरा-सृत्यु- 
भयादि विकारोंसे रहित है | इसके विपरीत जीव विकारी है 
अर्थात्‌ आर-बार जन्म-मरणके बन्धनमें आता है। ते क्‍या 
परमेश्वरका भो पुनजन्म होता है ? क्‍या परमेश्वरकों भी 
विकार होता है ! 

(२) ब्रह्म तो सबेत्र व्यापक है। बह 'अकायम! (न 
तस्य प्रतिमास्ति ) हे । वह इतनेमें केसे आ गया ! 

(३ ) वह अच्छेय्य अभेद्य है। इतने ठुकड़ोंमें विमक्त 
क्रेंसे हो गया ? सांख्यशास््रमें बड़े दृढ़ प्रमाणोंसे लिग्खा है कि 
यदि जीव भिन्न-भिन्न न हों तो बड़े-बढ़े दोष आते हैं । 
सबके अनुभव एक-जैसे होने चाहिये। इसलिये एक 
परमेश्वरका भिन्न-भिन्न शरौरोमें भिन्न-भिन्न रूपसे काय करना 
युनिथुक्त नहीं | 

(४ ) बह निलित सुद्न-दुःखसे रहित है | सुख-दुःख- 
का अनुभव जीव करता है | 

(५ ) परमेश्वर पूर्ण शानी है, मनुष्य अब्यज्ञ है | 

(६ ) यदि जीव-अक्म एक) तो यह भी दोष आता है 
कि खयं परमेश्वर क्‍यों फल भोग करता है। क्योंकि जब 
वह स्रय॑ सभी कांय करनेवाला है तो फल भी ख्य॑ देता 
होगा और पुनः भोंग भी स्वयं करेगा ! क्योंकि उससे 
मिन्न कोई दूसरा तो है ही नहीं । 


इस प्रकार अन्य भी न जाने कितने दोष आते हैं। 
परमेश्वर पापश्चन्य है; जीव पापज्चृन्य नहीं । परमेश्वर निलित 
है, जीव फँसता है। परमेश्वर भोग नहीं करता परन्तु जीवात्मा 
प्रकृतिका भोग करता है। 'द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया” आदि 
मन्त्रोंमे लिखा है कि---एक बृक्षपर दो पक्षी बैठे हैं । उनमें- 
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से एक तो वृक्षके फलोंको खाता है, दूसरा नहीं ।” परमेश्वर 
मोहप्रस्त आसक्त न होता हुआ निर्लित्त है; परन्तु जीवात्मा 
मोहमें फँसता है, सदा प्रकृतिमें लिप्त रहता है। परमेश्वर 
“तपोडतप्यत! और सष्टय त्पादनादि कार्य करता है परन्तु 
उसका फल उसे नहीं मिलता | इसके विपरीत जीवात्मा 
जो भी कार्य करता है उसका फल उसे भोंगना पड़ता है । 
सांल्‍्यकारने लिखा है-- 
स्वत्प: संकरः सपरिदहााये:*'***“****' | 

दुःखवल्धिकणिकां भजते ! 

मनुष्यपर सदा ही दुःखका लेप चढ़ा रहता है। हस 
प्रकार हम परमेश्वरकोी न तो प्रकृतिका और न जीवात्माका ही 
उपादान कारण मान सकते हैं| वह इन दोनोंसे प्रथक्‌ 
एक सत्ता है। दोनोंकी एकता किसी भी प्रकार साबित 
नहीं की जा सकती। इस प्रकार हमें तीनमें ही विश्वास 
करना पड़ता हे । 

(११) 

अब दम सर्यमिथ्यात्वपपर कुछ विचार करते हं। 
सवमनित्यम्‌, स्व दुःखम्‌, सवे क्षणकम्‌ इस सिद्धान्तकों सबसे 
प्रथम बोद्धोने रक्खा । उनका कथन था कि यह सब संसार 
दुःखमय है, अनित्य है, क्षणिक है । इससे इस हमारे 
सिद्धान्तका खण्डन नहीं, यदि स्का अर्थ “यत्किच जगत्यां 
जगत्‌” किया जाय | परन्तु वे तो इंश्वरको मी नहीं मानते, 
जीवात्माको भी नहीं । उसके स्थानपर पश्च स्कन्घोंकों मानते 
हैं। यह संसार तो सचमुच अनित्य है; क्षणिक है, दुःख- 
मय भी मान सकते हैं परन्तु प्रकृति भी अनित्य है; यह 
नहीं समझमें आता । और ईश्वर-जीव नहीं यह भी मस्तिष्क 
नहीं मानता | 

इसके बाद वेदान्तकी छलद्दर उठी | उसने ईश्वरकों तो 
मान लिया परन्तु संसारको मिथ्या माना। क्‍या यह 
सब कुछ मिथ्या हे! यदि हाँ; तो इसका भान क्‍यों 
होता है ! 

जिस प्रकार सीपमें रजत, रफ्जुमें सर्प, दूँ ठमें मनुष्यका 
भान होता है, ठीक उसी प्रकार इन सबका भान होता 
है| जैसे स्वप्तकी प्रतीति झूठी होती है, वेसे ही इस 
संसारकी प्रतीति भी मिथ्या ही है, परन्तु विचारना यह है 
कि सीपमें रजतका श्रम होता कैसे है! यदि संसारमें 
कही रजत हो ही नहीं, तो क्या कभी सीपमें रजतका भान 
हो सकता है £ कभी नहीं | इस प्रकार यद स्पष्ट 





हो गया कि यदि भान दोनेवाला तथा जिसमें भान होता 
है, वे दोनों न हों, तो कभी भी ऐसा भान नहीं हो सकता । 

जो वस्तु हमने देखी न हो, उसका स्वप्त भी कभी 
नहीं आ सकता | स्वप्नमें होनेवाली बातें चाहे हमारे साथ 
उस समय न हुई हों, परन्तु उस स्वमक्ो बनानेवाले सब 
पदार्थ होते अवश्य हैं, हम स्वप्में बिलक्लीका रसोईमें 
दूध पीना देखते हैं ओर प्रातः जागनेपर वूधसे भरी हॉडी 
पाते हैं । यदि स्वप्नकी बाते सभी सच्ची तो उस समय जाग्रद- 
वस्थामें वह दूध नहीं दीखना चाहिये | परन्तु दीखता है । 
अभिप्राय यह है कि संसारकी प्रतीति सच्ची है ओर प्रत्यक्ष 
सिद्ध है। यह संसार मिथ्या नहीं । 

सचमुच यदि यह संसार मिथ्या है और इस पक्षमें 
विश्वास रखनेवालोंकी इसमें दृढ़ आस्था है तो मुझे बताइये 
कि वे इसके साथ सत्यस्वरूप वस्तुओँसे किय्रे जानेवाले 
बर्ताव क्‍यों करते हूँ ! सामने जंगलमं शेर गरज रहा है। 
एक मनुष्य इसपर विश्वास करनेवाला क्‍यों उस समय 
भयभीत ह्वोता है ! प्रथम तो यह जंगल ही नहीं, दूसरे शेर 
भी नहीं जो कि आक्रमण करें; तीसरे वह खये भी तो 
मिथ्या है जिसपर कि आक्रमण होना है। परन्तु यह सब 
कथन व्यर्थ है | जंगल, उसमे सिंह तथा मनुष्य तीनों हैं । 
उस समय शेरसे बचाब उसको मिथ्या समझते हुए नहीं 
करना चाहिये परन्तु शेरकी सत्ता मानते हुए करना चाहिये। 

यदि सचमुच यह संसार मिथ्या है तो उसका (प्रभुका) 
इस जीवनको मिथ्यारूप जगतमें रखनेसे लाभ क्‍या १ नहीं, 
यह तो जीवन भी मिथ्या हैं; परम्तु इसको धारण कौन 
करे ! वह तो स्वयं ही मिथ्या है । अद्वेतके अनुसार तो 
लो|कव्यवहार ही बंद हो जाय; परन्तु नहों, इम मी हैं, 
संसार भी है; हमारा कर्मफलछदाता कोई प्रभ्न॒ भी है। 
प्रत्यक्ष दृष्टिगोचर होनेवाला खिलौना है, में इससे खेदढूँगा 
और खेलते-खेलते ही आनन्द लेता हुआ इसे हँसी-हँसीमें 
तोड़ दूँगा । तब वह प्रभु खिलोना देनेवाछा आबेगा और 
मुझे अपनी गोदीमें भर लेगा | तब मुझे खिलोनेकी चाह 
न होगी। उससे दूसरे खेलेंगे और मैं प्रभुकी गोदीमें सुख- 
की नींद सोऊँगा | उसे पहरा देना पड़ेगा, यही मेरी मुक्ता- 
वस्या है। जब मेरी समयपर नींद खुलेगी वह फिर खिलौना 
हाथमें दे देगा। हम तीनों ही हैं। अन्न, अज्नाद और 
अन्नदाता तीनोंकी सत्ता है | 

( १२ ) 
इस प्रकार इमने इस अपने मतकी रूपरेखा देनेका 


# झानसे प्रारष्यक्षय होता दे या नहीं ? + 


3५१ 
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प्रयक्ष किया हे । हमारा हृदय तो तीनोंकी अनादि नित्य 
सत्ता मानता है | परन्तु परमेश्वरकों सच्चिदानन्दरूपमें स्मरण 
करता है, जीवात्माकों सच्चित्‌ स्वीकार करता हे और प्रकृति- 
को केवलमात्र 'सत्‌” रूपमें देखता है| इन तीनको माने 
बिना संसारकी व्याख्या नहीं हो सकती, तीनों अन्योन्याशित 
हैं । परमेश्वर कभी प्रकृतिकी सहायताके बिना संसार नहीं 
बना सकता । मिद्ठीके अभावमें घड़ा न बना सकनेसे जिस 





ना 
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प्रकार कुम्हार अयोग्य या अशक्त नहीं माना जा सकता; 
उसी प्रकार प्रकृतिके बिना जगत्‌ न बना सकनेके कारण 
परमेश्वर भी अल्प शक्तिवाला नहीं कहा जा सकता । 

“मदारी बन्दरोंकों नचा रहा है| हाथमें डरानेके लिये 
कालदण्ड है। छुभानेके लिये रोटीके ठुकड़े हैं | हम नाच 
रहे हैं ! नाच रहे हैं !! है प्रभु ! दमे नता । दर्मे नचा !! 
कुछ कर, पर चाहते तेरी शरण हैं ।?« 





--+हि2-+--- 
ज्ञानसे प्रारब्धक्षय होता है या नहीं ? 


( लेखक---रायवद्दादुर पण्छ्था वैजनाथ बी० ४० ) 


एक उपनिषद्‌में लिखा है-- 

भिते हृदुयग्रन्थ: छिश्चन्ते सर्वसंशयाः | 

क्षीयन्से चास्य कर्माणि तमब्मिन्द्टे परावरे॥ 

“उस ब्रह्मके दशन होनेपर हृदयग्रस्थि खुल जाती है, सब 
संध्ाय नष्ट हो जाते हैँ और दर्शकके सब कर्म नष्ट हो जाते 
हैं ।! ऐसा छान्‍्दोग्य उपनिषद्का कथन है । 

श्रीमद्धगबद्वीतामें भी यही बात कही हे-- 

कानाहिः सरंकर्मोणि ४श्मसाष्कुरुतं तथा ॥ 

( ४।३७ ) 

कम यह एक प्रकारकी शक्ति है। जब कई कमे क्रिया 
जाता है तो प्रकृतिमें शक्तितरंग उठती हैं और उनकी 
शान्ति तभी द्वो सकती है जब वे सब तरंगें लोटकर अपने 
उत्पत्तिस्थानमें अथात्‌ कर्मकृतोके पास आकर अपनी शक्ति 
उसके ऊपर वापिस डाल दे। प्रकृतिशक्तिका क्षय कभी 
नहीं होता | केवल रूपान्तर होता है | यह प्रकृतिका नियम 
हे । अंग्र जीमें उसे ],8छ७ ०ाण ९णाइलारपपता ०0 
एश०ाए9 कहते हैं और उसका काय  प्रकृतिके सब लोकोंमें 
या खण्डोंमें होता है | तो फिर शास््रका कथन क्या झूठा हो 
जायगा ! नहीं । 

यह बात सम्मव है कि एकका कर्म दूसरा अपने ऊपर 
लेकर भोग ले। ऐसा जान पड़ता है कि ऐसी अवस्थामें 
स्वाथत्यागी आत्मसमपंण करनेवाले नये भे'क्ताकों असल 
कमकर्त्ताकी अपेक्षा कर्मका प्रतिफल कम मात्रामे 
भोगना पड़ता है | सदूगुरु भी शिष्यका कुछ कर्म अपने 


ऊपर ले लेते हैं| जब साधक पूर्ण ज्ञानी हो जाता है तो 
उसे दौख पड़ता है कि कौन-कौन कर्म उसका अभी मोगने- 
को बाकी है | वह अपने ज्ञानद्वारा उन-उन जीवौंको स्वर्गे- 
लोक, भुवर्लोंक, भूलोकसे जहाँ कहीं वे जीव हों दूँढ़ 
निकालता है और उनका कल्याण कर अपने सम्ित प्रारब्ध 
या क्रियमाण कमका पलटा दे देता है और इस प्रकार उसके 
कमक्षय हो जाते हैं | यह विचार युक्ति और न्यायसद्गत 
और प्रकृतिनियमानुकूल मालूम होता है । 

कोई-कःई ऐसा समझाते हैं कि अ्ंमावका नाश हो 
जानेपर दारीरोंकों कर्म भुगतना पड़े पर अन्तशस्थित 
जीवात्माकों उसका भान नहीं होता, क्योंकि देद्वाभिमानी 
अहंमाव नाश हो चुका है।यह बात सत्य हैं पर इस 
अवस्थाको प्रारब्धक्रा क्षय होना नहीं कहना चाहिये । 

किसी-किसीका कहना है कि प्रारुघ तो अवश्य ही 
भोगना पड़ता है पर सश्वित कम और क्रियमाण कर्म नष्ट 
हो जाते हैं । ऊपर लिखे विचारसे तो सब कम क्षय हं,.ना 
सम्भव हो सकता है| हाँ, यह भी सम्भव है कि कोई-कोई 
ऐसे कर्म हों. जिनका निपठारा भोगकर ही विशेष सरल 
रीतिसे हो सकता है | दूसरी बात यह भी है कि प्रारब्ध- 
कमसे सम्बन्ध रखनेवाले सब जीव इस साधकके सहवासमें 
सदेह हैं और उनके सम्बन्धक्रे प्रारूघका क्षय शरीरके भोग- 
द्वारा ही सरलतासे द्वो सकता है; जो जीव सहवासमें नहीं हैं 
उनको सूक्ष्म शरीरोंद्वारा दूसरे छोकोमें या खण्डोंमें सद्दायता 
दी जाती है और कमक्ण इस प्रकार चुकाया जाता है। 


०-->+-बँ2० >2-+- 


# लेखकके विचारमें जगत्‌ सत्खरूप है, जीव सच्ित्खरूप है और परमेश्वर सच्चिदानन्दसखवरूप है । ये इनके तीनों 
पृथक-एथक्‌ रूप तो सही हैं पर इनका एकम्व भी तो स्पष्ट है--जगतका जो सत्‌ रूप है. वह सच्िदानन्दखरूपमें मोजूद है, जीव- 
का जो सश्ित्सरूप है वह भी सब्चिदानन्दस्वरूपमें मौजूद है।इस तरह जगत्‌ और जीब दोनों दी ( सत्‌ और सच्चित्‌ ) जिस 
तीसरे एक सश्िदानन्दम अस्तभू त हैं वही तो वह एकमेव. मरक्ष है जिसका कोर द्वितीय नहीं । ““नसम्पादक 
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प्रारम्ष ओर पुरुषाथेका मेल 


( ढेखक-भीभगवानदासजी केला ) 


आजकल५क़े जमानेमें प्रत्येक बातको तककी कसौटीपर 
कसनेकी प्र््त्ति है। आधुनिक शिक्षाप्रात्त व्यक्ति प्रारन्धमें 
विश्वास नही करते और प्रारब्धवादियोंकों अविचारी; पुरातन 
प्रेमी या अंघ विश्वासी आदि कद्दते हैँ। तथापि विचार 
करनेसे ज्ञात होंगा कि बात पूर्णतः ऐसी नहीं है । हम बहुत- 
सी वस्तुओंकों पाश्रात्य लोगोंकी इष्टिसे देखते हैं, और 
जबतक विज्ञान या प्रत्यक्ष प्रमाणकी छाप न लग जाय, दम 
उसे स्वीकार करना नहीं चाहते | पर क्रमशः पाश्चात्य 
विद्वान विविध घटनाओंके अनुभवोंके आधारपर पूर्वजन्म 
ता मानने लग ही गये हैं | इमारा यह जीवन अपना आदि 
और अन्त नहीं हे, वरं॑ एक विशाल श्द्ुलाकी एक 
साधारण छोटी-सी कड़ी दै--और वह श्रद्डुला प्रायः सुदूर 
भूतकालतक गयी हुई है, और उसे आगे भी सम्भवतः 
बहुत दूरतक जाना हँ--उसके इस छोरका पता लगाना वसा 
ही दुलंभ है, जैसा उस छोरका । 
प्रायः छोगोंको अपने पूव-जन्मकी बाते याद नहीं 
रहती, पर केवल इस आधारपर यह कहना कि पूर्व-जन्म 
नहीं हुआ, प्रष्टता है | हमें तो इसी जन्मकी, थोड़ दिन 
पहलेकी बातें भी याद नहीं हूँ; हम उन्हें नूल् जाते हूं, पर 
इससे उस समयका न होना, या उन घटनाओंका घंटत न 
होना नदीं माना जा सकता। कुछ ही व्यन्कियोंकी म्मरणशबन्ति 
इतनी बढ़ी हुई होती हूँ कि विविध बातोंक्ी यथेष्टरू पम 
याद रग्व सकते हैं। और समय-समयपर भिन्न-भिन्न देझामें 
ऐसे व्यक्ति दुए हैं, जिन्होंने अपने पू्वजन्मकों बातोंकी 
स्मृतिका अकास्य परिचय दिया है । 
कुछ समय हुआ, “कल्याण” में मथुराकी शान्तिदेवीका 
हाल छपा था । वास्तवमें मनुष्यजीवनको बहुत-सी पहदुलियों 
या समस्याएँ ऐसी हैँ, जिनका एक मात्र हल पूर्वजन्मक। 
माननेमे ही हो सकता है। एक परिवारके, और समान वाता- 
बरणमें शिक्षा-दक्षा पाये हुए, दा व्यक्ति अपने विचार; स्वभाव, 
शारीरिक और मानसिक स्थिति आदिमें इतने भिन्न क्यों 
होते हैं ! एक विद्यार्थी किताब देग्वता है; उसे वह पढ़ी हुई-सी 
मादूम होती है, उसको वह झट कण्ठ हो जाती है, दूसरा 
बहुत परिश्रम करनेपर भी बड़ी कठनाईसे एक-एक पंकक्त 
आगे बढ़ता है । ऐसा क्यों? बात यह है कि एक तो 
आजसे पहले उसे द्वदयंगम कर चुका है; और दूसरेके लिये 
यह स्वंथा नयी चीज है। एक आदमीकों देखकर हम झट 
उससे अपनापन अनुभव करते हैं, दूसरेशे हम दूर-दूर 


रहना चाहते हैं। प्रथम दर्शनमें ही एकसे शन्रुता और 
दूसरेसे मित्रता या बन्धुत्व क्‍यों ! स्त्री या सगे माईसे भी हमें 
कमो-कभी कष्ट क्‍यों मिलता है ! ये भावनाएँ पूवे-जन्मके 
पारस्परिक सम्बन्धोंके ही कारण समझमें आ सकती हैं | 

अस्तु, पूबंजन्म है। और पूव॑ंजन्म है तो प्रारन्ध 
भी है--प्रारब्ध अर्थात्‌ पू्वजन्मसश्वित कम | यदि इमारे 
व्यावद्वारिक जीवनका कोई पिछला दिन बीत चुका है, तो 
उस दिनके व्यवहारका कुछ द्िसाब, लेन-देनका सम्बन्ध भी 
बाकी रद्द सकता है। व्यवदह्दार जितना अधिक फैल्म हुआ, 
ब्यापक और विस्तृत द्वोगा, उतनी ही उसकी बाकी भी 
लंबी-चौड़ी होनी स्वाभाविक है। जीवनभरके व्यवहार 
तो बहुत-सी रकमें ऐसी हो सकती हैं, जो लेनी-देनी रहेंगी | 
किर्सासे सुख लेना हैं, ओर किसीसे दुःख । 

पूयसश्चित कर्म या प्रारब्धके कारण; इमें बु.छ प्रयक्नोंमे 
अनायास मफल्ता मिल सकती हैं, ओर कुछमे घार परिश्रम 
करनेपर भी ब्िफलता मिलती है। कुछ आदमी अकारण 
दुःख भोगते हुए. माह्म द्वात हँ। और कुछ छलोभी या 
परपीडक आदि द्वाकर भी सुख्बकी नींद साते दिखायी दते 
हूं । एस प्रसंगोपर हमें प्रारब्धके विचाग्से संतोष, शान्ति 
तथा थैय बारण करनेकी प्रेग्णा हं,ती £। ख्वाहम-ख्याह 
ईखग्कों अन्यायी कहनेका अनौनित्य ज्ञात दो जाता हैं । 

परन्तु प्रारब्वकी माननेक्रा यह आद्य नहीं +क हम 
दुस्वीका दुःस्व दूर करने, और प्रतितका उन्थान करनेमे 
महायक न हों। और न यह सोचना ही बुद्धिमानी ई कि 
दम हाथ पाँव क्‍यों दिलावें, हमारे भाग्यमे दोगा तो बिना 
उद्यम किये दी इमारी उदर-पू्ति दो जायगी | जब कि इमें 
पूर्व-जन्मकी बातें या उनमे द्वनेवाले परिणामका सम्यक्‌ 
शान नहीं है, तो हम उसके आवारपर निटले कैसे बैठे रहेँ ! 
हमे ता नित्य अपने कतवब्य-्क्मंका पालन करते रहना 
चाहिये । उसके फ़ाफलकी बात, भाग्यवद्ा जे। भी हो, 
उसकी हम॑ चिन्ता नहीं करनी चाहिये। विजय-याप्ति हो 
ते। भी वाह वाह, और न ही तो भी टीक | इसलिये कहा 
गया है कि हमें कर्म करनेका अधिकार है, फल हमारे अधीन 
नहीं, वद इंश्वर-अर्ध,न हैं । कारग कि उसमें ते प्रारम्धका 
अंश और जुड़ना बाकी हैं। इस प्रकार, प्रारब्ब और 
पुरुषाय बे-मेल नहीं, उनका तो विलक्षण मेल है। ये एक 
गाई़के दो पहिये हैं । 


“गत: १- 


पाप विषयासक्षिसे होते हें, प्ारच्धसे नहीं 


प्रक्ष-मनुष्यसे जो पापकर्म बनते हैं, उसमें प्रधान 
कारण क्‍या है ! 

उत्तर-पापोके होनेमें प्रधान कारण विपरयोकी आसक्ति 
ही है, आसक्तिसे कामना उत्पन्न दोतो है, कामनाकी पूर्तिसे 
लोभ, और कामनामें वित्त पड़नेसे क्राष उत्पन्न होता है | 
ये काम, क्रोध, लोभ द्वी सारे पार्पोकी जड़ हूँ । भगवानने 
स्पष्ट दब्दों में कहा है कि--- 

जिविध नरकस्यपेद द्वार 

का मः क्रो भम्नथा 


नाशनमाध्मन: । 
लोभम्तस्मादेतस्त्रय स्यजेत्‌ # 
(गीता १६ | २१ ) 

काम, क्रीध और लोभ ये तीन प्रकारके नरकके द्वार हैं, 
4 आत्माका नाश (अधःपतन ) करनेवाले हैँ, अतएव 
इन तीनौकों त्याग देना चाहिये । 

प्रक्ष-क्या विपयासक्तिका और काम) क्राघ, छोभका 
सयाग करना मनष्यकी शॉन्किमें हैं ! 

उत्तर-अवश्य ही दें, शक्तिमं न हंता तो भगवान्‌ 
त्याग करनेकी आजा ही केसे देते ! तथा क्‍यों वेद-पुराण, 
मनिशाख्त्र निषिद्धकं त्याग ओर विहितके पग्रद्णकी 
व्यवस्था करते ! 

प्रश्न वात तो ऐसी ही मादूम हाती हं, परसु एक 
भन्दह ह्वाता है | कुछ सजन कहते हई कि इसमें 
जीय पगघान हूं । एक बाग हृर्द्वारम गज्ञातटपर एक भिनथी 
माइसे बातचीत होने वतूगी । माईकों वेदान्तका बड़ा बोध 
माठम होता था। उन्होंन मुझसे कहा कि "पाप विषया- 
सक्तिसे भो इंते है और प्रास्चसे भी ! बल्कि कभी-कभी 
ते प्रारब्बका इतना प्रबल्ल वेग होता है कि मनुध्यकों बाध्य 
ट्ेकिर बुरे-से-बुरे पापकर्म करने पड़ते हैं ।” जब मेंने नहीं 
माना ता उन्होंने मुश्ले जगञ्रसिद्ध श्रीविद्यारण्य स्वामीकृत 
पश्चदर्जी' प्रन्थसे निम्नलिखित कलोकोंको पढ़कर सुनाया; 
और उनका अर्थ करके यह समझानेकी चेश्ट की कि 
पाप प्रारब्थसे दोते हैं, इनसे छूटनेकी कोशिश न करके 
ब्रद्दोके बाधके लिये चरेष्टा करनी चाहिये। अ्रह्मका बाघ 
“नेपर पाप रह भी गये तो कोई हज नहीं, क्‍योंकि पाप 
जिन काम-क्रोाधादिसे होते हैं, वे तो अन्तःकरणके धम हैं; 
ज़बतक अन्त;करण है, तबतक वे रहेंगे ही, और अन्तःकरण 


स्थूल शरीरके विनाशतक जरूर रहेगा, अतएव पापके लिये 
कोई चिन्ता नहीं करनी चाहिये ।” पश्चदर्शीके ये इलोक थे- 


अपध्यसेविनश्वोरा राजदारर॒ता अपि। 
जानन्त एवं. स्वान्थमिच्छन्स्यारब्धकर्मतः ॥ 
न॒ चात्रैतद्‌ वारयितुमीश्वररेणापि शाक्यते । 
यत इँश्वर एवाह गीतायामजुन प्रति # 
सरदा चेष्टते स्वस्थाः प्रकृलेज्ञौनवानपि । 
प्रकृति यान्ति भूतानि निपम्रहः कि करिष्यति ॥ 


इनका अर्थ समझाते हुए माईजीने कहा--““क्ुपश्यका 
सेवन करनेवाले, चोर, और राजाकी सत्रीके साथ रमण 
करनेवाले व्योग अपने भविष्यमें हानेवाले अनथंको जानते हुए. 
भी प्रारब्ध करके वशर्म होकर ऐसे काम करनेको इच्छा 
करते हैँ । और उनकी इस प्रारब्धननित इच्छाओंका रोकना 
ईश्वरके लिये शकय नहीं है। इस बातको स्वयं ईश्वरने 
गीतामें अजुनके प्रति क॒द्दा है कि ज्ञानवान्‌ पुरुष भी 
अपनी प्रकृतिके अनुसार चेश करता है; सभी जीव 
अपनी प्रकृतिके वद् रहते हैँ फिर मैं (ईश्वर ) या और 
कोई उसका निगम्नह् क्‍या करेगा ! यदि मनुष्य अवश्य 
होनेवाले दुःखोंको रोक सकता तो नछ, राम तथा युधिष्ठिर- 
मरीखे प्रताषी और शक्तिमान्‌ पुरुष कभी दुः्खोंमें न 
फँमते । प्रारूघका भोंग तीन प्रकारसे होता हे--सखेच्छासे, 
अनिच्छासे ओर परेच्छासे । स्वेच्छासे दुःखका भोग 
देनवाला प्रारब्ध यदि दुष्कर्मकी इच्छा उत्पन्न न करेगा तो 
भोग हागा दी केंसे ! अतएतर स्वेन्छा प्रारब्धके अनुसार प्राप्त 
हो नेबाले दुःखभोगौमे मनुष्यके द्वारा पापादिका दाना अनिवाय 
है। अवश्य ही अज्ञानी इन पापोंम मनसे फेसता है और शानी 
प्रार|ब्चकी :५रणासे बाध्य होकर । क्योंकि अवश्यम्भावीका 
प्रतीकार तो हो ही नहीं सकता | इसी प्रकार अनिच्छा 
प्रारू्धमें बिन। अपनी इन्छाके दुः्खमोगकी प्राप्ति होती है । 
अनिच्छा प्रारब्धकी प्रेरणासे रजोगुण बढ़ता है, उससे काम 
और क्रोध उत्पन्न हो जाते हैं। इन्हींके कारण मनुष्य 
पापमें प्रवृत हो जाता है । उसकी अपनी इच्छा न रहनेपर 
भी उसे बाध्य होकर पाप करना पड़ता है| यदि ऐसा न 
हो तो अनिच्छा प्रारब्ध सिद्ध दी नहीं हो सकता। इसीलिये 
गीतामें कृष्ण और अजुनके संवादमें ऐसा आया दै-- 


छछ 


# अवियया सूस्युं तीत्वा विधयाउम्ृतमइसुते # 





अथ केन प्रयुक्तोज्य पाप चरति पूरुषः | 
अनिच्छक्षपि वाध्णेय बलादिव नियोजित: # 


काम पृष क्रोध एप रजोगुणपमुतवः । 
महाक्षनों महापाप्मा विद्धुप नमिद वैरिणम ॥ 
( ३। ३६-३७ ) 


अर्जुन पूछता हे-ह कृष्ण ! यद्द पुरुष इच्छा न 
करनेपर भी किसकी प्रेरणासे पाप करता है ! मानों कोई 
जबरदस्ती उसे पापमे लगा रहा हो | इसके उत्तरमें कृष्ण 
कहते हैं-'जो इस पुरुषको पापमें प्रबृत्त करता है वद्द रजोगुण- 
से उत्पन्न हुआ काम है, यह काम! ही क्रोधका रूप धारण 
कर लेता है, यह काम महाशन है अथोत्‌ कामनाकी कभी 
पूर्ति होती ही नहीं |! अतरव इसी कामकों तुम अपना 
बैरी जानो | परेच्छा प्रारब्धका भोग दूसरेको प्रसन्न करनेके 
लिये होता है । अतए्व इन पार्पोकी कोन टाल सकता है ! 
अतणव॒पापसे धबरानकी आवश्यकता नहीं |”? 


माईजीके इस उपदेशका मम में ठीक-ठीक समझ नहीं 
सका । फिर एक बार एक जगह साधुर्भोकी एक मण्डली 
आयी । तीन साधु थे । उनमे जा प्रधान साधु थे बे नम्म थे; 
उनके साथ एक थुवर्ती स्त्री थी । उनके आचरणपर कुछ 
सन्देह दनेपर मैंने पता लगाया ते। मादूम हुआ कि युवती 
सदा साधुजीके पास रहती है और उसके साथ उनका 
सम्बन्ध पत्रित्र नहीं है । मेन साइस करके साधुजीसे इसका 
कारण पूछा तो उन्होंने पहले ता यद्द क॒द्दा कि तुमको इससे 
क्या मतलब है, हमसे काई उपदेश लेना द्वं। तो पूछे।।? मैंन 
जब नम्नतापू्वंक आग्रह किया तब उन्होंने जोशमें आकर 
कहा कि 'हम ते! अशाख्रीय वु.छ भी नहीं कर रहे ईं । स्त्रीके 
साथ रहनेसे हमारे आत्मबोधमे कुछ भी फरक नहीं पड़ता ।” 
फिर वे भी पदश्चद्शीके उपयुक्त माश्जीवाले ऋलाकोंका कह 
गये और बाले कि “यह सब कुछ प्रारब्धसे होता है, जबतक 
शरीरका प्रारब्ब भाग शेप है, तबतक इस स्त्रीकों हम हटा नहीं 
सकते | नयह हमें छाड़ सकती दे | यह तो इस शरीरके 
भागके लिये हे । फिर दूसरी बात यद्द भी है कि इम जो कुछ 
भी करें; वसस्‍्तुतः इस तो कुछ करते ही नहीं ! यह तो सब 
प्रकृतिम ह।ता है; सब इन्द्रियोंका व्यापार है; हमसे इसका 
क्या सम्बन्ध ? गीता भी तो यही कद्दती दै-- 


नेब किश्विस्कोमीति युक्तो मन्पेत तभ्ववित । 
पशुसव्खण्वन्त्पुशा जिज्रशशनन्‍्गच्छन्स्यपस्थसन्‌ ॥ 





प्रकपन्विसजन्गह्सुन्सिषज्षिमिषन्नपि ॥ 
इन्ज्ियाणीर्व्रयार्थेशु_ व्तन्स इति धारयन्‌ ॥ 
(५ । ८०९ ) 

तत््वशानी महात्मा देखता, सुनता, स्पर्श करता, 
सूँघता; खाता; जाता; सोता; साँस लेता, बोलता, छोड़ता, 
ग्रहण करता, पलक मारता और खोलता--यह सब काम 
करता हुआ यही मानता हे कि इन्द्रियाँ अपने-अपने 
विषयोंमें बत॑ रही हैं, हम शुद्ध चुद मुक्तस्यभाव आत्मासे 
इसका कोई सम्बन्ध नहीं है ।”” 

साधुजीकी व्याख्यापर उस समय मुझे कोई उत्तर नहीं 
आया और मैं वह्दोंसि अपने घर चला आया | 

मुझे सिन्‍धी माईजीसे बात करके तो ऐसा अनुमान 
हुआ था कि माईंजी जो कुछ कहती हैं, अपने सरल 
विश्वाससे जैसा समझी हैं; चेसा ही कद्वतों दईँ परन्तु साधुजी- 
को बात सुनकर और उनके द्वानभाव देखकर तो यहीं 
प्रतीत हुआ कि ये अपने दोपका समथन करनेके लिये ही 
शाख्रका दुरुपयोग कर ग्हे हैं। जो कुछ भी हूं अब प्रश्न 
यह है कि क्या वास्तवमें स्वेछशा और अनिन्‍्छा प्राग्न्मसे 
मनुष्य पाप करनेको बाध्य है ? क्या गीतामे इसका समर्थन 
है ! और क्या ज्ञानी पुरुष भी निपिद्राचरण कर सकता है ? 
यदि नहीं ता विद्यारण्य स्वामी जैसे प्रन्थकारने ऐसी बातें 
क्यों लिखी । क्या आपने पश्चदर्णी पढ़ी है? आपका इस 
सम्बन्धर्म जा कुछ भी अभिमत हो मुझसे स्पष्ट समझाकर 
कट्दिये । 

उत्तर-श्री विद्यास्ण्य स्वामीकी पश्चदशीको मैंने दग्या 
€ । पश्चदशी वेदान्तका बहुत दी उपादेय और मान्य प्रन्थ 
है। विदयारण्य स्वामीकी मद्दान्‌ विद्वताक सामने महज़दी 
मनुष्यका सिर हक जाता है | फिर आचायके नाते तो ये 
हम सबके परम पूज्य हूं, ऐसी दशा मुझ-सरीग्वा साधारण 
मनुष्य उनके शब्दोपर क्या आलोचना कर सकता हैं ! 
दघेकालतक आचार्योके चरणोंम ब्रैठकर भ्रद्धापूर्वक स्वाध्याय 
करनेसे ही उनके बचनोंका रहस्य जाना जा सकता है। 
पूज्यपाद विद्ारण्य स्वामीन ही यदि इस प्रकरणकों लिखा है 
ते। किस रहस्यकों मनमें रखकर लिखा है; कुछ समझरमे 
नहीं आता । परन्तु इस प्रकरणका साधारणतः जो अर्थ 
किया जाता है या समझा जाता है, उससे तो अवश्य ही 
बहुत ही अनुचित प्रद्ृत्तियोंके विस्तारमें सद्दारा मिला दे 
और उसके बलपर पापका बहुत विस्तार हुआ है। आपने 


# पाप विषयासक्तिसे होते हैं, प्रारब्धले नहीं *# 








जो उदाहरण दिये हैं ऐसे सैकड़ॉ-हजारों उदाइरण मिल 
सकते हैं| परन्तु एक बात याद रखनी चाहिये, किसीके 
द्वारा दुरुपयोग किये जानेसे ही शाखत्रके रहस्यमय वाक्य 
दूषित नहीं हो जाते | दुस्पयोग तो विपयी छोग हरेक बात- 
का ही करते हूं, उनका उद्देश्य ही किसी-न-किसी 
प्रकारसे अपनी भोगकामनाको पूर्ण करना द्वोता है । देखना 
तो यह दे कि वास्तवर्मे इसका रहस्य क्या है; इस सम्बन्ध 
मैं तो बहुत नम्नताके साथ पूज्यपाद श्रीविद्यारण्य स्वामीजीके 
पवित्र चरणोंमें नमस्कार करता हुआ यहद्दयी कइता हूँ कि 
बार-बार विचार करनेपर भी पश्चदशीऊ उपयुक्त वाक्योंका 
रहस्य मैं समझ नहीं सका | वरं कभी-कभी तो मनमें ऐसा 
दृढ़ भाव आता हैं कि ये वाक्य महामान्य विद्यारण्य 
मुनिक है ही नहीं। क्योंकि जे! महामान्य विद्यारण्य मुनि 
पश्चदरशीमें ही अन्यत्र खय॑ कद्दते हूँ कि-- 
अशासख्रीयमपि द्वंत तीघ्वं मन्दमिति द्विधा। 
कामक्रोधादिक तीध मनोराज्य तथेतरत ॥ 
उभय॑ तश्ववोधात्‌ प्रादनिवायं बोधसिद्धये । 
शमः समाहितत्व॑ च साधनेधु श्रुत यत्तः 
तश्व बुद्ध्वापि कामादी ज्षिशेव न जहासि चैत्‌ । 
यथेष्टाचरणं ते स्थात कर्मश|खातिलहनः # 
बुरादह तसतच्त्वस्य यथेष्टराचरणं यदि । 
जुनां तश्वश्या चलैव को भेदो5शुचिभक्षणे ॥ 
बोधाव पुरा मनादोपमाश्नात छ्लिश्यस्यथाघुना। 
अशेषलोकनिन्दा  चैस्यहों ते बोधवभवम ॥ 
विदडवराह दितुल्यर्व॑ मा कार क्षीस्त स्वविद्‌ भवान्‌ । 
सबंधीदोधसन्य्याग/छोके: पूज्यस्व देववत्‌ ॥ 
(पद्चददी, दतविवेकप्रकरण ४५० से ००, ५४ से ५७ ) 


'अशास्त्रीय द्वेत भी तीव्र और मन्द दो प्रकारका हं।ता 
हैं| कामक्रोधादिको तीर ढ्वत कद्दते हैं और मनोराज्यको 
मन्द | बोधकी सिद्धिक लिये अथात्‌ जानकी प्रापिके लिये इन 
दोनों प्रकारके द्वतोंको पहले ही निवारण कर देना चाहिये | 
क्योंकि ब्रह्यशानके साथनोंमे मन-इन्द्रियोका वश होना 
ओर चित्तका समाहित होना दोनों ही सुने जाते हैं। 
तत्लकों जानकर. मी यदि तू कामादिका पूर्णरूपसे नहीं त्याग 
करेंगा तो उसके फलस्वरूप शास्तोकी आशाकों लंघन करने- 
वाला यथेच्छाचारी बन जायगा ! और यदि अद्वित तत्त्वको 
जान लेनेपर भी यथेच्छाचार द्वी बना रहा तो फिर उस 
शाजका उल्लंघन करनेवाले तस््यशानी और कुत्तोंमें भेद ही 
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क्या रह गया ! इससे तो अजशानी रहना अच्छा था क्योंकि 
उस अवस्थामें तुझे कामक्रोधादि मानसिक दोष ही छक्लेश 
दिया करते थे, पर अब शानी कद्दलानेपर उन दोषोंके साथ- 
साथ लोकमें तेरी बड़ी भारी निन्दा और द्वोने लगी है। 
वाह ! तेरा यह शानका वेमव भी विचित्र ही है। ( अथोत्‌ 
यदि यही शान हे तोफिर अज्ञान क्या होगा ! ) अतएव ठुम 
तक्त्वेत्ता इंकर विष्ठा खानेवाले सूभर आदिके समान बनना 
मत चाददोो । सब दोधोको इस प्रकार छोड़कर ज्ञानी बनो 
कि लोग तुम्हारी देववत्‌ पूजा करें ।! 

जो महापुरुष इतन कड़ शब्दोंमें मिथ्या शानीकी खबर 
लेते हैँ और काम-क्राधका विरोध करते हैं, वे प्रारब्धभोगके 
व्याजसे ज्ञानीके लिये भी प्रकारान्तरसे परवश होकर पाप 
करना केसे सिद्ध करेंगे ! तक्त्वज्ञानकें अधिकारकी व्याख्या 
करती हुई श्रुति स्पष्ट शब्दोंम घोषणा करती है-- 

नाविरतो दुश्वरितान्नाशान्तोी नासमाहितः । 

नाशान्तमानसो वापि प्रज्ञानेनिनम/मुयात्‌ ॥ 

( कठ० ६। २। २४ ) 


(जों पापकर्मोसे निइृत्त नहीं हुआ है; जिसकी 
इन्द्रियाँ शान्त नहीं हैं, ऑर जिसका चित्त समाह्दित नहीं 
है और जो अशास्तमानस है वह पुरुष केवल ( बाह्य ) 
शानक द्वारा ही आत्माको प्राप्त नहीं कर सकता ।” जब 
आत्माकी प्राप्तिके पहले ही पापोंका परित्याग कर देना पड़ता 
है तब आत्मप्राप्तिकि अनन्तर बोधवान्‌ पुरुषके द्वारा पाप 
कैसे हैं! सकते हैं ! और केंसे महामान्य विद्वान श्रीविद्यारण्य 
मुनि-जेसे महापुरुष उसका प्रतिपादन कर सकते हैं ! इन्हीं 
सब बातोपर विचार करनसे मेरे उस सन्देहकी पुष्टि हो 
जाती है कि सम्मभब हे किसी मनचले मनुध्यने अपने 
मिथ्या शानकों ( जिसका स्वयं विद्यारण्य मुनि विरोध करते 
हैं ) वास्तविक जञानके आसनपर बेटानेके लिये विद्यारण्य 
मुनिके पवित्र नामका दुरुपयोग किया है । इसीसे शरीर और 
मनसे पापाचरण करते हुए भी लोग अपनेको आज जीवनन्‍्मुक्त 
शानी पुरुष कहनेम नहीं सकुचाते और भोली जनताको 
भ्रममें डालते हैं | ऐसे ही लोगोंके लिये कहा गया है कि--- 

सर्वे ब्रह्म वदिष्यन्ति संप्रापतें हि कछो युगे। 

नालुतिइन्सि. मैत्रेय. शिश्नोदरपरायणाः ॥ 

हे मैत्रेय | कलियुग आनेपर व्यभिचारी ओर पेट छोग 
साधन कुछ भी नहीं करेंगे परन्तु बक्षकी बातें सब करेंगे । 
गोखवामीजोने भी कहा हे-- 
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जद्यज्ञान बिनु नारि नर कहहिं न दूसरि बात 
काढ़िहु कारन कछोम रूमि कराहिं बित्र गुरु चात ॥ 


ऐसे ही लछोगोने पश्चदशोमें अपनी बात रख दी हो तो 
क्‍या आश्चर्य है ! क्योंकि वहाँका वह प्रसञ्ध युक्तिसज्ञत और 
शास्त्रीय नहीं ठद्दरता है; केसे नहीं ठहदरता है इस विषयपर 
कुछ निवेदन करता हूं | 

सबसे पहली बात तो यह हे कि प्रारब्धले पाप होना 
युक्तिसज्ञत नहीं है । प्रारब्धके परवश होकर मनुष्य पाप 
करनेको बाध्य हो, इस सिद्धान्तके माननेसे कई अनिवाय 
दोष आते हैं, जिनमें कुछ ये हैं-- 

१-विधिनिषेधात्मक शास््रवाक्योंका कोई मुल्य नहीं 
रह जाता। 'ऐसा करो” ओर ऐसा न करो', ये शाख्रवाक्य 
तभी लागू हो सकते हैं, जब कि सनुध्य करनेमें स्वतन्त्र हो, 
यदि परवश होकर वह अनिच्छापूर्वक पाप करनेके ब्यि 
बाध्य हैं तब शा््रोंका शासन उसपर केसे चल सकता है ! 
और ऐसी अवस्थामें प्रत्येक पापाचारी नर-नारी यह कह 
सकते हैं कि हम तो प्रारब्घधक कारण ही ऐसा कर रहे दूँ । 
शासकों मानना हमारे लिये सम्भव नहीं हूँ । 

२-यारब्धवद पापकी इच्छा दं्ती हं एसा माननेबाले- 
को यह ते। मानना ही पड़ता है कि बह प्रारब्ध भोग पुण्य- 
कमेका फल नहीं हैं, पापका ही फल है | और जब पापका 
फल पाप है, और उसे करनेके लिये मनुष्य बाध्य है तब 
उसके पापका कभी अन्त हा ही नहीं सकता ! पापका 
फल पाप, फिर पापकां फल, इस अनवस्था दशामे जीवके 
उद्धारकी कोई आशा नहीं रह जाती | साथ ही यह भी 
लिद्ध होता है कि इस प्रकार विधान करनेवाला ईश्वर 
जीवॉको पापके बन्धनसे कभी मुक्त करना द्वी नहीं चाहता | 


३-साधारण विवेकसे भी यह बात भलीभौति समझें 
आती है कि किसी मी त्रिवेकयुक्त काबूनमें ऐसा विधान 
नहीं होना चाहिये कि जो एक अपराधके दण्डस्वरूप पुनः 
दूसरा अपराध करनेकी अनुमति देता ही। | कोई भी दण्ड- 
विधान यह नहीं कद सकता कि चोरी करनेवालेको पुनः 
चोरी करनी पड़ेगी । जब मानवी कानूनमें ऐसा विधान 
नहीं हो सकता; तब परम न्यायकारी और दयाछ इंश्वरके 
काबूनमें ऐसा विधान होना केसे सम्भव है ! 

४-शास्त्रीम पापके लिये दण्डविधान है | रोग, घन- 
नाश, पुत्रनाश, अकीर्ति आदिके रूपमें पापका दी दण्ड 
भिलता है । परन्तु जब स्वयं ईश्वर जीवके लिग्रे पापका 
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विधान करता है ओर उसे पाप करनेके लिये मजबूर करता 
है और फिर ख्यं ही उसके लिये दण्ड भोगकी ध्यवस्था करता 
हे । इससे ईश्वरका अन्याय सिद्ध होता है । 

५-जब जगन्नियन्ता ईश्वरदही जीवसे कर्म कराता है 
तब उनके फलस्वरूप प्राप्त होनेवाला सुख-दुःख भी 
ईंश्वरकों ही भोगना चाहिये | कर्म करनेको बाध्य करे इश्वर, 
और फल भोग करे जीव, यह भो इंश्वरका एक अन्याय 
द्दी दे । 

अतएव किसो भी युक्तिसे सिद्ध नहीं होता कि पाप 
प्रारब्धसे होते हैं। अब यह देखना है कि स्वेच्छा और 
अनिच्छा प्रारब्धके भोगमें जो गीताका प्रमाण दिया गया 
है वह भी युक्तियुक्त नहीं हैं, क्योंकि शानी भी प्रकृतिक 
अनुसार चेष्ट करता है इसका अर्थ यद्द नहीं होता कि वह 
पूव॑ जन्मक्र कर्मवश पाप करता है। प्रकृतिका अथ है स्वभाव, 
शानीका स्वभाव शानकी यथार्थ प्राप्तिस पूथ साधनकालमें ही 
शुद्ध हा जाता हैं। उस शुद्धस्वभावभ अश्ुद्धि कसे आ 
सकती हैं ? फिर इसी कवोकके अगछे ही कछोकर्म भगवान 
यह कहते हैं कि प्रत्येक इन्द्रियके अथर्मे रागद्वेष म्थित 
हैं, उन दोनोंक त्रशमें मत द्वो क्‍योंकि वें दारनों तुम्हारे 


परिपन्थी हैं।--साधनकों दृटनेवाले हैं | 


हन्द्रियस्येन्द्रियस्याथें रागद थी व्यवस्थितों । 
तयोने वशमागष्छेत्तों दवास्य परिपन्थिनों ॥ 


(गीता ३ ।39«। 


याद शानवान्‌ पुरुष भी प्रकृतिपरवश हंकर पाप 
करनेमें बाध्य होता तो भगवान्‌ रागदपसे--जा पार्षोक मूल 


हईं--बचनेकी आशा कैसे देते! क्योंकि वेसी अबस्धाम 


बचना न बचना तो उसके द्याथमें है ही नहीं । अतएव 
यही सिद्ध द्वाता हे कि यहाँ प्रकृतिका अर्थ उसका 
निदृत्ति था प्रद्ृतिपरक स्वभाव है, पापवासना नहीं | 
अतः प्रारब्धभागवश पाप करनेके लिये मनुष्य बाध्य 
है, इसके समर्थन इंश्वरवाक्यके रूपमे उक्त 'सहृश् 
चेष्टते स्वत्या: छोकका प्रमाण सबंया अनुपयुक्त हैँ | उससे 
आगे “अनिच्छा प्रारूघ भोग! के प्रमाणमें अर्जुनके प्रभ ओर 
श्रीभगवानके उत्तरकों प्रमाणमें दनेकी तो किसी प्रकार भी 
संगति नहीं बैठती । क्‍योंकि वहाँ ते। मगवान स्पष्ट शब्दोंमे 
पापवासनामें रजोग्रुणसे उत्पन्न कामको कारण बताते हूँ 
प्रारब्ध! को नहीं! और आगे चलकर उसी प्रसंगमें 
साफ-साफ शब्दोंमें अज्जुनकों यह आशा करते हैं कि 


डर है 


न पाप विष्रयासक्तिसे होते हैं, प्रारष्छले नहीं # 
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४८“इन्द्रिय, मन और बुद्धिमें बसकर शान-विज्ञानका नाश 
करनेवाले इस पापी कामकों, वू पहले इन्द्रियोका नियमन 
करके, अवश्य मार । आत्मा बुद्धिसे भी श्रेष्ठ है इस बातकों 
समझकर आत्माके द्वारा आत्माकों वश करके तू हे महानाहो ! 
इस दुजय कामरूपी वैरीकों मार !” यदि प्रारब्धवश ही 
कामके वशमे होनमें मनुष्य बाध्य होता तो भगवान्‌ यही 
कहते कि भाई ! प्रारब्चक्े कारण ऐसा होता है। इसमें 
कोई क्‍या करे, “निप्रहः कि करिष्यति |? परस्तु यहाँ तों 
क्राम' पर बिजय प्राम करनकी आज्ञा स्पष्ट दी गयी है| 
एमी परिम्थितिम इन इलोकीका (अनिच्छा प्रारब्धवश पापा- 
चरण हेँनेके समथनभ प्रयोग किया जाना कदापि गीताके 
पूत्रापरको देखते उचित नहीं जान पड़ता | अतएब प्रथम 
तो प्रारब्धधश पापका द्वाना ही सिद्ध नहीं होता: फिर 
जञानीके द्वारा तो पापकर्मकी सम्भावना ही नहीं दे । शानीम 
अज्ञान; अदृड्भडार, राग; देप और भय कुछ भी नहीं रहते, 
फिर पाप हैं। कहोँसे ? सबका मल तो अज्ञान #। जब 
उसीका नाश हैं गया, तब पापोंका रहना कंसे माना जा 
सकता है ! अवश्य ही जानी पुरुपमें जसे पाप नहीं हूँ, बसे 
ही पृण्य भी नहीं है, तथापि जिस अन्तःकरणमसे ज्ञानीका 
सम्बन्ध कहा ज्ञाना है; उस अस्तःकरणके समस्त कर्म 
आमाम्मरिके द्वारा जल जानके कारण वह परमपत्रित्र दा जाता 
८. उस पर्मप्रवित्र अन्तम्करणमे जो पूव स्वरमाववश् स्फूर्ति 
होती हैं. बह पुण्यमयी और शासंरानुमादित दी होती है। 
ओर उस स्फूतक फलस्वरूप होनवाले प्रस्येक कमंमें 
प्राणियोंका कक्याण भरा रहता हैं ' 


साधारण मनुष्यका प्रार्ब्बबश खुन्ब-दुःस्खका भोग 
करना पड़ता हैं, और उस अवध्य होनेबाले सुग्ब-दुःग्बसे 
मरृपष्य बच भी नहीं सकता । सुखका ता कहीं त्याग भी 
कर सकता है, क्योंकि वह तो उसकी अपने पाससे दना 
हे परन्तु दण्डम्वरूप दुःस्थभागका त्याग काई नहीं कर 
सकता । यह दुःखमाग ही 'अवश्यम्भावी' है, ओर इससे 
काई भी नहीं बच सकता। इस दृ/ट्से यदि यह कहा जाय कि 
नछ, गम; युथि,ष्टरको भी दुःख भागन पड़े ता ठीक ही है, 
परन्तु दुःग्ब भोगनका पर्याय पाप करना नहीं हैं ।# दुष्कर्म- 
का फल दण्डभोग है, पाप ते नवीन कम है जा परापव्रासना- 
से उत्पन्न होता है । 





# भगवान्‌ श्रीराम तो 
सम्बन्धमं तो कुछ कहना ही नहाों बन सकता ।--सम्पादक 


५३ 





फल नी चििच्् च्लचि्ची चित 


ह पूर्णभझ पुस्षोत्तम थे, उनके 


री 








अब यदि यह प्रश्न हो कि फिर स्वेच्छा, अनिच्छा 
ओर परेच्छा प्रारब्धका क्‍या रूप होगा तो उनके बहुत-से 
रूप हो सकते हैं । एक मनुष्य इच्छा करके नदीमें नहाने 
जाता है, वहाँ ड्ब जाता है, व्यापार करता है, उसे घाटा- 
नफा द्वा जाता है; यह म्बेच्छा प्रारू्ध है। रास्तेमें चल रहा 
है, ऊपरसे पेड़ गिर पड़ा; मकानमें बठा है; छत द्ूटकर 
उसपर पत्थर गिर गया। भूकम्पसे स्वनाश हो गया। 
बाद्में सव कुछ बद गया । घरकी नीवमें घन मिल गया | 
यह अनिन्छा प्रारब्ध हें। किसीने बिना जॉने-माँगे ही 
दान दे दिया; किसीन किसीकी मार दिया, जानवरने काट 
गख्वाया। ढें पवश या किसी परिस्थितिके कारण किसीने प्रहार 
कर दिया यह परेच्छा प्रारब्ब-्भाग दें । 

इन सब बातोंक कदनसे मेरा यह अभिप्राय नहीं है कि 
में तुच्छ जीव महामान्य विद्यासरण्य मुनि्क वचनोंका खण्डन 
कर रहा हैँ; इस प्रकरणका लेकर लोग नानाविध युक्तियोसे 
जो उनका म्वण्दन करते हैं, ओर उससे जो मेरे मन 
कक्‍टेश होता है. उस क्लेदसे अपनेका मुक्त करनेके लिये मैं 
एमा अनुमान कर रहा हूँ और झाम्त्र तथा तक मेरे इस 
अनुमानकी पु.ष्ट कर रहें हैं । अपनी तुच्छ बुद्धिक अनुसार 
मुझे इस प्रकग्णके पद्चदणश्शीकारकी कृति होनेमें द्वी सन्देहद 
है। क्योंकि पद्चदर्शीकार इस प्रकारकी हर दलीलबाली 
बात पश्चददशी-सरीसे उच्च अगीके महामान्य प्रम्थमें नहीं 
लिस्च सकते । 

इतना हॉनेपर आर्िर है यह मेग अनुमान ही ! में यह 
बलपूवक नहीं कह सकता कि ऐसा ही है, और न उपर्युक्त 
विवेचन करनेपर भी यही कहनेका साहस करता हूँ कि पश्चदशी- 
कारके कथनका वही अथ है जो साधारण लोगोंकी समझका 
अनुमरण करते हुए मेंन दिया है | पंश्चदशीकारकी कृति 
होनेकी द्वाव्तमें ता में यही कह सकता हूँ कि में उनकी 
इस व्याख्याकों समझ नहीं सका हूं | और यह में पहले 
भी कद चुका हूँ। परन्तु पाठकोंसे इतना अवश्य निवेदन 
कर देना चादता हूँ कि जिस अथर्मे पश्चदशीकारका यह प्रसज्ध 
लिया जाता है। उसी अथर्म इसको सिद्धान्तरूपसे माननमें 
हानिकों छोड़कर लाभ नहीं हैँ। किसी भी रूपमें पापका 
समर्थन करना दुब्बलेन्द्रिय साधकके लिये परम द्वानिकर हुए 
बिना नहीं रह सकता | विभि-निषेषके परे पहुंचे हुए सिद्ध 
पुरुषकी भी शोभा इसमें कदापि नहीं है ! 

अब गीताके इलोकॉक्री बात रही; सो मेरी समझसे 
इन्द्रियोंके इन्द्रियार्थम बतनका ऐसा अर्थ करना 
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गीताका भी दुरुपयोग ही है। अब यह बात समझमें 
आ गयी होगो कि पाप प्रारब्घसे नहीं होते, पाप 
होनेमें कारण 'काम' है और “काम” की उत्पत्ति रजोगुणसे 
है और “रजो रागात्मकं विद्धि! के अनुसार रजोगुण 'राग! 
रूप है। यह राग या विपयासक्ति ही पापमें कारण है और 
इसका त्याग कर्मयोग, भक्तियोग और ज्ञानयोग किसी भी 
मार्गपर चलनेवालेकी करना ही पड़ता हे। और ऐसा 
करनेमें मनुष्य स्वृतन्त्र हे। भगवानले कहा है; “कायमें 
तेरा अधिकार है--“कमण्येबाधिकारस्ते' | दूसरी बात यह कि 
शानी पुरुपसे निषिद्ध कम होता ही नहीं | उसमें यदि कहीं 
कोई निषेध दीखता है तो वह हमारा दृष्टिरोप हे तथा उसके 


%# अधिद्यया सुस्युं तीर्थां विद्ययाउमुतमध्सुते # 





अभी ग.आ सन आज है गे रचिकक किक कीयिजरीकराापआ मी 


स्वभायज कर्मकी सदोषताके कारण वैसी प्रतीति होती है । 

साथ ही यह बात भी याद रखनी चाहिये कि कामक्रोधादि 
अन्तःकरणके धरम नहीं, विकार हैं। विकार हैं इसीलिये 
सत्संग और कुसंग पाकर वे घटते-बढ़ते हैँ । जो चीज 
घटती-बढ़ती है वह्द नाश भी हो सकती हे | अतएवं काम- 
क्रोधषका नाश न मानना उचित नहीं है | जो लछोग वस्त॒ुतः 
काम-क्रोधके वश हो रहे हैं, उन्हें कभी शानी नहीं मानना 
चाहिये और अपनेम भी जबतक ऐसी दोषकी वृत्तियों 
वतमान हूँ तबतक इनके नाशाका प्रयक्ष करते रहना चाहिये 
और यही मानना चाहिये कि वास्तविक परमात्मशानसे 
हम अभी बहुत दूर हैं |'# 
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पापोंका दोष किसपर हे ? 


( लेखक--श्री कृष्णदत्त नी भट्ट ) 


मारिक तेरी रज़ा रहे आर तू ही तू रहे, 
बाकी नरम रहूँन मेरी आरजू रहे। 
जब तक 'के तनम जान रमोमे ऊहद रहें, 
तेरा ही जिक्र हे। औ तेरी जुर्तज़ रहे ॥ 

कौन कहता है कि मालिकके दरबार में न्याय नहीं होता ! 
प्यारे ! भूछ करके भी कमी ऐसा मत सोच बैठना । उमकी 
अदालतमें भूलके लिये ता स्थान हो नहीं है। अन्याय 
और अत्याचार, बेईमानी और धाखेबाजी, गस्श्वित और 
झूठकी ते| उस बरेंग्तकर्म पहुँच नहीं हे। बदके द्वाकिम 
चापद्सी और खुशामदपसंद नहीं द्वाते | डालियों और 
मेंटों, सिफारिशों ओर चालाकियोंकां बहाँ नामनतक नहीं 
सुन पइता । धनी और गरीब, छोटे ओर बड़े) ब्राह्मण 
ओर चाण्डाल) राजा ओर रंक--वहाँ सब एक ही दृष्टिसे 
देखे जाते हैँ | धन और सम्पत्ति; मान और यश; पद 
और गौरब--वहाँक न्यायमे लेशमात्र भी बाधा नहीं डॉल 
सकते | बहापर तो खरा न्याय द्ोता हैं, डंडीपर तुला 
हुआ-शु॒द्ध, सचा ओर टॉीक-टीक । 

यहा के जजोंका तुम झूठी गवाहियोंद्वार धोखेम डाल 
सकते है, रुयये-पैसे आदिका लालच देकर न्यायमार्गसे 
विचलित कर सकते हूं, ठीक-ठीक न्याय नहीं हुआ ६--- 
ऐसा कहकर उसके न्यायका प्रतिबाद कर सकते हो और 
आगेकी अदाछतेंमि उसके लिये अपील भी कर सकते 
दॉ-पर प्यारे | उस घटघटब्यापी परमेश्चरसे झुठ बोल- 
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# इस लेखमें जो हरद्वारकी और साधुकी घटनाएँ डिखी हैं, वे सत्य दैं---लेखक 


कर तुम कहाँ जा सकते हो ? मा किसीस एसी सामश्य 
भी है जो उसे घबरा द सके ! दाईसे भी कहीं पेट छिपाया 
जा सकता हैं ? उसे ता तुम्हारी प्रत्यक बातका पता है । 
गुम-से-गुम स्थानमें, गहन-से-गहन परवंतकी कन्दरामे, घोर- 
सेघार भयावनी काली रातमें, अनेकों तालके अंदर बंद 
हंाकर भी तुमन जा काय अथवा विचार किये हैं--उसक 
पास तो उन सारे कार्मोंकी पूरी-पूरी तालिका है! मिनट- 
मिनट, पल-पलकी खबर हैं; फिर भला तुम उससे भी कोॉ६ 
यान छिपा सकते है| ? उसका न्याय सवमान्य होंता है | 
उसके फैसलेकी कही भी अपील नहीं हूं।ती | तुम उसके 
फेसलिका न मानों एसा भी कहीं हो सकता है ! तुम्हें 
झक मारकर उसके फेंसलेके आगे नतमस्तक हूं जाना 
पढ़गा । 

श्री गं।म्वामी तुलसीदासजीने कहा है--- 
कम प्रधान जिश्व रच गझा ६ जे। जस करइ से! तस फक चाखा ॥ 

बोया पेड़ बचुकका आम कहाँस दहोंय ! 

ज॑सा किया हूँ #सा भोगोगें। जैसा बंयया है पैसा 
काटागे | पाप ओर पुण्य जैसा किया है उसीके अनुसार 
दुःग्व और सुख प्राप्त हागा-फिर घबड़ानेकी क्‍या बात है ! 
इसमें रंज मनानेकी क्‍या वजह है? कार्य और कारण, 
दुःख और सुख, भला और बुरा। हानि और 
छाभ; दृष ओर शोक, यश और अपयश; ओर 
सत्यु-सब॒का जोड़ा है। एकका दूसरेसे धनिष्ट सम्बन्ध 
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है | गाड़ीके दो पहियाँकी भाँति दोनोंकी उपस्थिति अनि- 
बाय है अन्यथा यह संसाररूपी गाड़ी एक डग भी आगे 
न बढ़ सकेगी । 

मन एव. मनुष्याणां कारणं बनन्‍्धमोक्षयो: । 

मनकी कल्पना बड़ी विचित्र है। वह जब रस्सीमें 
सपंका श्रम कर लेता है तो उसे वह सप॑ दी जान पड़ती हे । 
यही हाल सुस्त्र-दुःखका भी है । सुखकी कल्पनासे वह आनन्द 
मनाता है और दुःखकी कल्पनाहीसे वह सिहर उठता है । यह 
उसकी कोरी-कारी कत्पना ही है और कुछ नहीं । यदि वह 
अपनी कन्पनाका दृष्टिकोण बदल दे तो फिर आनन्द दी 
आनन्द है | सुख भी आनन्द और दुःखमें भी आनन्द | 
वाम्तवर्मे दुःख है क्‍या ? पहलेके पार्षोका ही परिणाम 
तो ! जिस मंगलमय प्रभुने हमें पहले सुग्य दिया था यह 
दुःख भी तो उसीके अनुग्रदका फल है| हमारे पूव्क्ृत 
पार्पोका नाश कर निर्दाप बनानेके लिये हो वह अनुग्रहवश 
दुःसखविधान करता हैं | कर्मोका फड ते हमें 
भंगना ही पड़ेगा, फिर चिन्ता किस बातकी ! जा 
काय हमें करना है उसे हम खुशी-खुशी क्यों न करें ! 
जब्र हम जानते हूँ कि हम दुःख भोगनेसे बच नहीं सकते, 
फिर क्यों न हम उसे हसी-खुशीसे आनन्द मनाते हुए, 
झेलें ! उससे दा बड़े लाभ होंगे | एक तो हम जो दुःग्त 

हाइ-सा भारी ओर आपत्तिजनक प्रतीत द्वाता है उसका 

सारा मय निकल जानेसे दम निर्भय हईं। जायेगे; दुमरे वह 
मंगलमय प्रभु हमारी प्रसन्नतासे हमपर अपने अनुप्रहकी 
वृष्टि करने लगेगा जिससे हम कृताथथ द्वा जायेगे । 

प्रभके सारे काय मंगलमय तथा कब्याणप्रद होते ई। 
उसके प्रत्येक विधान मनुष्यके कल्याणकी कामना 
निद्िित रहती है। यदि कोई छोटा बालक किसी दिन 
मदर्ससे काई छोटीसी चीज़ चुरा लावे और उसका 
अभिभावक इस बातपर कुछ भी ध्यान न दे ते आगे 
चलकर उसके पक्के चोर बननमें क्‍या सन्देद दे! मल 
बताओ इसमें किसका दोष है ? कौन कद्दट सकता है कि 
इसका सारा दोप अभिभावकको नहीं है ! यदि अभिभावक 
उसो दिन उस बच्चेक्रो योड़ी-सी ताइना दे देता तो फिर 
भविध्यमें वह कभी भी चोरी न करता। यद्द ताड़ना दी 
उपके लिये अमृतका काम करती । 


हम सब लोग उस परमपिताकी परम प्रिय सन्‍्तान 
हैं। संमारी माता-पिताओंकी अपेक्षा वद हमें अधिक प्रेम 
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करता है | फिर भला वह यह क्‍यों चाहेगा कि उसके प्यारे 
बच्चोंमें कोई दूषण रहे ! उसकी स्देव यही इच्छा रहती है 
कि उसकी प्यारी सस्तान सदेव सन्माग पर चले । इसीलिये 
हम जब मार्ग भूल बैठते हैं, कुपन्‍्थपर चलने लगते हैं, 
संसार और प्राणिमात्रका उपकार करनेके स्थानपर अपकार 
करने लगते ह--हमारे परथप्रदर्शक उस मंगलमय प्रभुके 
आशानुसार हमें ठोंकर लगती है, जिसका तात्पय है कि 
हमने अभीतक जो मार्ग ग्रहण किया था वह ठीक नहीं | 
हमें उसमे बिरत हो जाना चाहिये--और को ! हम इसी- 
को दुःग्व मान बेठने हूँ ! यह हमारी मूर्खता नहीं तो और 
क्या हैं ! जिस दुश्खका हमें प्रभशके अनुप्रहस्वरूप प्रहण 
करना चादिये था उसे हम उसकी निष्ठुरता तथा अन्याय 
समझकर स्वीकार करते हैँ। प्यारे ! यह कुछ नहीं है-- 
क्रेब्ट हमारे अभिभावककी मीठी-मींटी ताइनाएँ हैं 
जिन्हें कि हमें सहष शीशपर धारण करना चाहिये क्‍योंकि 
इनका तात्पय हमारे कल्याणकों छोडकर और कुछ नहीं 
है। इनका उद्देश्य केवल यह है कि पहलेके किये पापोंके 
लिये हम सच्चे हृदवमे पश्चात्ताप करें और भविष्यमें कोई 
पाप न करें और प्रभुकी इस महती कृपाके छिये उसके 
कृतज्ञ हों और उससे प्रार्थना करें क्रि दे प्रभु ! तू सदेव-- 
(असतो मा सदगमय ! तमसो मा ज्ये।त्तिगंमय !! मृत्योर्मा- 
मृत॑ गमय !!!” ( असन्मागंसे हमें सन्मार्गपर ले चल; 
अन्धकारसे प्रकाशर्म ले चल और मृत्युकी विभीषिकासे 
हमारा उद्धार कर, मंक्षकी ओर ले चल। ) 


पर मानव प्राणी कितना दुबंल है ! प्रभुके इस मज्जल- 
मय विधानमे भी अमइझ्लकी कल्पना कर लेता है ! कद्दता 
है कि--यह सारा दोष तो प्रारब्धका है तथा उस 
परमात्माका है जिसकी आज्ञके ब्रिना-लछोग कहते हैं कि 
एक साधारण पत्ता भी नहीं द्िलता । मेरी हस्ती ही क्‍या हैं 
जो मैं उसके विपरीत जा सकू ! बह जो कुछ मुझसे कराता 
गया में थेसा द्वी करता गया--इसमें मेरा क्‍या दोष ! 

ैर कर अपराध कोठ और पाव फुक भोग १ 


ह हाल है। मेरे सारे पापोंका उत्तरदायी या तो प्रारब्ध है 
अथवा उसका निर्माता वह परमेश्वर | फिर मुझे क्यों उसका 
परिणाम--दुःख भोगनेको मिल रहा है ! दूसरे--यदि यह मान 
लिया जाय कि मायाके वशीभूत हो मैंने ये सब पाप किये हैं 
तो भी मेरा इसमें क्या दोष ! इसका दण्ड या तो मायाकों 
मिलना चाहिये अथवा मायापति श्रीभगवानको--फिर भी 
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सारा दुःख मुझे भोगना पड़ रहा है; यह उस ग्रभुका-- 
जिसे तुम न्यायकारी कद्ते हो--अन्याय नहीं तो क्‍या है !? 

प्यारे ! यहीं तुम भूलते हो। जिस अज्ञानान्धकारके 
बशीभूत हो विपयासक्तिमें फेंसकर तुम पाप कर डालते 
हो उसीका पर्दा अभीतक तुम्दारे अन्तम्तलपर पड़ा हुआ 
है । वह न्यायकारी प्रभु करुणासागर भी है | वह स्वप्नम 
भी हमारा अमल नहीं चाहता; फिर उसके मत्थे यह दोष 
मढ़ना कि हमारे सारे पाप हमसे वही कराता है, महान 
भूल है| वह हमारा सबसे बड़ा चुभचिन्तक है--उसके 
प्रति ऐसी कस्पना करना महाून्‌ अन्याय तथा उसके प्रति 
घोर कृतप्नता होंगी | 

जिस समय तुम कंई भी असत्‌ काय करने जाते हो, 
तुरन्त ही तुम्हारे भीतर्से आवाज़ आती है--खबरदार ! 
ऐसा काम मत करना । यह घृणित काम हे | यह हमारी 
अन्तरात्मा है जो कि असत्‌ कार्मोके लिये हमे सरदेव घिक्रारती 
रहती है और सत्‌ कार्योंके लिये सदैव प्रोत्साहित करती 
रहती है ! प्यारे ! यही है उस प्रभकी सच्ची आशा | यह हमे 
सदैव उचित आदेश देता रहता है, फिर यह हमारे हाथकी 
बात है चाहें हम उसे मानें अथवा उमकी अवहेलना कर दें । 

सायाकि अथवा मायापतिक्र मत्ये सारा दाप मदना 
दूमरी भूल है । भाई ! हम जानते दे कि हमें गुलाबका 
सुन्दर पृष्प तोइनेक लिये पहले कॉटोसे निब्दना पडता 
है | धन पैदा करनेके लिये कटिन-से-कटिन परिश्रम डठाना 
पड़ता है| जो वस्तु जितनी ही उत्तम होती है उसके छिये 
उतना ही कठिन परिश्रम करना पडता है| किर सुखके उस 
अनन्त सागग्के पास पहुँचनेमे अनेक विप्न-बाधाएँ., दुःस्व 
और कष्ट आते है तो क्या दर्ज ? इन्हें पारकर तुम पहुँच भी 
तो जाओगे उस शाश्रत आनन्दकी गोदमें, जहाँ दुःसर्की 
छाग्रातक नहीं पहुँच पाती ? यदि उस मागमें ये सब 
आपत्तियाँ न रहें ते। हमें वहाँ पहुँचनपर आनन्द दी क्‍या 
प्रात्त है ? तुम मनुष्य होकर भी आपकन्तियोंसे इरत हैं।, 
घबड़ाते हा ! जानने हैँ[- - 


हौरेनो मारग छे श॒गनो, नह कायरनु काम जोन । 


वेदमें कद्दा है कि--- 
हिरण्मपेन पाश्रेण सश्यस्थापिहित मुखम । 
तत्व. पृषन्नपातणु सशयघधर्मोय इष्टये ॥ 


सत्यका मुख सोनेके ढकनसे दका हुआ है| है सत्य- 
शोधक ! यदि वू उसे प्रात करना चाहे तो तुझे उस दकन- 
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को खोलकर फेक देना पड़ेगा। यदि तू उस संनेके ढकनको 
लेना चाहे तो तुझे सत्यको छोड्ड देना पड़ेगा | दोनों बाते 
एक साथ नहीं हो सकती | एक म्यानमें दो तलवार नहीं 
रह सकती । सत्य और अमत्य साथ-साथ नहीं रह सकते | 
सत्यका प्राप्त करनेके लिये इस सुनहले ढदक्कनके मोह--- 
सांसारिक विपय-बरासनाओंकी इच्छाओंपर विजय प्राप्त 
करनी द्ोगी । 

तुम्हारा हृदय तो सांसारिक विषपय-वासनाओंसे कछपित 
था | जो मनमें आता था कर बैठते थे। अब उसका 
परिणाम भोगनेमें क्‍यों गेते है! ! उस समय तो रुम्दारे 
विवेकपर अजशानका पर्दा पड़ा था | तुम काम, क्रॉध, मद, 
लोभ, मोह आदिक पक्ञांम जकड़े पड़े थ । मायाक्रे फंदेम 
पड़कर विपय-भोगोंमे आनन्द मना रहँ थ। अन्तरात्माकी 
बातपर तो ध्यान ही न देते थं। झह्लगस्थार्ी विपयोम॑ 
आनन्दकी कल्पना कर प्रसन्न हा रहें थ। तब तो तुम्हाग 
केवल यही उपदद था कि--- 

अभी ते अनमे गुजरती हू आकबतकी खुदा जाने ! 

पर अब द्वाड़ मार्-मारकर राते हो; भव्य बताओ तो छि- 

"मजे तुमने उड़ाय है, मुसीबत कौन झेतेगा 


प्यारे ' अब तो तुम समझ गये होगे कि यह सारा दोप 
तुम्हारा ही हैं। स्वबस्दार ! अब जो तुमने किसी दूसरेपर 
अपना दाए मद़ा; प्रारब्ध, माया, परमेश्वर कोई इसके लिये 
दोपी नहीं। नतुम्दारे अपने कुकर्म ही जा तुमने मजा करनेके 
लिये किये थ, इसमें कारण हैं । तुम स्वयं ही दाषी हा | हाँ, 
एक सूरत हो सकती थी । तुम उस परभबह्क्े 
चर्णोमं अपना सवापंण कर दिये हते । यदि तुम चाहते 
कि इस संसारचक्रसे, इस दुःस्त-लुखक भेंवरसे तुम्हें छुद्टी मिल 
जाती ता तुम्हें चाहिये था कि तुम मायाकों धता बताते, 
इच्द्रियों और मनपर विजय प्राप्त करते, आर्सक्ति, वासना 
और कामनाओंक संयम और त्याग्की भद्दीम स्वाहा कर 
दते। पार्थिव तथा क्षणभन्जभुर पदार्थोंसे प्रेम करनेक्री अपेक्षा उस 
मनमोहन दयाममुन्दरसे प्रेम किये दोतें--किर देखते कि दुःस्त 
है ही कहाँ ! याद तुम उस परमपिताकी अनम्य शरणार्गातकों 
पहुँच गये होते, कोई भी वस्तु अपनी न समझते दोते, 
प्रत्येक कायको प्रभुकी आशाके अनुकूछ करते--तब तुम्हारा 
यह कद्दना किसी दृदतक ठीक भी था कि मेरे सारे गुण- 
दोषों, पाप-पुण्योका उत्तरदायी बह प्रभु ही है। प्रभुसे भिन्न 
मेरी कोई स्वतन्त्र मत्ता नहीं है | प्यारे ! फिर तुम देग्वते 


# पाप क्या है ? # 
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कि कोई निन्दित कम तो तुमसे बनता ही नहीं। वह 
मंगलमय प्रभु तुम्हारी उमी प्रकार देखभाल और रक्षा 
कर रहा है जिस प्रकार स्नेहमयी जननी अपने कोमल 


७७ १ 





शिशुकी करती है | तुम्हारे चारों ओर आनन्दका समुद्र 
हिलोरें ले रहा है | 
3» शान्ति: 


शान्तिः झानितिः | 


--न्‍जउ3 व््क:2692४१- 
पाप क्‍या हे ? 


( लेखक--श्रीताराचजन्दजी पाण्डया ) 


बाइबल और कुगनमें पापकी उत्पत्ति और व्याख्या 
बड़े मुन्दर और आलझ्ारिक ढंगमे की गय्री है | इंटेनके 
बगीचेमें आदम और हच्ता नंगे किन्तु आनन्द्म रहते थे । 
मॉपने ( शैतानने ) दृ्ताकों और उसके जरिये आदमकोा 
बहकाया जिससे उन्होंने शञानके वृक्षका फल ख्खा लिया | 
इमसे उन्होंने अपने नंगेपनका जाना और द्ारमाये और 
उसे पत्तियोंसे देंका । बस यही उनका पाप था, ओर इसी- 
करे फलस्वरूप उन्हें ईडेनके बाहर निकल जाना पड़ा औंर 
तुःस्वका भागी बनना पड़ा | 

इस कथाके भीतर जो तथ्य छित्रा हुआ है उसे जाननेकी 
मच्ची कुश्नी भारतके आर्पग्रन्थ देते £ै । 

आदम आत्मा हैं। हृब्बा (जा आदमक ही अंग 
उत्पन्न हुई थी) आत्माका एक गुण श्रद्धा या रुचि हैं | 
शैतान या सॉपकों इम मायाया मोह कह सकते हे |! 
नंगेपनका अर्थ है परवस्तुओंक सम्बन्धता अमाव अर्थात्‌ 
खयंपूर्णता ओर आत्मनिभभंस्या | ईडन है आत्माका निजी 
धाम अथौत्‌ निज स्वभाव यानी अपने अनन्त आननन्‍्दादि 
गुग । यहाँ शानके फलका अर्थ हे सुख-दुःग्ब, इ्ट-अनिष्ट; 
आदिका वह श्रमपूर्ण और द्वेतात्मक ज्ञान जिसका कि 
साम्यावस्था--अखण्ड ज्ञानावम्थासे विरोध है । 

मंक्षेपमं अर्थ यट्ट है कि जब मोहसे आत्मा स्वयंपृर्णतासे 
न्युत होकर बाह्य वस्तुओंकी कामना करता है तभी उसका 
पतन होता है । अर्थात्‌ स्वयंपूर्णता ही धर्म है । स्वयंपूर्णताके 
अर्थ स्वाधीनता, आत्मलीनता, आत्मतृप्ति आत्मशाक्ति; 
आत्मतुष्टि और आत्मनिर्भरता भी हैं। स्वयंपृर्णता अपने खुद- 
के स्वाभाबिक गुणामें ही हो सकती है, अतः धमका अर्थ 
परपदार्थो की अपेक्षासे रहित निज झुद्ध स्वभाव भी है । 
पृर्णताका भी अर्थ निज स्वभावकी ही पूर्णता है; यदि वह 
स्वभावसे कम है तो हीनता है; और उसका स्वभावसे अधिक 


हैनना ते सम्मब है ही नहीं | अतः धर्मका अर्थ पूर्णता 
भी है। 


जो धर्म नहीं हे, जो घमंसे विपरीत हैं, वह अधम है | 
इस तरह पराधीनता, परस्वभाव, पररुचि; दीनता, अतृप्ति 
अमंतुष्टि, आत्मविस्मृति; भश्रमपूर्ण ज्ञान, दुःग्व ( जों सब एक 
हो हैं ) अधम हें। 

अधर्म क्यों देय है और धर्म क्यों उपादेय है? जो 
अपनी निन्न मत्ता है, जं। अपना निजी स्वभाव है, उसीके 
आश्रित सुग्व स्वाधीन ओर शाश्वत हं। सकता है। 
जहाँ ज्ञान हे ओर तनन्‍्मयता हे वहीं सुग्व हे। ज्ञान सिवा 
आत्मांक और कहाँ मिल्ठ सकता हैं ! जहाँ स्वरयंपूर्णता, 
स्वाधीनता। ज्ञान और तनन्‍्मयताकी अखण्डता; परिपूर्णता; 
निःसीमता और श्ाश्रतभाव हो वहाँ आनन्द भी अखण्ड, 
पर्पूर्ण, निःमीम ओर आाश्वत होता है। ऐसे गुणशाली 
आत्माको छेड़कर जड परपदार्थार्में क्‍यों भटका जाय ! पर 
तथा विजातीय होनेसे उनसे तमन्मयता भी तो नहीं हों 
सकती; और बिना तन्‍्मयताके आनन्द और शान्ति कहाँ ! 
परका स्वभात्र अपना हो नहीं सकता, और अपने स्वमावसे 
वियोग नहों हा सकता, वह बाह्य निमित्तसे आच्छादित या 
विकृत भले ही हो जाय; परन्तु इससे तो हीनता, अस्थायीपना 
और अश्वान्ति ही हातों हैं; अतः निज स्व्रभाव ओर उसकी 
पूणणता ही याउछनीय है। अपना पूर्णत्व भी अपने ही गुर्णों- 
में होता है, परकी उन्नति और पूर्णता अपनी केसे ब्रन सकती 
है! ऐसे अनेक कारणोंसे धर्म ही उपादय है । 

इस तरह निज स्वभाव और उसीमें तन्मयता-स्वाधी नता- 
को धर्म कहना ही सत्य सिद्ध होता है। धम्को यह व्याख्या 
सभी देश और सभी कार्छामें निबोध है; सभी आचरणोंके 
धर्मापर्म होनेकी कसोंटी है, और व्यवह्दार और परमार्थ 
दोनोंमें उपयोगी हैं । यह सत्यका सत्य हे, और विश्वमरमें 
जितने भी अच्छे नीति-नियम, कानून-कायदे, रीति-रिवाज; 
उपदद-आदेश और कम तथा भावनाएँ हूँ उन सबका 
मूल आधार और चरम लक्ष्य यही है | 

क्योंकि सब आत्मा तत््वतः एक हैं; अतः उन 
सबका धर्म भी एक-सा ही है, फिर उनके रूप और साधन 
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# अविद्यया झूत्युं तीस्वों विद्ययाउमस्ततमइलुते # 
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उनकी व्यक्तावस्थाओँकी विभिन्नताके कारण भले ही विभिन्न 
हों । उन सबका अन्तिम उद्देश्य तो एक-सी ही अवस्था है। 
आत्माका ख॒माव क्‍या है; इसका शान शाख्से, 
सत्संगतिसे और उससे भी अधिक दुराग्रहरहित स्वयं मनन- 
से हो सकता है। यह तो स्थूल दृष्टिसे भी स्पष्ट है कि धन- 
सम्पत्ति, सत्री-परिवार, हुकूमत, यश आदि आत्मासे जुदे हैं, 
अतः अपने सुख-दुःखको इनके आश्रित बनाना पराधीनता 
है ही । कुछ सूक्ष्म दष्टिसे देखनेसे शरीर भी परपदार्थ मातम 
होता हे । इसका स्वास्थ्य और जीर्णता सदा अपने हााथमें 
नहीं । विनाद तो इसका एक दिन होगा ही। यह जड़ 
पदार्थ है जिसके उपादानों और अंगौंको एक-एक कर 
विचार करनेसे अन्तरात्मा भी उर्हें अपनानेसे साफ इन्कार 
करता है । आत्माके ज्ञान, शान्ति आदि गुण हमेशा शरीर- 
की दशाके अनुसार ही नहीं हं।ते हैं--व्याधिक्री हालतमें 
भी शान्ति और तन्दुरुस्तीकी हालतमे भी अशान्तिके 
उदाहरण मिल सकते हैं जिनसे सिद्ध होता हे कि शान्ति, 
घैये, शान आदि गुण सवंथा शरीरके ही आश्रित नहीं हैं । 
इस तरह शरीरके बल, रूप आदिका अभिमान करना और 
शरीरके निमित्तते सुखी-दुखी होना भी अधर्म ही ठहरता 
है। विचार जो मस्तिप्कमें उठते रहते हैँ वे भी सूक्ष्म दृष्टिसे 
देखनेपर आत्माके नहीं ठद्रते हैं; क्योंकि आत्मा अपने 
आपको उनका केवल ज्ञातारूपसे ही प्रतीत करता है--उनमें 
मैंपनका अनुभत्र नहीं करता | अल्बत्ता “मैं हूँ!, “मैं जानता 
हूँ और 'में निराकुछता--सुख्ख और शान्ति चाहता हूँ--- 
ये मेरे स्वभावके अनुकूल हँ?---इन तीनकी प्रतीति मैंपनासे 
पृथक्‌ नहीं दो सकती; “मैं! का बोध होते ही इन तीनोंका 
बोध भी अपने-आप होता ही है। अतएवब अस्तित्व (सत्‌); 
शान (चित्‌ ) और शान्ति और आनन्द, ये स्वभाव तो 
आत्माके स्पष्ट द्वी सिद्ध द्ोते हैं, और इनमें प्रतीति 
को भी जोड़ सकते हूँ । इन सब अपना-अपना कार्य करने- 
की शक्ति भी सन्निहित ही है। अस्तित्वका नाश--सत्का 
असत्‌--होता नहीं, ज्ञानकी शक्ति सब शेयोंक्रो जाननेकी 
है, शान्तिकी सीमा नहीं, शान अपार दोनेसे सुग्त 
और बहू भी अपार द्वते हैं, यदि श्रद्धान स्वाभाविक 
हो तो छुद और सत्य ही होता है और तन्मयता 
भी अपने स्व्रभावमें ही होती है | इस तरहसे यह 
मालूम हुआ कि आत्मा स्वभावसे अमर है, सर्वश्ष हे, 
असीम, शान्ति और अपार मुख और शक्तिमय है; सम्यक्‌ 
श्रद्धावान है; ओर आत्मलीन है। जहाँ सभी शानमें एक- 
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सी तन्मयता हो वहाँ समता रहती ही है, अतएव यद्द भी 
आत्माका गुण है। आत्मा अपने-आपको अखण्ड अनुभव 
करता है--एक समयमें एकरसात्मक ही होता है--अतः 
आत्माका स्वभाव अखण्ड भी है। आत्मामें और भी अनेक 
गु्णोंका पता लगता है, परन्तु उन्हें बतानेके लिये न तो यहाँ 
जगह ही है और न वसा करना इस लेखका उद्देश्य ही दे | 
साधारण जीवोंकी पूवेलिखित तीन प्रतीतियोंसे मालूम 
दोता है कि उन्हें अपने अस्तित्त और चित्शक्तिक्े 
अप्रथक्त्वकी तो सदा अनुभूति द्वोती है (फिर वह 
अल्प और श्रमयुक्त द्वी क्‍यों न हो )। किन्तु सुख्ब 
और शान्तिके अप्रथक्त्वकी अनुभूति सदा नहीं 
होती--इसके लिये प्रायः इच्छाकी दी अभिव्यक्ति होती 
है। इसका कारण श्रद्धान और तमन्मयताका परपदार्थोंकी 
ओर प्रवृत्त हा। जाना हैं; ओर ये परपदार्थ स्वरूपमें एक दूमरेसे 
विसदश् हानेसे, यह प्रवृति रागद्वेपात्मक रूप धारण कर लेती 
है, अर्थात्‌ जो रुचिके अनुकृध हो उसमे राग ओर जो 
रुचिके प्रतिकूल हं। उससे द्वेप | रुचके अनुकुछ पदार्थकरे 
जानसे रामात्मक सुर्र और रुचिके प्रतकूल पदार्थका शान 
हनिसे द्वेपात्मक दुःख होता दे | इन गगनद्षेपोसे समता 
गुण दब जाता दे, और सुर्न-दुःखके पराधीन और अस्थिर 
हानेसे आत्मा सदा झान्तिक लिये छटपटाता रहता है। प्रिय 
पदा्थक संयोगजन्य सुखमें भी अप्रिय पदार्थका देप और 
भय मिश्रित या दबा हुआ रहता है, और इस प्रकार 
क्षिणिक सुख्य भी सवंधा निराकुल और पूरा नहीं 
होता । राग-द्वेप शान्तिको ही नहीं हरते, किन्तु शानकी भो 
पूर्ण रूपसे नहीं प्रकट होने दते, क्योंकि ये श्ञानमें रूचि - 
तन्मयता नहीं होने देते । शरीरादि परपदार्थोंमें 'मैंपन” की 
श्रान्ति हो जानेसे और जीवके साथ उनका सम्बन्ध स्वमावतः 
ही अस्थायी होनेसे आत्माकों अपने सतृकी अविनाशशीलतामें 
भी भ्रम हो जाता है। इस तरह श्रद्धान और तन्मयताका 
विक्ृत--परप्रवृत्त हो. जाना ही पाप है; और इनका शुद्ध- 
स्‍्वमावरत द्वाना ही धमं दैे। आत्माके शुण तो सदा 
आत्मामें द्वी विद्यमान रहते हैं; क्‍योंकि कोई पदार्थ कभी 
निज्स्वभावरहित या परस्वभावमय नहीं हो सकता । परन्तु 
विश्वास और तन्मयताके मोद्िित-विकृवत हो जानेसे आत्मामें 
आत्मविस्मृति दो जाती है और उन गु्णोका अनुमवन 
अव्याधिक अंशॉमें आच्छादित हो जाता है । 
परपदार्थोके केवल संसर्गसे या शानसे पाप या दुःख 
नहीं होता, क्योंकि जानना तो आत्माका स्वभाव ही है | 





# पाप क्‍या है ? *% 
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उनको अपना भाननेसे और उनमें तनन्‍्मयतासे--मोहसे और 
रागद्वेपात्मक आसक्तिसे ही आत्मा पतित और दुखित होता 
है। वस्तुओंके संसगगके त्यागकका विधान इसलिये है कि 
बासनाप्रस्त आत्माकी वासना प्रायः वस्तुके संगसे उत्तेजित 
हूं जाती है तथा संगके अभावमें प्रायः शान्त रहती है 
जिससे शाक्ति-सश्ययका अवसर मिल सकता है। पूर्णात्मा 
ते। सबको देखता-जानता हुआ भी निष्पाप रहता हे । 

धर्म-प्राप्तका उपाय भी धर्म कहलाता हैं । यह भी 
अल्पाधिक अंशॉमें स्वरभावके अनुकूल होता हे । जॉ 
जितने अंशोमें स्वभावके अनुकूल है उतने अंशोंमें धम 
और होष अंशोमें पाप होता हैं। परस्परकी तुलनासे भी 
कार्योंकी पाप और पुण्य संज्ञा होती है । 

अब्नह्मचर्य क्यों पाप है ?! क्योंकि इसमें आत्मा अपने 
सुखका स्त्री आदि बाह्य पदार्थों आश्रित करता है। 
स्वन्नीमन्तापमं सिवा स्वस्त्नीक अन्य सत्र मग्त्रियेकि प्रति 
बासनाका त्याग द्वोंता है; अतः यह उतने अंशोम धर्म है, 
किन्तु ब्रह्मचर्यका घात जितने अंशोंम होता दे उतने 
अंशोमि तो अपम ही हैं । स्त्रश्न्नीस भी निरे पश्चवत्‌ विपय- 
भागकी अपेक्षा सदूगुणी सन्ततिके लिये विधित्रत्‌ मैथुन दी 
धर्म हैँ; क्योंकि इसमें अधिक संयम--अधिक वासनासे 
स्वाधीनता एंँं । आत्मा शुद्ध स्वभावसे तो मन, वचन, 
कायसे गहित है । अतः असली सत्य ता यथाथ मौन और 
शान्ति दे । परन्तु व्यवद्वारम कथित सत्य बचनमें असत्य और 
अहितकर वचनोंका त्याग है, सरल होनेंसे उसमें कपटा- 
चरणकी अपेक्षा मनं।व्यापार आदिकी क्रियाएँ भी कम 
हाती हैं, और उससे निज्रकों और परको दोनोंका शान्ति 
अधिक होती है। अतः असत्यमापणकी अपेक्षा सत्य- 
भाषण घर्म हैं। आत्मा स्वभावतः न तो किसीको बाधा 
देता है ओर न किसीसे बाधित द्वोता है, अतः अहिंसा धर्म 
है। स्त्रयं पूर्णात्मा ही परर्ण अधिंसक होता है, और अपनी 
तरफसे सबको पूर्ण अभय देता है। दया क्यों धर्म है! 
झुद्भात्मा प्रेम जरूर करता है, परन्तु उसका प्रेम परपदार्थोंके 
प्रति नहीं किन्तु अपने समस्त ज्ञानमें एक-सी लीनता है | 
वह सुखी ओर दुखी दोनोंकी जानता है, और अपने 
दोनोंके शानमें एक-सा रत रहता है। उसका शान विदव- 
शान है; और उस सबमें एक-सा रत रहनेसे ही उसका 
प्रेम विश्व-प्रेम है। उसकी यह साम्यावस्था परपक्षके लिये 
तो प्रेम न होना-सा--उदासीनता ही है। यदि वह दया 
हो तो इतने दुग्खी जीवोंको जानते हुए उसे कैसे चेन 





हो ? स्वथा कामनारद्दित होनेसे उसमें किसीके हिता- 
दितकी कामना भी केसे हो ! जगतमें कोई बात नियम- 
विरुद्ध न हों सकनेसे दुःख मी नियमविरुद्ध नहीं हं.ता, 
तब शुद्धात्मा नियम-भंग केसे कर सके १ नियम-मभंगसे तो 
पक्षपात, अन्याय और अव्यवस्था होगी जो निदयता भी है । 
ऐसे अनेंक कारणंसे यही ठीक है कि आत्माका शुद्ध 
स्वभाव तो अहिंसामय होनेपर भी दयामय नहीं । शु॒द्धात्मा- 
के ध्यानादिसे जो इमारा महान्‌ हित होता है वह हमारी 
स्वाभाविक शक्तिसे होता है, कोई उसकी प्ररणासे नहीं, 
अतः सिद्धान्ततः वह यों भी दयामय नहीं सिद्ध द्वोता । 
परन्तु दया और परोपकारसे मिथ्या अद्दं या ममके बजाय 
जीवत्वसे प्रेम द्वोता है । अन्य जीवॉका तक्त्वतः अपने समान 
हानसे उनकी अवस्थाअंसे अपनी भी सम्भवनीय नाना 
अवस्थाओंका ज्ञान होता है, संसारकी दुःखमयता जानकर 
उससे टराग्य होता है, कर्म करनेकी राजस प्रद्ृत्तिका 
सदुपयाग होकर उसकी शान्ति होती है, सुखी और शान्त 
जीवनकी परिस्थिति मिलती है, क्रोधादि दूर होते हैं, हिताहितकी 
बुद्धि बढ़ती है, आत्मशानकी प्राप्ति सरल हो जाती है| 
सम्पत्ति-शरीरादिसे ममता घटती है, आलस्य और प्रमाद- 
का ह्वास ह।ता है; पर-पीड़ाजनक क्रियाओंका त्याग होता है, 
परिणाम कोमल ओर सरल होते हैं, अहिंसादिकी साधना 
होती हैं, इत्यादि । अतः इस अपेक्षासे दया धर्म है और 
बासनाग्रस्त प्राणियोंके द्वारा आराधनीय है । परमेश्वरकी 
भक्तिमें परमेश्वरके छुद्धात्म स्वरूपके सहदृश होनेपर भी 
प्रथकत्व भावसे पर! होनेसे स्वात्मलोनताकी अवस्था तो 
नहीं होती, परन्तु सांसारिक पदार्थोकी आसक्तिका 
त्याग होनेसे और ज्ञानादि शुद्दात्माके ग़ुंणोंमें प्रीति 
और प्रतीति होंनेसे इस अपेक्षासे एक मद्दान्‌ और 
आत्मश्ञानका साधनरूप धर्म है | आत्मा अमर है; 
अतएव मत्युका भय पाप है। आत्माकों कोई दुश्ख 
नहीं पहुँचा सकता और न काई इसके किसी ग्रुणका दहरण 
कर सकता है, अतः दुशः्ख और हानिका भय पाप है। 
आत्मा शानमय है-सब पदार्थोकों और खुदको भी पूर्ण 
रूपसे और सम्यक्‌ प्रकारसे जानता है; अतः अज्ञान; भ्रम 
और मिथ्याप्रतीति पप है) आत्मा बलवान है, अतः 
नित्ंखता पाप है। आत्मा मन, वचन, कायसे रहित 
है, अतः आत्माका इनसे सम्बन्ध होना और इनके द्वारा कम 
करना पाप है, परन्तु यदि इनको क्रियाएं इनके दी स्वभाव- 
से दोती रहें और आत्माका उनमें मोह और भआासक्ति न हो 


७ छ 


# अविद्यया रूत्युं तीत्थों विधयाउस्ृतमइलुते # 
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तो आत्मा पापका भागी नही द्ोता | इस तरह विषयको 
स्पष्ट करनेके लिये धमाघमके थोड़े-से उदाहरण थोड़ी-सी 
अपेक्षाओंसे दिये गये हैं । पूरा वर्णन तो कैसे कर सके * 

क्रोधादि आत्माके स्वभाव हैं या नहीं! आत्माकों 
स्वयंपूर्ण, अखण्ड शञानात्मक ओर आत्मलीन माननेसे क्र/घादि 
स्पष्ट ही अस्वाभाषिक मात्यूम दोते हैं । मोटे तोरपर भी 
क्रंधादिसे शरीर जलने लगता है, आत्माकों बेचेनी मासूम 
होती है; इन्हें कम किया जा सकता है; और इनके कम 
होनेसे आत्माके शान्ति, शान आदि गुण बढ़ते हैं। इससे 
भी क्रेधादि अस्वाभाविक सिद्ध द्ोते हूं । इच्छा भी कमती- 
बढ़ती हो सकती है, इच्छासे अज्ञान्ति होती हे, आत्मा 
स्वयं इच्छाक। व्याधि-सा अनुमब करता है जिसको मिटाने 
अर्थात्‌ जिम्नकी अनुभूत न है।ने दनका ही प्रयन्ष करता 
है। अतः इच्छा भी शुद्ध खभाव नहीं हैं। जद्दों पूर्ण 
आनन्द और सता है वहाँ इच्छाका काम ही क्‍या?! जहाँ 
तन्मयता है वहाँ इच्छासे क्‍या प्रयोजन ? इच्छा जहाँ एक तरफ 
पराधीनता और आत्माका परपदार्थोंका भिखारी द्वाना हे 
वहाँ दूसरी तरफ इसकी चश्चलता ओर अनृत्तता यहद्द भी 
सूचित करती है कि आत्मा स्व॒भावतः सवंभोक्ता और सर्वशाता 
है और बिना पृणताकी अनुभूतिके शान्ति नहींमिल सकती | 
सर्वश और आनन्दमय आत्माका किसी वस्तुक शानसे रति 

और किसीसे अर्रात करना अम्वाभाविक हो है; अतः राग 

द्वेप भी अस्वाभाविक हें, आर फिर जिससे किसी समय राग 
है उसीसे दुसरे समय देप है; इससे इनकी चच्चलता और 
निस्मारता भी प्रकट हे | 

तब इच्छा; गति; अति, भय, सुख, दृश्य आदि 
अखाभाविक द्वं।ते हुए भी आन्मामें केसे हुए और क्यों उसे 
इतने स्वाभाविक-से प्रतीत हं,ते हूँ ? जमा कि पहले टल्व्वा 
जा चुका है; इनका कारण श्रद्धान और तन्मयताकी गलत 
( अशुद्ध ) प्रत्नत्ति है । इस अश्युद्ध प्रत्रत्तिका एक कारण 
ते। म्वयं आत्माकी ही ऐसी सेस्यता--एसी शक्ति है क्योंकि 
यदि ऐसी गलत प्रवृत्तिकी शक्ति उसके स्वभाव सवंधा 
ही नहीं हं।ती तो ऐसी प्रवृत्ति कभी हैं। मी नहीं सकती थी। 
और दूसरा कारण बाद्य दे जिसे प्रकृति या कमंका सम्बन्ध 
कहते हूँ । यदि बाह्य कारण न माना जाय तो प्रथम ते! यह 
अतसम्मव है कि एक ही बरतुर्म अकारण ही-क्ेवल स्वभाजसे 
ही शुद्ध ओर अश्यद्ध अबम्थाएं, एक साथ और एक समयमें 
रहें, और दूसरे फिर आत्माका छुटकारा भी अमम्भव होता; 
क्योंकि स्वभावसे छुटकारा केसे दा सकता है ! 
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भारतीय ऋषियोंका कहना है कि आत्मा अनादि 
कालसे ही माया) प्रकृति या कममंसे सम्बद्ध होकर अपने आप- 
को भूलकर बाह्य पदार्थों लीन हो रहा है, ओर अपूर्णता- 
का अनुभव करता हुआ इच्छा, रति, अरति। सुख, दुःख 
आदि करता आ रहा है। यह इतने कालसे और इतनी 
मात्रामें होता आ रहा है कि आत्माकों इच्छादि वैसे ही 
आवश्यक, अप्रथक्‌ और स्वामाविक-से माल््म होते हैँ जैसे 
कि घोर द्वाराबीकों शरात्र | युक्तिसे भी आत्मा अनादिसे ही 
अद्ुद्ध सिद्ध होता है। सत्‌ होनेसे आत्मा अनादि और 
अनन्त तो है ही । यदि उसका प्रथम शुद्ध रदइना माना जाय 
तो पूर्ण ज्ञान भोगते हुए भी बलवान आत्मा अशुद्ध केसे ह। 
जाता है और फिर तो जा आत्मा णुद्ध हँ। गये हूँ वे भी 
फिर अश्ुद्ध हँ।कर हुःख-चक्रम पड़ सकते हैं। ( यहाँ यह 
बता देना जरूरी है कि प्रकृति आदि बाह्य कारण भी आत्मा 
की अश्युद्धावस्थामें ही उसपर असर कर सकते हूँ । 2) 

जा अनादि हैं उसका अन्त केसे है। सकता ? कम और 
उनसे उत्पन्न संस्क्रार समुदाय और प्रवाहरूपसे अनादि दे 
परन्तु प्रत्येक कम और तजम्य संस्क्रार सादि है और कुछ 
कालठ्तक ही ठहरनवाला है ? इनका सम्बन्ध सकारण द्वोनमे 
कारक नाश और अभावम इनके सम्बन्धका सी नाश और 
अभाव हं। जाता है | इस प्रकार इनका अन्त सम्भव हूं ; 
बाह्य कारणके न रद्रनपर आत्माकी श्रद्धा और तन्मयता भी 
शुद्ध और शुद्ध स्वभावरत हैँ। जाती है । 

घम और अधर्म अपना फल किस तरह दतेद ! 
ब्ीजके अनुरूप ही फल होता है। पापसे आत्माका 
पराधीानता दृढ़ हाती है और पुण्यका फल इससे विपरीत 
हंता हैं| यही पाप और पृण्यके फठका रहस्य हे | 

मोह और आमसक्ति ही पाप है। तीबर मोह और 
आमसक्तिमें पराधीनता अधिक सूचित होती है, अतः इसमे 
पाप तीज हे और इसके रूप तीतब्र आत्मविस्मूति, नोत् 
बॉसना और इन्द्रियपरायणता, कं।ध-छोभ-मानादि; ऋरता: 
झुठ, चा।री आदि हूंते हैँ | मन्द मेंह और आशसक्तिमे 
कम पराधोनता प्रकट होती है, अतः इसमें पाप मी कम 
हैं और इसक रूप अल्पाधिक आत्मबाध, दयाभाव) 
निष्कपटता, सनन्‍्ते।प, मन्द बासना, न्यायबुद्धि, मन्द क्रीधाँदि 
होते हैं । 

तीमघ्र पापसे आत्माकी वासना अर्थात्‌ परपदार्थोकी 
इच्छा और पराधीनता अधिक बदती है, परन्तु साथ ही' 


कृट्याण -- 


जडभरत 





न झजद्भुतं त्वश्वरणाब्जरेणमिहेतांदसो भक्तिरधोक्षजेड्मला ॥ 
माहूर्तिकाद्स्य समागमाश्च म दुस्तकमृलो 5पद्दतो5विचकः ॥। 
(श्रोमद्भधा० ५ | १३ | २२ ) 


# पाप क्या है? # 
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क्योंकि तीज पापमें वूसरोंके हितोंका घात अधिक होता है, 
दूसरोंकी प्रतिकूलता भी बढ़ती है, और क्योंकि वासनाकी 
तृप्ति परपदार्थोंके जरिये ही है| सकती है, इसलिये इन सबका 
परिणाम यह होता है कि वासना बढ़ती हे और साथ ही 
वासनातृस्तिके साधन कम होते हैं, जिसका फल सिवा 
दुःखके ओर क्या हूं। सकता हे ! 

मन्द पापमें अर्थात्‌ पुण्यमं वासना कम ढोती हे अथात्‌ 
आत्माकी यह दशा द्वोती है कि यदि वासनातृत्तिके साधन न 
मिले ते। भी विशेष दुःख न हूं।। परन्तु मन्द पापकर्म प्रायः 
दूसरोंके दितोंके भी अधिक सद्दायक या अविराधी द्वोनसे 
उनके फलस्वरूप वासनातृप्तिके साधन बढ़ते हैँ, ओर इन 
सबका नतीजा द्वोता है शान्ति ओर सुख । 

माह और आमक्तिके सवेथा अमावसे आत्मा परपदार्थों- 
से सवंथा निःस्प्ृहइ--स्वाधीन होकर शान्ति और आनन्दकों 
अपने-आपमें सबंथा अपनेद्वारा ही अनुभव करता हैं। 
मम्बन्धके कारणोंका अमात्र द्ोनेसे शरीरादि परपरदार्थोक 
मम्बन्धसे भी मुक्ति है। जाती है । 

पुण्य स्वयं भी अल्पाधिक रूपमें समता और शान्ति हैं; 
उसमे तदनुरूप तत्काल भी शान्ति और स्वाधीनताका 
अनुभव हं।ता ८ँ । जिस पुण्यमें शान्ति और त्यागमावना 
नहं। वह सत्कम इं।ते हुए, भी खुद कत्ताके लिये सब्चा पुण्य-- 
गाम्तिदायक--नहीं हैं, और उसका परिणाम भी वेसा ही 
हता हूँ | ज। बात पुण्यके लिये कही गयी है, पापके लिये 
उससे विपरीत समझना चाहिये | 

सांस।रिक सुखके लिये भी वासनाका मन्द हैनना आवश्यक 
है, केक्‍ल बाह्य सामग्री ही पर्यौत्त नहीं हैं | एक कर।डूर्पात 
अपनी विशाल सम्वत्तिसे भी उतना द्दी सुख पा सकता है 
जितना उसे अपनी सम्पत्तिसे सन्‍्तोष हैँ और इससे 
अधिकका छं,भ नहीं है | 


साधारणतः एक रुपयेके प्रत एक निर्धनकी अपेक्षा 
एक करं।इपतिकी वृष्णा कम होती है| यह मनन्‍्द वासनाके 
ही पूर्व संस्कार और फलको सूचित करती है । परन्तु शुभ 
कम करते समय या उसके आगे-पीछे अति तृष्णा-घनछुब्बता 
इनेसे उसका यद्द परिणाम हे। सकता है कि धनवान होनेपर 
भी कृपणता या आंत तृष्णा हू। | 

शुभ कम और शुभ कामनाएं आत्मशान बिना किये जाने- 
पर सांसारिक सुलको देनेवाली इं।नपर भी प्रायः आत्माकों 
मं।हित कर-आसक्ति पैदाकर-अस्तम दुःखरूप हैं।ती हैं, परन्तु 

डे 
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का मा कमी गए बन मा बजा | बना ऋ. बी कि लता बन 


वे हो आत्मशानसहित किये जानेपर निर्मेलतर भावोंके 
परिणामस्वरूप अधिक सांसारिक खुख देनेबाली द्वोनेपर भी 
आत्मज्ञानके संस्कारसे आत्माकी मोहित नहीं करतीं, बल्कि 
मुक्तमें भी सदायक होती हैं । 

पापसे पापके और घमंसे घमके संस्कार आत्मामें पड़ते 
हैं। प्रत्येक संस्कार यग्य द्रव्य-क्षत्र-काठ-भाव पाकर प्रकट हैं। 
जाता हैं और अपनी शक्ति नष्ट न द्ैनतक फल देता रहता 
है और ऐसा करते हुए अपने-जसे अनेक नवीन संस्कारों- 
का निमत्त कारण बन जाता है | कई संझ्करारोंका असर 
प्रायः तत्काल ही शुरू हं। जाता हैं ओर कइयोंका कालान्‍्तरमें 
या जन्मान्तरमे होता है। अशिक दीघ कालतक लगातार असर 
करते रहनवाले संस्कारकी अपेक्षा थे.डे काल्तक लगातार 
असर करते रहनेवाला संस्क्रार साधारणतः जल्दी प्रकट 
ह।कर-जल्दी परिपक्व हंकर--अपना फल देना शुरू कर देता 
दे | प्रवल संस्कार ते। परिस्थितियोंकी भी अपेक्षा नही रखते हैं, 
वे परिस्थितियोंकी अपने अनुकूल कर लेते हैं । बतंमान 
समयके कर्मासे या एक द्टी समयम प्रकट हंनिवाले संस्कारोंमें- 
से जे। प्रबल हं। उससे भी अनक संस्कार असमयमे ही पकब हो 
जाते हैं या परिवतित ह जाते हैं या दब जाते हैं या नष्ट दो 
जाते ईं | 

भिन्न-भिन्न पदार्थोके प्रति प्राणियोंकी जो रुचि-अरुनि 
होती है उसका कारण अधिकांशमें उनकी पूर्वजन्मसे आयी 
हुईं आदतोके सिवा ओर क्‍या बताया जा सकता हे ! 
इससे संस्क्रारोंका होना सिद्ध होता हैं | 


संस्फ़ारोँंकी सन्‍तति जन्म-जन्मान्तरोतक चलती रहती 
है। इनकी अभिव्यक्तिके लिये योग्य शरीरादिका निर्माण 
या संयागादि होता है। भौतिक पदार्थोंक्री इच्छाके लिये 
भौतिक साधन ही जरूरी होते हैं; स्वाधीन शान और झुखके 
लिये तों उनकी जरूरत द्वों क्‍या! 


कई पाप ऐसे हूंते हैं या इतने दीर्धकालतक लगा- 
तार फल दनेवाले होते हैं कि उनके फरूके लिये इस पृथ्व्री- 
पर सम्भय दुःख और शरीरादि साधन पर्योत और योग्य नहीं 
हंति। उनके लिये नरक-जैसे लकका अस्तित्व मानना पड़ता 
है, जहाँ सदा अश्वान्तिजनक परेस्थितियाँ होती हैँ और जह्दोँ 
शरीर भी ऐसा मिलता है जो घोर दुःख, घोर आघात 
और घोर भूख, प्यास, सरदी, गरमी आदिकोी बेदनाओंमें भी 
सुदीर्धफालतक स्थित रह सके | उसी तरह कई पुण्य ऐसे 
दोते हैं जिनमें वासना मन्द या सूक्ष्म होती है और 
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# अविद्यया ख॒त्युं तीर्था विद्ययाउसतमइलुते * 
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जिनके फलके लिये इस प्रृथ्वीपर सम्भव सुख और शरीरादि 
साधन पर्यापत और योग्य नहीं हैं। उनके लिये खर्ग- 
जैसे लोकका अस्तित्व मानना पड़ता है, जहाँ सदा शान्तिमय 
परिस्थितियाँ होती हैं और जहाँ शरीर भी ऐसा दिव्य 
मिलता है जो रोगरद्दित और जरारहित हो, जिसमें कोई 
आधातादिजन्य पीड़ा नहीं हो सकती हो, जिसे भूख-प्यास- 
की बेदना दीघकालमें और अत्यल्प ही होती हो और जिसके 
जरिये दिव्य और सूक्ष्म मोग व ज्ञान सुदीषंकाल्तक भोगे 
जा सके | 
आत्माकी जिस दाक्तिका विशेष उपयोग होंता है 
वह साक्ति विशेष व्यक्त हों जाती है और जिस श्ञक्तिका 
कम उपयोग होता हैं वह क्रम व्यक्त हाती है, इ 
नियमसे भी पाप-पृण्यके फ़लॉपर विचार किया जा सकता 
है। जो इन्द्रियमोगो्मं अधिक आमक्त हूँ वे विवेकशक्ति- 
का कम उपयोग करते हैं, जिसके फलस्वरूप वे ऐसी अवस्था- 
को पाते हूँ जिसमें विवेक-शक्तिकी अभिव्यक्ति अत्यल्प या 
बिल्कुल नहीं होती। इन्द्रियमोगपरायणोर्म भी जो किसी 
एक इन्द्रियशानमें ही विशेष आसक्त हैं वे ऐसी अवस्थाको 
पते हैँ जिसमें उसी एक इच्द्रियसे शान होता है, और अन्य 
इन्द्रियोंसे ज्ञान अत्यल्प या बिल्कुल नहीं हाता। आत्माके 
जञानांदि गुणोंमं|ं अल्पाधिक रुचि रखनेवालोंमे आत्माकौ 
ज्ञानाद दाक्तियोंकी अल्पाधिक अभिव्यक्ति होती हैं और 
अगर जरूरी हा तो उनके लिये योग्य बाह्य साधन-इन्द्रियादि 
भी मिल जाते हैं | पदार्थक गुग-शञानसे मोहित होकर शान 
या गुणको अपेक्षा पदार्थमें ही अत्याधक आर्माक्त हो जानसे 
उस पदाथ-जसी देह मिलती है। प्रत्यक क्षणके कम इस प्रकार 
फरठोंकी आर प्रव्ृत्त होते हैं। बरासनाक मन्द हो जानपर 
आसक्ति कम होनेसे अधिक शक्तियाँका उपयोग हाता 
है, अतः इससे अधिक शरक्तियोँंकी अभिव्यक्ति हो सकती 
हैं| स्थावर जीवोम इन्द्रियोंमे सिफ स्पद्न इन्द्रिय और 
सर्शज्ञान होता है। ज्यों-ज्यों आसक्ति कम होती जाती है 
त्यों-त्यों रसना, प्राण, चल्षु; श्रवण और बुद्धि इन इन्द्रियोंकी 
तथा उनकी शक्तियोंकी अभिव्यक्ति होती जाती है। यदि आत्तमा 
इन शक्तियोंमें फिरसे अनुचित रूपसे आसक्त हो जाय तो ये 
शक्तियाँ पुनः अव्यक्त दो जाती हैं--सिवा कम-से-कम स्पश 
शक्तिके, ( यदि यह भी अव्यक्त हो सकती होती तब तो आत्मा 
पूर्णतया जड़तुल्य हो जाता; जो कि स्वभावविदद्ध है, और 
फिर तो उसका पुनरुत्थान भी असम्भव द्वो जाता ) | यद्दी 
विकासका क्रम है, और चोरासी लाख योनियोंमें आवागमन- 
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का रहस्य है | पूर्णोत्मा बन जानेपर इस चक्रसे छुट्टी मिल 
जाती है, क्योंकि फिर न तो अवनति दो सकती है ओर न 
उन्नतिके लिये द्वी कुछ शेष रहता दे---कृतक्ृत्यता दो जाती है। 

पूर्णता कैसे प्रात्त दो अथात्‌ पापसे मुक्ति केसे हो ! 
पूर्णता तो खुद आत्मामें सदा ही रहती है | सिर्फ उसकी 
मिथ्या श्रद्धा और गलत तनन्‍्मयता € चारेत्य ) से उसकी 
अभिव्पक्त-उसका अनुभव-नहीं होता।ये ही पाप हैं । 
इनसे मुक्ति पानेके लिये प्रारब्ध और पुरुषार्थ दोनों जरूरी 
हैं। प्रारब्ध कद्दते है पूर्व संस्कारोंकोी, जो असलमें स्वयं 
आत्माके कर्मोंसे हाते हूँ, परन्तु एक दफा हो जानेपर आत्मा- 
के नियन्ता-से बन जाते हैं | निम्नक्रोटिके जीव ता स्वंथा 
प्रारब्धके वश रहते हैं । प्रारब्चके पर्यात अनुकूल होनेपर 
मनष्यादिका उच्च योनियोंमें जन्म, विवेक-शक्ति, सत्संगति;, 
बासनाओंसे थाईी-बहुत म्वाधीनता आदि अच्छे साधन 
मिलते हूँ ओर इनसे स्वाधीन सुललकी आं'र कुछ रुचि भी हं।ती 
हैं। आत्मा इन साधनोंका--वशेपकर विवेकका (जो 
पुरुपाथका मुख्य साधन है )--सदुपयोग कर सकत। है। यही 
पुरुपार्थ है | किर तो पुरुपार्थसे आत्मा अपनी श्षक्तियोंको 
बढ़ाता हुआ अनुकूल साधनोंको भी बनाता रहता हैं| 
और अन्‍्तमें प्रारबच्धसे स्वाधीन होकर अपनी पूर्ण उन्नति 
कर लेता है । 

बुद्धिक द्वारा अपना और परका शान हंता है और वही 
ज्ञान श्रद्धा होनिपर सम्यक शान बन जाता है और तदनुसार 
चारिव्य बननेकी प्रवृत्ति होती हें। सश्चे आत्मज्ञानका अर्थ कोरा 
शाल्रीय शान या मस्तिष्कीय शान नहीं हे बल्कि आत्माका एक 
तरहमे प्रत्यक्ष दर्शन हैं; जिसके दानपर आत्मामें गा श्रद्धा 
ओर रुनि हैं। जाती है। गाढ़ रुचि हो जानेपर उसके स्वरूपसे 
तनन्‍्मय ही जानक लिये-अपने चारिधज््यकों उसके अनुसार बना 
लनेके लिये-सच थे प्रयक्षके लिये प्रेरणा होती है। एसे शानीमें 
कपटाचरण सम्भव नहीं । ऐसा ज्ञानी परमार्थको जानते हुए. भी 
अपनी स्वितिक योग्य व्यवद्यारकों नहीं छोड़ता अर्थात्‌ 
आत्माकी गुद्ध स्थितको जानते हुए. भी जबतक उस शुद्ध 
स्थितिका अनुभव न हो तबतक अपनी वर्तमान स्थितिके योग्य 
कतंव्योंकी अहंकारसे नहीं छोड़ता | नमक मिला हुआ 
जल तस्‍त्वद्ष्टसे खारा न होनेपर भी जबतक उससे नमक 
पृथक न दो तबतक व्यवहारमें तो उसका उपयोग खारे जल- 
जैसा ही दोता हैं और नमकको उससे प्रथक करनेके लिये 
जहाँ यह जानना जरूरी है कि उसका असली स्वमात्र 
खारा नहीं हे ओर वह नमकसे प्रथक्‌ हो सकता है, वहाँ 
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यह भी जानना जरूरी है कि वर्तमानमें तो वह नमकसे 
मिला हुआ है, वरना व्यवह्यारमें ही असत्यता न होगी किन्तु 
नमकको जलसे अलग कर देनेकी ओर प्रवृत्ति भी न होगी | 
खुद तो सुईके चुमनेसे भी आकुल हो जाना) परन्तु दूसरेपर 
तलवार चलाते समय आत्माकी अमरता और सुख-दुःग्ब- 
राहित्यकी दुह्दई देना, इन्द्रियासक्तिकों तों म छोड़ना 
परन्तु आत्माको शुद्ध, बुद्ध, निरक्षन कहकर मत्कमंसे 
कतराना, परघधनहरणमें तो “सब्र खन्विदं ब्रह्म! की पुकार 
मचाना परन्तु खुद क्रोध और लोमका न छोड़ना--ये कपठा- 
चरण अज्ञानके ही उदाइरण हू । 

शानसे नवीन कर्म तो बँंधते नहीं किन्तु पिछले कर्म 
भी नष्ट या निबंल हो जाते है | ज्ञान आत्माक्री अवम्धा- - 
मावनाकों सुधार देता है और इससे प्रारब्धवश ऋबादिकी 
उत्तेजक परिस्थितियों का संयोग द्वोनेपर भी आत्मा दुश्ख 
और क्रोधादि नहीं करता--समता रखता है। इससे क्राधादि 
पूर्र संस्कारोका नष्ट होना सिद्ध होता है| सम्भव हैं कि 
कुछ पूर्व संस्कार इतने प्रबल हों कि उनके कारण आत्तमाके 
चारित्यकी पू्णता कुछ कालतक न हो, फिर भी ज्ञानसे वे कुछ 
मन्द जरूर हो जाते हूँ ओर धीरे-धीरे मन्दतर होते जाते 
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ता करन 


और अन्‍्तमें नष्ट हो जाते हैं। निर्मल श्रद्धा और आत्म- 
ज्ञान प्रात कर लेनेपर आत्मा यदि प्रबल संकल्प करे तो एक 
क्षणमें ही अनादिकालकी समस्त बन्धनसन्ततिकों विनष्ट कर 
सकता है, परन्तु अक्सर पूर्व संस्कारोंके वश आत्मा बासनाका 
मोह एकदम सबंथा नहीं छोड़ती और इससे संकल्पकी ऐसी 
असाधारण प्रबलता भी प्रायः नहीं होती। कुछ वर्षोंकी 
ही आदतोंका छोड़ना कितना मुश्किल है, फिर संस्कार तो 
मन्तति-दर-सन्तति चली आ रही अनादि कालकी पुरानी 
आदतें हैं । 

अपना भव्य चाहनेवालोंकी अर्थात्‌ मुमुक्षओंकों 
चाहिये कि कम-से-कम ऐसी कामनाओंकों तो, जो स्पष्ट द्वी 
अनावश्यक मालूम होती हैँ; छोहकर और इस प्रकार 
अपनी बुद्धिको यथाशक्य एकाग्र और निर्मेटकर, आत्मज्ञानकी 
साधना कर उसकी उपलब्धि करें। यही वेदका अन्त 
अथात्‌ शानका उद्देश्य और पूर्णत्व है। शाम्रशञान यहीं- 
तक ले जाता है। इसके आगे तो आत्मा खुद अपना 
गुरु और नेता हो जाता है और समस्त सदाचरण धीरे-बीरे 
या एक साथ स्वतः उसमें प्रकट हो जाने हैं और वह खुद 
सत्य और शुद्ध चारित्यमय बन जाता दे | 


““$किबी४3४ - 
आत्मसाक्षात्कारके लिये दुश्नरितको छोड़ो 


( लेबक--श्री अ० बेंकट सुन्बय्या ) 


आत्मस्वरूपके उपदशक लिये नचिकेताने वेबस्वत 
यमसे प्राथना की । यमने उसे उपदेश दनेसे पहले यह 
कहा-- 

नाविरतो दुश्चवरिताभ्राशान्तो नासमाहितः। 

नाशझाम्तमानसो वापि प्रश्ञानेनेनमाप्नुयात्‌ ॥ 

अर्थात्‌--जो दुश्चरित्रसे विरत नहीं, शान्त नहीं, 
समाहित नहीं, शान्तमानस नहीं, वह ( केवल ) प्रश्ञानसे 
इस ( आत्मा ) को नहीं जान सकता | 

यह प्रसंग कठोपनिपद्‌ ( १। २। २४) में आया है । 
प्रशनका अथथ है मनन-निदिध्यासन । 

'आाप्मा वा भरे वृष्ट्य: ओओतभ्यो मन्तव्यों निद्ध्यासि- 
देध्य: |! 

-+इस बृहदारण्यकोपनिषद्वाक्यमें विहित हैं कि 
मुमुक्षुषों आत्माका मनन-निदिध्यासन करना चाहिये । 
कठोपनिषतके उपयुक्त वाक्यसे स्पष्ट होता है कि मनन- 
निदिध्यासन करनेवाले मुमुक्षुफे लिये दुश्चरित्रोंको 


छोड़ देना सबसे पहले अत्यन्त आवश्यक दे; यदि वह नहीं 
छातट्ता तो वैसे कोरे मनन-निदिध्यासनसे उसको आदत्म- 
साक्षात्कार नहीं हं। सकता । 


अतः मुमुक्षुमात्रक्रा यह पहला कतंव्य है कि अपने 
दुश्वरित्र छोड़ दे | अब दुश्वरित्र” शब्दपर विचार 
करके उसका अथ जान लेना आवश्यक है | यह अथ अन्य 
दशनोंकों देखनेसे स्पष्ट होता है | 


१-गागदशेन-इसमे यम, नियम, आसन; प्राणायाम, 
प्रत्याहा,, धारणा; ध्यान;। समाधि--इस अशड्जयोगसे 
साधकोंको भगवद्माप्ति करनेका उपदेश मिलता है | 
इनमें सबसे पहला अंग “यम? है। यमका अर्थ है--अहिंसा, 
सत्य, अस्तेय, अ्रह्मचय और अपरियग्रह । 


२-बोद्धदशैन-इसके अनुसार प्रवृत्तिमागको छोड़कर 
निवृत्तिमार्गमं जानेबालोंके लिये सबसे पहले पॉच प्रकारके 
ब्रतोॉंका खीकार आवश्यक है। ये ब्रत इस प्रकार हैं--- 
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( रू) अदिलादाना वेरमणी सिबस्क॒पद समादियाएति ९ वस्तुआँकों देखकर छुब्ध हो जाना; अत्यावश्यक वस्तुओंसे 
( ग॒ ) कामेसुमिच्छाचारा देरमणी सिबखापदं समादियामि ॥ तृप्ति न मानकर अनेक वस्तुओंका स्वीकार करना )--ये 


( थ॒ ) मुसाबादा वेरमणी सिक्खापदं समादियामि । 
( ढ ) सुरा-मेरय-मण-पमादद्वाना वेर्मणी सिक्खापदद 
समादियामि । 


अथौत्‌-- 


मैं प्रतिज्ञा करता हूँ कि में प्राणिवध नहीं करूगा । 

» अंदत्त वस्तुकों नहीं दूँगा । 

» स्वेच्छासे ( अथोत्‌ शास्नमें 
अविहित रीतिसे ) कार्मोंको 
नहीं भोगूंगा । 

» चैंठ नहीं बालटगा; और मच 
आदि मादक पदार्थोंका सेवन 
नहीं करूगा । 
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३-जैनदशीन-इसमें भी प्रदसमार्ग छोड़कर निश्नत्ति- 
मार्ग प्रहण करनेवालेंकि लिये एकब्रत लेना पड़ता है! 


वह तत्लाधिगमसूत्र, आबचरांगसुत्र इत्यादि ग्रन्थोंक 
क्रथनानुसार यह है-- 
इिसानुतस्तेयश्राह्यपरिभरहेभ्यो.. विरतिश्रसम्‌ ॥ 


(नन्‍्वा० ७ । २ ) 


अथांत्‌ प्राणहिंसा करना। झूठ बोछना। चोरी करना, 
( शाम्ब्राविददित रीतिसे ) ख््रीसंग करना; और (किसी 
वस्तुका ) परिग्रद करना--इन पॉचोकों छेइना हीं ब्त है | 


उक्त तीन दशनोंमें वेदप्रामाण्यकों अश्जीकार करनेसे 
योगदर्शन आस्तिक कहा जाता है और उस प्रामाण्यक्रो 
अज्ञीकार न करनेसे बौद्ध और जन दर्शनोंके लिये 'नास्तिक! 
शब्दका व्यवहार किया जाता हैं | नास्तिक होनेंपर भी ये दानों 
दर्शन योगदनकी ही रीतिसे यह कहते हैं कि मुमुक्षुका सबसे 
पहला कतंव्य हिंसा आदिकों छोड़ना है! अर्थात्‌ प्राण 
हिंसा, चोरी ( परस्वापद्वार )) झूठ; ( शाम्त्राविद्दित रौतिसे ) 


सभी दुश्नरित्र हैं । 


कठोपनिषतके उक्त वाक्यमें भी ये हो दुश्भरित्र माने 
गये हैं । कठोपनिषत्‌ परप्राम्ति या मोक्षेपायक्रे प्रतिपादनके 
लिये है। अतएब उन दशशनोंमें जो प्राणिहिंसा आदिकों 
छोड़ना मुमुक्षुता पहला कर्तव्य कहा है। वहीं इस 
उपनिषत्‌के “दुश्वरितविरत)ः का भो अर्थ है । 
योगदर्शनमें जिस यम-नियमाद्यशंगयोगका वर्णन है 
नचिकेताके गुरु वेवस्वत यमका भी बेसा ही अभिमत था | 
यह बात कठोपनिपतके नीचे लिखे वाक्योंसे स्पष्ट हो 
जाता हैं -- 


(क) अध्यास्मयोगाधिग मेन देखे 
मरवा चीरों हपशोकों जहाति ॥ 
(१।२३२। १२) 
श्रोशक्लराचा य जीका व्याख्यान है-- 


विषयेभ्य: प्रतिसंहस्य चेतलस  आत्मति समाधरान- 
मध्यात्मयोगः । 


अथांत्‌ चिनकों त्रिययोंसे हटाकर आत्माम ही समावेश 
करना अध्यात्मयोंग हैं ! 


(स्व) यदा पश्मावतिष्ठन्ते ज्ञानानि मनसा सह। 

बुद्धिश्व न विचेशरति तामाहुः परमां गतिस्‌ ॥ 

तां योगमसिति मन्‍्यन्ते स्थिरासिन्द्रियधारणास । 
(२।३। १०-१५ ) 


अथांत्‌ चक्षुगाद पत्ननर्रिय, मन ओर बुद्धि 
आत्माम अविचलित हं।कर समाविष्ट हों, यही योग हैं| 


इससे भी व्यक्त हाता हैं कि कठेपनिपत्का “दुश्वरित' 
योगददनमें कथित प्राणिहिंसा, मिथ्याभाषण आदि ही है । 


इन दुश्चरितोंक। छोड़ना दी मुमुक्षुका प्रथम कर्तव्य है| 


यहीं उक्त कठश्रुतिबाक्यका उपदेश है | 


पापका परिणाम 


संसारमें मनुष्य अपने क्षणिक खुखके लिये नाना 
प्रकारके दुष्करम कर डालता है । उसे यह खबर नहीं होती कि 
इन दुष्कर्मोंका फल हमें अन्तमें किस प्रकार भुगतना पड़ेगा ! 
इस जीवनमें जो नाना प्रकारके दुःख हमलोगोंको उठाने 
पड़ते हैं वे हमारे पूर्वकर्मके ही फलभोग हैं। परन्तु यह देह 
मुख्यतः कमंका साधन है और यह लोक मुख्यतः कर्मछोक 
है । इस शरीरके रहते जो भोग प्राप्त होता है वह कितना 
ही अधिक होनेपर भी उस भोगमे तो कम ही है जिस भोग- 
की पूर्णताके लिये मनुष्यकों म्त्युके पश्चात्‌ मोगदेह प्राप्त 
होता है | यह भोगदेह दो प्रकारका है---एक वह देह जिससे 
मत्कमके फलस्वरूप स्वगौदि भोग भोगा जाता है और 
दूसरा वह जिससे दुष्कर्मके फलम्वरूप नाना प्रकारकी नाग्कीय 
अत्रणाएँ भोगी जाती हैं | झत्युके पश्चात तुर्त ही नवीन 
मनुष्यदेह नहीं प्रात्त होता । नया देह प्राप्त होनेके पूल मनोमय 
और प्राणमय देदसे सुकृत-दुष्कृतकेि सुख अथवा दुःखरूप 
फल उसे भोगने पड़ते हैं | सुकृतोंके स्वर्गादि सुखरूप फल 
हैं जो इस संसारमें प्राप्त होनेताले सुखोंसे अनन्तगुण अधिक 
हैं और दुष्कृतोंके नरकादि दुःखरूप फल हैं जो इस जीवनमें 
प्राप्त होनेवाले दुःखोंसे अनन्तगुण अधिक हैं । श्रीमद्धागवत- 
के पश्चम स्कम्धमें इन नरकोंका वर्णन है। यदि मनुष्यकों 
इन नरकोंकी खबर हो तो वह अनेक ऐसे दुष्कर्मोसे बच 
मकता है जिनके अति भीषण परिणार्मोंकी कल्पना भी अज्ञान- 
के कारण उसे यहाँ नहीं होती | कुछ लोग तो इन नरकोंकी 
बात सुनकर इसे असत्य समझनेमें ही अपना कल्याण 
समझते हैं, जैसे बिललीको देखकर कबूतर अपनी आँखे मीच 
देनेमें अपना कल्याण समझता है। परन्तु इस तरह अखें 
बंद कर लेनेसे न तो कबूतर ब्रिल्लीसे बचता हैं न हमलोग 
अपने कर्मोंके भीषण परिणामोंसे बच सकते हैं । कुछ लोग 
यह भी तक करते हैं कि मनुष्य जब मरता है तब उसका 
शरीर तो यहीं छूट जाता है, फिर इन दुःखोंकी भोगता ही 
कोन है ! पर वे थोड़ा विचार करें तो उन्हें यह मा दोगा 
कि सुख-दुःख जितने मन और प्राणको द्वोते हैं उतने 
शरीरकों नहीं होते | मरनेके बाद मन और प्राण तो रहते ही 
और पार्थिव दवरीर छूटनेपर इन्हें आतिवाहिक या यातना- 
दह३ प्राप्त होते हैं | यातनाशरीर इसको इसीलिये कहते हैं 
कि यह इस प्रकारके उपादानोंसे बना होता है कि वह 
यातनाभोग ही करता रहता है-जलती हुई आगगमें दग्घ होने- 


पर भी नाश नहीं होता, केवल यम्त्रणाभोग करता रहता है । 
नी ने श्रीमद्धागवतसे नरकोंका जो विवरण दिया जा रहा है उसमें 
मृत्युके पश्चात्‌ नरकोंमें प्राप्त होनेवाली भीषण पीड़ाओंका 
वर्गन है जो जोवके देंहकों यमदूतोंद्वारा दी जाती हैं, 
जैसे जलते हुए तेलके कड्डाहमें गिरना, कोड़ोंकी मारका 
पड़ना, जलाया जाना, क्षत विक्षत होना इत्यादि | ये सब 
कष्ट जिस दरीरकों प्राप्त होते हैं वह यातनाशरीर ही है 
(जिसका ऊपर उल्लेख किया गया है), यह पाथिव शरीर नहीं | 
पार्थिव शरीर जलने, गिरने, मरने, मारे जाने आदिके जो-जो 
कष्टअनुभव करता है वे सब कष्ट यातनाशरीरको होते हैं और 
पार्थिव शरीरसे इम शरीरमें विशेषता यह है कि पार्थिव शरीर 
जलाने आदिसे जल जाता है; अंगभंग हो जाता है, नष्ट 
हा जाता हैं; परन्तु यातनाशरीर इन सब कष्टोको केबल 
भोगता है, पार्थिव शरीरकी तरह नष्ट नहों होता | यातना- 
भोगके लिये ही यह शरीर होता है ! 

श्रीमद्धागवतमें जिन मुख्य २८ नरकोका वर्णन है उन 
नरकोंके नाम, उनके पात्र और उन्हें प्रात्त दोनेवाले दुःखों- 
का विवरण इस प्रकार है--- 

नरक अपराधी और दण्ड | 

१ तामिख--परधन) परख्री ओर परपुत्रका हरण करनेवाला 

मनुष्य कालपादशसे बाधा जाकर इस नरकमें ढक्रेला जाता 

है| वहों उसे भूख-प्यास लगती है पर खाने-पीनेको 

कुछ नहीं मिलता । दण्डताडनतजनादि बड़ी पीड़ाएं 

होती हैं | 


अन्धतामिद्न-जो पतिकोी छलकर उसकी पत्नीके साथ 
समागम करता है तथा जो इस शरीरकों आत्मा और 
घनकों आत्मीय समझकर प्राणियोसे द्रोहकर केवल 
अपने ही शरीर, स्त्री) पुत्र ओर कुद्धम्बका भरण-पांपण 
करता है, ऐसे दोनों ही प्रकारके लोग इस नरकमें 
गिरते हैं । यहाँ उनकी स्मृति भ्रष्ट और बुद्धि विनष्ट 
हो जाती हे । 

३ रौर्ब-निरपराघ प्राणिषोंकी जो हिंसा करता है वह इस 
नरकमें गिरता है, यहाँ वे ही प्राणी महाभयझ्डर सप- 
से भी अधिक भयज्जुर रुरु नामक जन्तु बनकर उससे 
बदला लेते हैं । 


न 
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४ महारौरव-प्राणियोंकों पीड़ा पहुँचाकर जो अपने शरीरका 
भरण-पोषण करता है उसे यह नरक प्राप्त होता है | 
यहाँ रुरुगण उसके शरीरकों नोच-नोचकर खाते हैं । 
कुम्भीपाक-सजी व पञ्म या पक्षीकों मारकर जो उसका मांस 
रॉधता है वह इस नरकमे गिरकर अपने-आपको 
जलते हुए तेलके कड़ाहेमें सीझता हुआः पाता है | 
काठसुश्र-पितर, ब्राह्मण और वेद, इनका द्रोही इस नग्क 
में गिरता है| यहाँ ताबेकी दश सहस्त्र योजन विस्ती्ण 
समतल भूमि है जो सदा जला करती है | इस जलती 
हुई भूमिपर उसे नीलेसे अम्नि जलाती है ओर ऊपरसे 
सूेकी किरणं और अंदरसे भूस्व-प्यामकी आग | 
उसकी व्यथा बढ़ी ही भयक्कर होती हैं, वह कभी 
लेटता है, कर्मी बैठता है; कभी खड़ा होता है, कभी 
चारों ओर दौड़ता-फिरता हैं | मारे हुए. पश्मअंके 
शरीरमें जितने रोम होते हैं उतने हजार वर्ष उसे ऐसी 
यातना भोगनों पड़ती हैं 
असिफ्श्रवन-आपत्तिकालके बिना भी खेच्छासे जो बेद- 
माग छोड़कर पाग्तण्डमत ग्रहण करता हे वह असिपत्रवन- 
का भागी होता है | यहाँ यमद्‌त उसे काड़ोंसे मारते हैं । 
उस मारकी यातनासे वह इधर-उधर भागता हैं पर 
असिपत्रोंमें दोनों ओर धारा है जिससे उसका शरीर 
छिन्न-भिन्न हो जाता हैं, अत्यन्त व्याकुल होकर वह 
बार-बार मूछित दो-होकर गिरता हैं | 
शुकरमुख-अदण्ब्य व्यक्तिका अन्यायसे अथवा किसी 
ब्राह्मणणणों जो गजा या राजपुरुष शरीरदण्ड देता ईं 
बह इस नरकमें गिरता है। वहाँ वह कान्‍्ड्में इसकी 
तरह दबाया जाता हैं जिससे उसके सब अंग ट्टन 
लगते हैँ । वह आत्त स्वरसे चिब्दाता और बारबार 
मुछित होता है | 
' अन्धकुप-सब जीवोंकों दृत्ति इश्वरद्वारा नियत हूँ यद्द 
जानकर तथा किसी भी जीवकी बेदनाका समझनेकी 
क्षमता रखकर जे। मच्छड् आदि जीवोंकों मार दालना 
है वह इस नरकमें गिरता है और यहां उसके द्वारा 
मारे गये सब पश्ुु; पश्ची, सॉप, मच्छड़, जूँ; स्वटमल 
आदि उससे बदला लेते और काटते हईं। घार अन्धकार- 
में उसकी निद्रा भज्ञ होती है और कहीं चैनसे ठद्ररने- 


की जगह उसे नहीं मिलतों, निरन्तर महाड्लेश उसे 
दोते हैं । 


# अविद्यया झूृत्युं तीत्वाँ विद्ययाउस्तमइलुते # 
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१० इंगमीमोजन-खानेकी चीज सबको न देकर जो आप ही 
खाता है, जो पश्च मद्ाायश नहीं करता, उसे ऋषिगण 
कौएके समान विष्ठाभोजी कहते हैं और वह इस कृमि- 
भोजन नरकमें गिरता है। यहाँ लाख योजन चोड़ा 
एक कृमिकुण्ड है जिसमें गिरकर वह उन कीड़ोंकों 
खाता है और कीड़े उसे खाते हूँ ! 

१९ सन्दंश-जो कोई चोरी करता है या बलपूवक ब्राह्मणका 
मुतर्ण आदि छोनता है अथबा आपत्काल बिना और 
किसीका भी सुवर्ण आदि हरण करता है वह यमदूतों- 
द्वारा इस नरकमें छाया जाता है और अभिषपिण्ड और 
सन्दं शके द्वारा उसका शरीर शक्षत-विक्षत किया जाता हैं | 

५२ तप्तसूर्मि-जा पुरुष या ख्री अगसम्यागमन करते है वे इस 
नरकको प्राप्त होकर, पुरुष ख्रीकी जलते हुए लोहेका 
प्रतिमासे और ख्री जलते हुए. लोहेकी पुरुषप्रतिमासे 
लिपटाये जाते हैं | 


५७ बद्धकुण्टक शाल्मती-मनुध्येतर यानियेमि जे। सहवास करता 
है बह इस नरकमें जा गिरता है और बम्रतुल्य कॉर्टोवार्ट 
शाल्मलीपर यमदूतोंद्वारा चढ़ाकर घमीटा जाता है । 

५४ वेतरणी-जे। गजा अथवा राजपुरुष उत्तम कुलम उत्पन्न 
हाकर भी धर्मकों दूषित करता है वह मर के 
बतरगीम गिरता है। यह एक नदी हैं जो सब नरकोंक पेरे 
हुए द | इसमें हिंख जलजन्तु रहते हूँ जा उसे खा जाते 
हूं, फिर भी उसके प्राण नहीं निकलछते। वद्द अपने अधम' 
का स्मरण करता हुआ विष्ठा, मूत्र; पीय, रुधिर, केश, 
नख, हड्डी, मेदा, मांस ओर वमासे परिपूर्ण इस बैतरणीमे 
बहता रहता और अत्यन्त व्ययित होता है । 

५५ पुयाद-श॒द्राके पति दोकर जो छोग अपने शी च, आचार 
और नियमसे पतित द्वोते हैं और बेहया हं।कर स्वच्छा 
चारी बनकर धुमते हूँ वे पीर, विष्ठा, 'छेप्मा और लास्से 
भरे हुए इस पूयाद नामक समुद्र-नरकर्म गिरते 
इन्ही बीभत्स पदार्थोकों भक्षण करते हू | 

१६ प्राणरोध-जो ब्राह्मण कुत्ते और गधे पाछते हैं और 
शिकार करते तथा विद्वित समयकों छोड़ अन्य समय 
मृगवध करते हैं वे इस नरकमें गिरकर यमदूनोंके 
दग्सन्धानके लक्ष्य बनते हूँ ! ु 

४७ विशसन-जों केबल दम्भके लिये यशमें पशमुहिंसा करते 
हैं 4 इस नरकमें गिरते हैं। यहाँ यमदूत उन्हें अनक 
यातनाएं, देकर उनके अंग चूर-चूर कर डालते ६ ! 


# पापका परिणाम * 
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१८ कारूमक्ष-द्विजकुलमें उत्पन्न हुआ जो व्यक्ति कामके 
बश हा सगोत्रा स्रीमें गमन करता हैं उसे शुक्रकी 
नदीरूप इस नरकमें गिरकर शुक्रपान करना पड़ता है | 

१५ सास्मेयादन-दस्यु््रात्ति करनेवाले और विपपान करानेवाले 
लोग तथा गाँवों और काफ़िलेकोी छूटनेवाले 
राजा या राजसैनिक इस नरकम गिरते ओर सात साौं 
बीस कुत्तोकी वद्धकराल दादोंसे चबाये जात ई। 

२० अबीचि-जो साक्षी दनेमें झूठ बालता है, ऋष-विक्रयमें 
कम तौलता है, दान देते मिथ्या बोलता है, उसे यमदूत 
सौ योजन ऊँचे पर्वतके शिखरसे, नीचे सिर ऊपर टॉौंग 
कर, निरालम्ब, अवीचि नरकम गिरा देते है। यहाँ म्थाठ 
भी पापाणपृष्ठस्थ तरंगशून्य जलके समान जान॑ पड़ता 
है। नीचे गिरनमें प्राणीका शरीर चूर्ण हा जाता 
हू; पर उसके प्राण नहीं निक्छते | इस तग्ह बाग्-बार 
वह वहाँसे निकालकर ऊपर लाया जाता और फिर 
गिराया जाता हैं । 

»% अगःपान-जों द्विज या द्विजपली या जती अनजानते 
मद्यपान करते हू उन्हें मरनेपर यमदूत पठक देते हू 
और छातीपर पर देकर बलपूबक आगमे गला हुआ 
छीशा पिलाते हैँ। 

“० क्षागकदम - स्वय॑ अधम हाकर भी जो अपनको बढ़ा 
मानता और मारे घधमण्डके अपनेसे जन्म, तप) विद्या 
सदाचार, वर्ण ओर आशभ्रमम श्रेष्ठ पुमपका आदर नहीं 
दता, उनका निरादर करता हैं; वह जीवनमृत मनुष्य 
'क्षारकईम! नरकमें गिरता £ | यहाँ उसका सिर नीचे हैं। 
जाता और वह अनेक यातनाएँ भंगता हैं । 

२३ रक्षोगणमाजन- जो छोग अन्य पुरुषोके प्राण लेकर 
भैरवादिकी बलि देते ह ओर जा स्त्रियाँ मनुष्यों और 
पशुओंका मांस खाती दँ व ग््री-पुरुष रक्षोगणभोजन 
नरकमें गिरकर उन्हीं मारे हुए, गशक्षमरूपको 
प्राप्त पशुओं और पुरुषोंद्वारा स्वड्डसे काटे जाते और 
उनके भोजन बनते हैँ । 

२४ शूलप्रोत-बन या प्रामके पश्चु-पक्षी सभी जीना चाहते 
हैं, उन्हें जो अनेक उपायोंसे विश्वास दिल्यकर शूल या 
सूजसे अंग छेदकर उड़ाते या यन्त्रणा देते हूँ वे झूलप्रोत 
नरकमें गिरते हैं। उन्हें यमदूत घूलीपर चढ़ाते हैं, और 
भूख और प्यासके मारे उन्हें तड़पना पड़ता है। कंके, बट 


डे जूक बम... + म फमीमिनक जम मा 
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और «जीनत जमाया # 
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आदि तीक्ष्ण चोंचवाले पक्षी उन्हें चोंच मार-मारकर जर्जर 
कर डालते हैँ। तब वे अपने पार्पोका स्मरण कर 
पश्चात्ताप करते हैं | 

२५ दन्दशूक-जो मनुष्य उग्रस्वभाव बनकर प्राणियोंकों मय- 
भीत करता है वह मरनेपर दन्दबूक नरकमें गिरता 
है। वहाँ पश्चमुख, सप्तमुग्य विपधर सर्प आकर उन्हें 
चूहोंकी तरह निगल जाते हैं । 

२६ अदरनिरोधन-प्राणियोंका जा अन्धथे गढ़े था अन्चे कुएँ. 
या अधरी गुफाओंमें बंद कर दते हैं बे अवटनिरोधन 
नरकके भागी दोते हैं| वे बसे ही बंद और अन्ध 
स्थानोंमं कंद द्वंते हं ओर वहाँके विपमय घुएँसे 
उनका दम घुटा करता है। 

२७ पयोवतेन-अतिथि-अभ्यागतके आनेपर क्रोधसे छाल- 
छाल आँखें निकालकर जो मानों अंगारे बरसाता है 
वह पर्योवर्तन नरकमें गिरकर अपने नेत्र वन्नचड्चु, 
कंकादि पक्षियोंसे निकलवाता है । 

२८ सूच्चीमुख-धनके गर्वसे जो अपनेकों श्रेष्ठ समझता है-- 
दूसरोंका वक्र दृष्टिसे देखता है, गुरुजनोंसे अपने धनके 
विपयमें साशंक रहता है; धनव्ययकी चिन्तासै सुखता 
रहता और यक्षक्रों तरह उसीकी रक्षा दक्ष रहता है, 
उसका सदुपयोग या भोग नहीं करता वद्द मरनेपर 
सूचीमुख नरक गिरकर यमदूतोंद्वारा सुइयोसे छेदा 
जाता और सिया जाता है | 
ने अद्ाईइंस नरक मुख्य है; अन्यथा साधारण नरक 

सहसरों हैं, इस प्रकारका उल्लेख है। जितने प्रकारके दुष्कर्म 

हा सकते हें उतने ही प्रकारके नरक हैँ, ऐसा समझा जा 
सकता हैं। पर ये अद्वाईस नमूने इस बातका अनुसन्धान 
करनेके लिये काफी हूँ कि किस प्रकारके दुष्कर्मका कैसा 
फल हां सकता हैं। कर्म और उसका फल, किसी बक्षके बीज 
और फलके समान ही है । इनका परस्पर विच्छेद नहीं हो 
सकता । यातनादेहसे दुष्कर्मोके फलभोंगके पश्चात्‌ नरक- 
से उद्धार द्वाकर नया जन्म होता हे और यह जन्म यदि 
मनुष्यजन्म है तो पूर्व कर्मोके शेप फलको इस नवीन शरीरमें 
भोगते हुए भावी सुधारनेके साधनका अवसर मिलता है । 
इसीलिये शाख््रोका सर्वत्र यही उपदेश है कि पूर्वजन्मार्जित 
कर्मफलकी अपने ही कर्ंका फल जानकर इस मनुष्य- 
शरीरको स्थायी सुख दनेवाले मत्कर्ममें ही लगाना चाहिये। 


--->क209000--- 


अक्कि' रस है या भावमात्र ! 


( छेखक--औीक.न्दैयालालजी पोदार ) 


इस विषयपर आगे कुछ लिखनेके पूर्व संक्षेपमें यह 
स्पष्ट कर देना आवश्यक है कि (रस” और “भाव! क्‍या 
पदार्थ हैं ओर उनमें परस्पर क्या भेद है| “रस” सम्प्रदायके 
प्रधान आचाय॑ श्रीभरत मुनिने 'रस” की स्पष्टता करते हुए--- 

विभावानुभावध्यशिचारिसंयोगा[द्वसनिष्पक्ति: । 
( नास्यशासत्र अ० ६ ) 


--इस सूत्रमें विभाव, अनुभाव और व्यमिचारिभावोंके 
संयोग होनेपर 'रस” की निष्पत्ति बतायी है। विभावः 
अनुभाव और व्यभिचारिभावोंकी स्पष्ट आचार्य श्री- 
मम्मटने इस प्रकार की हे-- 

कारणान्यथ कार्याण सहकारीणि यानि । 

रस्यादेः स्थायिनो छोके तानि चेल्नाठ्यक्राव्ययो: ॥ 

विभावा अनुभावाश्र कथ्यन्ते व्यभिचारिणः | 
ब्यक्तः स तिथविभावाणे: स्थायिभावो रसः स्टृतः ॥ 
( काथ्यप्रकाश ४ । ३७ ) 
लोकव्यवह्वारमें रति ( प्रेम )) हास्य और शोक आदि 
चित्तकी बृत्तियों या मनोविकारोंके जो कारण, कार्य और 
सहकारी कारण द्ोते हैं वे नाटक और काव्यमें रति, हास्य 
और शोक आदि स्थायी भावोंके कारण, कार्य और सहकारी 
कारण न कट्टे जाकर क्रमशः विभाव, अनुभाव और 
ब्यभिचारी भाव कहे जाते हैं | और उन विभावादिकोंद्वारा 
परिषुष्ट होकर जो स्थायीभाव व्यक्त द्वोता है वही रस हूँ । 


विभाव 

रति ( प्रेम ) आदि एक विशेष प्रकारके मनोंविकार 
हैं, जिनको काब्य-नाठकर्मे स्थायीभाव कहते हैं; उन राति 
आदि स्थायीभावेंके उत्पन्न होनेके जो कारण होते हैं उन्हें 
(विभाव” कहते हैं | खायीभावोंको आस्रादके योग्य विभाव 
ही बनाते हैं, अतः रसके उत्पादक होनेके कारण इनको 
विभाव कहते हैं | विभाव दो प्रकारके होते हैं--आलखन 

और उद्दयीपन ! 

आलम्बन-विभाव 

जिसका आलम्बन करके स्थायीभाव ( रति आदि 
मनोविकार ) उलन्न द्वोते हैं, वे आल्म्बरनविभाव हैं। जैसे 
धनुषभ्जञके प्रसद्धमें भगवान्‌ श्रीरामचन्द्र और परशुरामजीके 


संवादम रोद्ररसके क्रोंधरूप खायीमावके आलम्बन भगवान्‌ 
श्रीरामचन्द्र और लक्ष्मणजी हैं । 


उद्दीपन विभाव 


रति आदि मनाविकारोंका जिनके द्वारा अतिशय उद्दौपन 
होता है उनको उद्दीपन विभाव कहते हैं; जेसे धनुपभड़के 
प्सद्भमें धनुपका भड़ होना; लक्ष्मगजीके उत्तर आदि | 
क्योंक्रि इनके द्वारा परशुरामजीके क्रोधका अत्यन्त उद्दीपन 
हुआ | 

अनुभाष 

विभावोंके पश्चात्‌ जो भाव उत्पन्न होते हैं उन्हें अनु- 
भाव कहते हूँ | क्‍योंकि थे अनुभाव, उत्पन्न स्थायीभावका 
अनुभव कराते हूँ। जैसे घनुपभज्ञके प्रसज्ञम क्रोधर्जानत जो 
भ्रभज् आदि परस्परमें की गयी चेष्टाएं। क्योंकि घनुष- 
भमड़से परशुरामजीके दृदयमें क्रेधच ( मनोविकार ) उत्पन्न 
होकर लक्ष्मणजीके उत्तरोंद्वारा जो उद्दीक्त हुआ उसको प्रकट 
करनेवाली श्रूभज्ञ आदि शारीरिक चेष्टाए जबतक नहीं की 
जाती तबतक उस क्र।धका अनुभव महाराज जनक आदि अन्य 
दर्शकजनोंका नहीं हो सकता । अनुभाव असंख्य होते हैं | 
और स्तम्भ; स्वेद, रामाश्व, स्व॒रभड्र, वेपथु (कम्प), वैवण्य, 
अश्रु ओर प्रत्य; ये आठ सात्तिक भाव भी अनुभावौके दी 
अन्तर्गत हैं 

व्यभिचारी भाव 

चित्तकी चिन्ता आदि मिन्न-मित्न बृत्तियाँकों 
व्यभिचारी या सच्चारी कहते हैं | ये स्थायीभावके सहकारी 
कारण हैं। ये सभी रसोंम यथासम्भव सश्चार करते हैं, इसीसे 
इनकी सश्ञारी या व्यमिचारी संशा है। स्थायीभावकी तरह 
रसकी सिद्धितक ये स्थिर नहीं रहते, अथात्‌ ये अवस्था- 
विशेषमें उत्पन्न होकर अपना प्रयोजन पूरा हो जानेपर 
स्थायी भावकी उचित सह्टायता देकर लप्त हो जाते हैं ! 

साहित्याचार्योने ससविधयपर बहुत कुछ विवेचन 
करते हुए सरसको अनिवंचनीय; स्वप्रकाश, अखण्ड एवं 
दुर्शय और रसास्वादक ब्ह्लानन्दसद्दोदर बताया है। निष्कर्ष 
यह हे कि रसको अत्यन्त महत्त्व दिया गया है । 


# “भक्ति! रस दे या सावमात्र ? # 
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रसोंकी संख्या 

रससम्पदायके आद्याचार्य श्रीमरत मुनिने श्सोंकी 
संख्या ९ मानी हे--»टज्ञार, हास्य, करण, रोद्र, वीर, 
भयानक) बीमत्स, अद्भुत और श्यान्त | श्रीमरत मुनिकी 
नियत की दुएईं यही संख्या प्रायः सभी साहित्याचार्योको मान्य 
है। यद्यपि काव्यालझ्भारप्रणेता आचार्य रुद्रट्ने नव रसोके 
अतिरिक्त एक प्रियान! रस ओर सरस्वतीकण्ठामरणके प्रणेता 
महाराज भोज ओर साहित्यदपंणके प्रणेता विश्वनाथने एक 
ध्वात्सल्याँ रस भी माना है; तथापि रससम्प्रदायके प्रधान 
प्रतिनिधि आचाय मम्मट आदिने इन दंनोंकों पुत्रादि- 
विषयक रतिभावके अस्तर्गत माना हैं । 


भाव 


यों तो स्थायी भाव) अनुभाव और व्यभिचार्री भाव 
साधारणतया 'भाव! ही कहे जाते हैं; किन्तु रसके साथ जिस 
धभाव' शब्दका प्रयोग होता हैं और इस छेखके “भक्ति रस 
है या भाव” इस शीर्षकसे जिस “भावः का सम्बन्ध है, वह 
“भाव संशा स्थायी एवं व्यमिचारी भाव आदिकी एक 
विशेष अवस्था है । और बह अवस्था इनको कब प्राप्त होती 
हैं, इसके विषयमें आचाय मम्मट कहते हँ-- 

रतिर्देवादिविषया व्यभिचारी तथाज्ितः । 

भावः प्रोक्त:' ००९००००००००००००० ००००० ००००» 

( काव्यप्रकाश ४ । ३७ ) 
अर्थात्‌-- 

(१ ) देव, गुरु) मुनि, राजा और पुत्र आदि जहाँ 
रति ( प्रेम ) के आलम्बन हं।ते हैं; या यों कहिये कि जहाँ 
इनके विषयमें यथायोग्य भक्ति; प्रेम, अनुराग, श्रद्धा) पूज्य- 
भाव, वात्सल्य और खेह हंता है वहाँ उस रतिकी-चाहे 
वह बविभावादि सामप्रीसे पुष्ठ हो अथवा अपुष्ट-' भाव सज्ञा है। 

(२ ) जहाँ रत आदि भाव उद्घुद्धमात्र हों अथांत्‌ 
विभाव, अनुभाव और व्यभिचारी भावौसे परिपुष्ट न किये 
गये हों वहाँ रति आदि सभी स्थायी भावौकी 'भाव' संज्ञा हैं । 


(३ ) निरबेद आदि व्यभिचारी भाव जहाँ प्रधानतासे 
व्यज्जित ( प्रतीत ) होते हों वहाँ व्यभिचारी भावोंकी भी 
भाव! संज्ञा है | 

उपर्युक्त रस और भावतके विवेचनद्वारा स्पष्ट है कि इस 
प्रकर्णम तो “रति” को स्थायी भावकी अबस्थामे विभावादिसे 
परिष॒ष्ट होनेपर अशद्भाररसमें परिणत होनेबाला माना गया 

६५ 
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है, और मावप्रकरणमें «उसी रतिकों विशेष अवस्थामें 
“भाव? भी माना गया है | इस प्रकार “रति?” को 'रस! और 
भाव! जो दो संज्ञाएं दी गयी हैं उसका कारण आलम्बन- 
भेद है। साहित्याचार्योने उसी “रति” ( प्रेम ) को #ंगार- 
रसका स्थायी भाव और विभावादिसे पुष्ट होनेपर »ज्ञाररसमें 
प्रयुक्त होनेवाला माना है, जो रति कान्ताविषयक होती है 
अथांत्‌ जिस रतिक्रे आल्म्बन विभाव परस्परमें अनुरक्त स्री- 
पुरुष होते हैं । ओर जहाँ वह रति कान्ताविषयक न होकर 
देव, गुरु) पुत्र आदिके विपयमें होती है, अर्थात्‌ प्रेमके 
आलम्बन देव, शुरु आदि होते हैं उस 'रति! को “भाव! 
संज्ञा प्रदान की है। और देवबिपयक जो रति ( प्रेम ) है 
उसीको “भक्ति! कहते हैं | 
अच्छा, अब इस बातपर विचार किया जाना आवश्यक 
है कि देवविषयक रति अर्थात्‌ भक्तिको सर्वप्रथम “भाव 
संज्ञा कब और किसके द्वारा दी गयी है। जहाँतक इस लेखकका 
अनुभव है; साहित्यके प्राचीन ग्रन्थोंमें सबसे पहले काव्य- 
प्रकाशप्रणता श्रीमम्मटद्वारा ही देवविषयक रतिको “भाव 
संज्ञा दी गयी है । रससम्प्रदायके आय्ाचार्य श्रीभरतमुनि- 
के नाट्यशासत्रऊ छठे और सातवें अध्यायमें, जहाँ रस 
और भावोंका निरूपण है, देवादिविष्रयक्र रतिक्रे विषय 
कुछ भो उल्लेख नहीं पाया जाता । आचार मम्मटने 
ध्वनिकार की-- 
रसभावतद्ासासभावद्यान्ध्यादिसक्रमः । 
( ध्वन्यालोक २। ३ ) 


“इस कारिकाकों काव्यप्रकाशर्मे अविकल उद्धृत करके 
उसमे प्रयुक्त 'भाव' झन्दकी उपयुक्त-- 
रसिदेवादिविषया व्यभिचारी तथाशझितः । 
भाव: प्रोक्त:" * ** * ** "००००० *५*०* "हैं 
( का० प्र० ४ । ३५७५ ) 


-इस कारिकामें स्पष्टता की हे | 
सम्मवतः श्रीमर्तमुनिने भॉक्तको शाम्तरसंके अन्तगत 
माना है। उन्होंने शान्तरससे ही 'रति' आदि अन्य भावौकी 
अथया 'शज्ञार आदि सभी रसोंकी उत्पत्ति और शान्‍्तमे 
ही सब रसोंका लय होना बतलाया हे--- 
स्थं स्व निमित्तमासाथ शान्‍्ताद्धावः प्रवतंते 
पुनरनिमित्तापायो. च शझानत एवोपलीयते ॥ 
( नाट्थज्ञात्न ६। १०८) 
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इसकी व्याख्या श्रीअभिनवगुप्ताचायने इस प्रकार 
की है-- 
तत्वज्ञानं तु सकलभावान्तरभित्तिस्थानीय॑ सर्व- 
स्थाय्रिभ्यः स्थायितममिति | 
( अभिनवभारतीब्याख्या पृ० ३३७, “गायकवाड-सी रीज” ) 
फिर इसी कारिकाकों 
न माने जानेका कारण भी श्रीअभिनवगुताचाय्यने स्पष्ट कर 
दिया है-- 
तस्य च्‌ बेरप्यसंखारभीरुतादयो विभावाः । स हि 
तैरुपनिबर्द विज्ञायतें । मोक्षशास्त्रचिन्तादयो 5नुभावाः । 
निर्वेदमतिस्म्तिधुत्यादयो व्यभिचारिण; अत एवेश्वर- 
प्रणिधानविषये. भक्तिश्रद्धे स््तिमतिधघ्युत्साइअनुप्र- 
विष्टेभ्योअन्यथेवाकुमिति न तयो: प्रथग्रसस्वेन गणनम्‌ । 
( अभिनवमभारतीव्याख्या पृ० ३४० ) 
यहाँ यह बात ध्यान दनेयोग्य है कि श्रीमम्मभटन 
काव्यप्रकाशमें श्रीअभिनवगुताचार्यके लिये बड़े आदरके 
साथ--श्रीमदर्मिनवगुप्ताचायपादाः” का प्रयोग किया है 
और रसप्रकरणमें इनके मतका सिद्धास्तरूपम उल्लेन्च 
किया हे! अब यहाँ प्रश्न यह होता हद कि जब श्रीभग्तमुनिरके 
मतानुसार श्रीअभमिनवगुमताचायने भक्तिकों शान्तरसके 
अन्तर्गत बताया है, त। फिर श्रीमम्मणने उनके इस मतका 
स्वीकार न करके भक्तिका “भाव? संज्ञा क्‍यों प्रदान की ! 
यह प्रद्दन वास्तवमें बड़ा मामिक ओर जाल हे । इस 
अल्पमति लेखकके विचारमें इसका कारण यही हूं सकता हे 
कि श्रीमम्मट अपना स्वतन्त्र सिद्धान्त रखनेबवाल साहित्यक 
केवल प्रकाण्ड विद्वान्‌ हीं नहीं थे किन्तु उत्तट समालेचक भी 
थे | इसका प्रत्यक्ष प्रमाण यह है कि काव्यप्रकाशके सममो- 
ब्लासमें--जहाँ काव्यक दोपोंका निरूपण किया गया है-- 
अपने पूचवर्ती कालिदास आदि सभी सुप्रसिद्ध महकविराजोंके 
काब्योंके दूषणोंका उदब्राटन किया गया हैं। यद्दी नहीं: 
ध्वनिकारकी तो श्रीमम्मट बड़े सम्मानकी दृष्टिसे दग्बत थे और 
उनके मतके अन॒ुयाबवी भी थे, पर उनका भी श्रीमम्मठन 
दासवत्‌ अनुसरण नहीं किया । रसोंके विरोधाविराध- 
प्रकरणम ध्वनिकारके मतकी भी-- 
न तु विनवोन्मुखीकरणमत्र परिहारः । 
(का० प्र०, ५० ५४४, वामनाचार्यव्याख्या-संस्करण, सन्‌ १९०१) 
“इस प्रकार आलोचना करनेमें सड्डुंगेंच नहीं किया | 
निष्कर्ष यद्द है कि श्रीमम्मटने अपने पूर्ववर्ती किसी आचार्य- 
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व्याख्यामें भक्तिस्सकों प्रथक्‌ 
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के उसी मतको स्वीकार किया दे जिसको उन्होंने अपने मतक 
अनुकूल समझा | श्रीमम्मयने “भक्ति! का शान्तरसके 
अन्तगत समाबेश क्रिया जाना उचित नद्दीं समझा । 
श्रीमरतमुनि मद्दाभारतके पूबरकालवर्ती थे, वह ऑपनिषद 
काल था | उस समय भक्तिरिद्धान्तका प्रचार सम्मवतः 
अधिक न होनेंके कारण वे भक्तिरसके आनन्दानुभवसे 
प्रभावित नहीं ही सके, इसीलिये उनके द्वारा प्रशान्त 
रसका मभद्दत्व स्वीकार किया जानेपर भी भाक्तरसके 
विपयमें कुछ विवेचन नहीं किया गया | श्रीमम्मटके समय 
भक्तिसिद्धान्तका केवल प्रचार ही नहीं था, किन्तु व उससे 
प्रभावान्वित भी ह। चुके थे; फिर भी वे साहित्यदास्त्क आचा ये 
थे, उनके द्वारा साहित्यिक दृष्टिसे ही इस विपयपर विचार 
किया जाना सम्मव था | अतएव साहित्यिक दृष्टिसे उन्होंन 
शान्‍्त रसके स्थायी भाव निवंद या वेराग्य आदिकों मक्तिका 
विर।धी समझकर भक्तिका झान्तक अन्तर्गत तो नहां माना, 
परन्तु साथ ही उन्होंने श्रीमरतमुनिकी मानी हुई रसोकी 
नव संग्यार्की मयादाको उल्लंघन करना भी उचित नह 
समझा । अगत्या केबछ दवविपयक गत ( भक्ति) को हीं 
नहीं, अपने पूववर्ती आचाय दरुद्रटके माने हुए “प्रेयस! रस 
और गुरु) मुनि; राजा और पुत्र आदि विपयक रांत 
( श्रद्धा, पूज्यमाव; सतह और वात्सल्य आदि ) का भी 
उन्होंने भाबोंक अन्तर्गत रख दिया । परिणाम यह हुआ 
कि गतानुगतिक्रस्यायके अनुसार श्रीमम्मटके आदश्षपर 
उनके परवर्ती सभी साहित्याचाय भक्तिकों भाव! ही मानते 
गये । इस विपयपर पर्टडडतराज़ जगन्नाथद्वारा किये गये 
विवचनसे भी यहा सिद्ध हाता है| पण्डितराजने प्रथम यह 
पूवरपक्ष उठाया है कि--“भक्तिकों खतस्त्र रस क्‍यों नही 
माना जाय ?? फिर इसके उत्तरमे उन्होंने यही कहा दे कि 
भक्तिका स्वतन्त्र रस स्वीकार करनेमे श्रीभरतमुनिद्वारा 
नियत की गयीं रस और भावोंकी व्यवस्थाका भज्ञ होता है- 
भरतादिमुनिवचनाना मेवास्र रसभावसश्वादिब्यव- 
स्थापकसवेन स्वातन्भ्यायोगात्‌ ।****“** - 'रसानां नवस्व- 

गणना च मुनिवचननियन्त्रिता भज्यते । 
( रसगछ्नाथर, ५० ४६ ) 


ऊपरके इस विवचनद्वारा सिद्ध होता है कि भक्तिकों 
“एस न मानकर “भाव माने जानेका कारण एक साहित्यिक 
परिपाटी अथवा रूढिमात्र हे। यदि वस्तुस्थितिपर विचार 
किया जाय ता आज्ञारादि नवों रसोंक्रे अतिरिक्त-- 


च क. नर अन करी के अ | ह 3 ओका अ 


# “भक्ति! रस है या भावमात्र  # 
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भक्ति स्वोपरि प्रधान रस है 

बात यह है क्रि-- 

'रसो ये सः ।! 

रस< होवाय लब्ध्वानन्दी भवति। आनन्दाद्भधधं व 
स्वल्चिमानि भूतानि जायन्ते । आनन्देन जातानि जीवन्ति । 
आनन्दें प्रयन्त्यभिसंविशन्ति । 

“इत्यादि श्रतिप्रमाणोंद्रारा और भगवान वेद व्यासकै--- 

अक्षर ब्रह्म परम॑ सनातनमज विभुम । 

वेदान्तेषु वदन्ध्येक चैतन्य उ्योतिरीश्वरम ।। 

आनन्दः सहजम्तध्यथ व्यज्यते स कदाचन ! 

व्यक्ति: सा तस्य चैतन्यचमत्काररसाद्या ॥ 

(अग्निपुराण ) 

“इत्यादि वाक्योंद्रारा ब्ह्माननस्दकों हो रसकें रसत्वका 
मुल्तत्व सभी साहित्याचार्योन स्वीकार किया दें | अर्थात्‌ 
साहित्याचार्योका मत है कि अज्ञानरूप आवर्णसे रहित जो 
चतन्य हैं उससे युक्त रत आदि स्थायी भाव ही रस है | 
अथवा उपयु क्त श्रुनियों७ अनुसार रति आदिसे युक्त और 
आबर्णरहिन चेतन्यका ही नाम रस है | 

हत्थ चामिनवमम्मटभट्टादिग्रन्थस्वारस्थेत भमन्ना- 
वरणचिद्दिशिष्टो रत्यादिस्थायिभावों रस दृति स्थितम्‌ । 

उस्तुतस्नु वश्ष्यमाणश्रतिस्वारस्थेन रत्यागवच्छिस्ता 
भग्मनावरणा खिदेद रसः । “-(रसगद्वाघर, ५० २३१ 

इसीसे रसका साहित्याचायोंने “ब्रह्मानम्दसहोदर' 
बताया है अथांत्‌ समाधिजन्य परमानन्दके समान बतलछाया 
४ । रसोमि उन्होंन शान्तरसकों भी सम्मित्यित किया ही है । 
अब विचारणीय बात यह है कि क्या शान्तरसके समान 
भक्तिग्स ब्रह्मानन्दमहांदर नहीं थे ! देखिये, इस विपय्मे 
परमह्ंस परिव्राजक श्रीमधुसूदन सरस्वती क्या कहते हूँ -- 

समाधिसुखस्पेव भक्तिसुस्वस्यापि स्व॒तन्त्रपुरुषार्थरवात्‌ 
“'*** सस्मात्‌'** **' भक्तियोगः पुरुषार्थ: परमानन्द्रूपत्वा- 
दिति निविवादम । 


( भक्तिरसायन ) 


इसमें आपने समाधिजन्य ब्रह्मानन्दकों ओर भक्ति- 
ग्सानन्दकों समान माना है) यह ता हुआ समाधिसुखका 
अनुभव करनेबाले अद्वेतवीथीक पथिक अव्यक्तेपासकोंका 
मत । अब देखिये, भक्तिरसानन्दके अनुभवी श्रीध्रवजी 
क्या कहते हैं-- 


| के यह 
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या निशब्तिस्तनुभ्तां तव पादपद- 
ध्यानारृवजनकथाश्रवणेन वा स्थात्‌ | 
सा बद्दाणि स्वमहिसन्यपि नाथ मा भूत 
किन्त्वन्तकासिलुलितात्पतता  विमानात्‌ ।। 
( श्रीमद्भा० ४ड | ९ | १० ) 


अथात्‌ है नाथ, जो परमानन्द शरीरधारियोंकों 
आपके पादारविन्दक ध्यानद्वारा उपलब्ध होता है; 
अथवा आपके भनन्‍्तोंसे कथाश्रवणद्वारा प्राम होता है 
वह परमानन्द समाधिजन्य ब्रकह्मानन्दर्मं भी प्राप्त नहीं 
हा। सकता, फिर कालरूपी खद्असे कटकर गिरते हुए 
विमानसे गिरनवाले स्वगंवासियोंक! कहाँ उपलब्ध हो सकता 
है |! अतएव बृत्रासुरक प्रति स्त्रगाधिप इन्द्रने कहा है-- 
यस्य भक्तिभंगवति हरौ. निःश्नेयसेश्वरे । 
विक्री उतो5स्टृताग्भोधों कि झ़ुद्रः खातकोदकेः ।। 
(श्रीमद्धा ० ६। १२ । २२ ) 
श्रीमद्धागवतम अनक प्रसज्ञोम इसी प्रकार भक्तिरसा- 
नन्‍्दकों ब्रह्मानन्दसे बढ़कर बताया गया है। यहीं कारण 
भक्तिस्सानन्द अविद्याग्रन्थियोंसे निम्मक्त 
आत्मागम मुनिजनोंकों भी बच्शत्‌ अपनी ओर आकर्षित 
कर व्टता है-- 
आत्मारामाश्र मुनयोी भिग्न॑न्था 
कुर्वेन्त्यहतुकी 


अप्युरुकमे । 
भक्तिमित्थम्मूतगुणो हरिः॥ 
( श्रीमद्धा० १ । ७ । २० ) 

इसके द्वाग निर्विवाद सिद्ध होता हैं कि भक्तिरसानन्द 
सर्वोपरि ३ । 

इसके अतिरिक्त श्रज्धारादि अन्य रसेंके खायी और 
विभावादि सभी छोकिक हैं ओर मक्तिर्सके स्थायी; विभाव; 
अनुभाव और व्यभिचारी सभी भाव अलौकिक हूं । 

भक्तिरसक्रे--- 

स्यार्गी-भगवद्धिपयक अनुराग-रति अलछोकिक दे । 

आएम्बनजिभाव-साक्षात्‌ पूण ब्रह्म मगवान श्रीराम, 
कृष्ण आदिके अखिलविश्वसोन्दर्यनधि दिव्य विग्नह भी 
अलौकिक ८ । 

अनुभउछ-भगवानके अनन्य प्रेमजन्य अश्रु, रोमाश्व 
आदि भी सभी अलोकिक होते हूँ । 

ब्यमिचारीभाव-हर्ष, औत्सुक्य, आवेग)  चपलछता$ 
उन्माद, चिन्ता; देग्य, धृति, स्मृति ओर मति आदि सभो 
अलौकिक होते हैं । 


५१६ 


अरीिकेल्‍नीभिन “के अत... मा कही, ऑफिजा के # 5०० ऑन, ०७ # हक हे! 


ऐसी परिस्थितिमें सेद आश्रय है कि जिन साक्ष्यामास 
अज्धारादि रसोमें चिदानन्दके अंशांशके स्फुरणमात्रसे रसा- 
नुभूति होती है उनको साहित्यमें रसकी प्रतिष्ठा दी गयी है 
और जो साक्षात्‌ चिदानन्दात्मक हे उस भक्तिससकों रसन 
कहकर “भाव! माना गया है | यही क्‍यों, क्रोध, शोक, 
भय और जुगुप्सा आदि स्थायी भाव--जो प्रत्यक्षमें सुखके 
विरोधी हैं, उनको भी रोद, करुण, भयानक और बीभत्स- 
रसकी प्रतिष्ठा दी गयी है। जब कि भगवद्विषयक थ्रेम 
( रति ) का आनन्द इनसे सहस्ों गुना अधिक आनन्दमय 
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# अवधिद्यया स॒ृत्युं तीत्यों विद्ययाउम्रतमइनुते # 


कअकन न जम के. 3.० अतीक 5. आत%# ऋू ढक जी कस ात-अपरपहन्नराज्ककसुताइान्कण्यइण्कामपककमाइं+ कं + कं पहमइ-हफाइा नाक प्कमकम पहन कमपक-गफ पर सरागऊक+ब>मकम्यकप्पकम कक पइमकउस०' कण्फभ सम वाभक “कम मुकम भुकक पक कक पइुक "कर्क कक ररक “पल करुमपकुरण्कर कक क मुझ क-क-फमक-कप्पफ कम कप्कप्क०शण्सम्यान्पकम्कमफनकम्फ] कम थ्यपकन कम मु ककुप अर गा+ ०. आता, #--. हमे, हक, आन आ०फ अन्य अीफ..आक...७०., # की. 4०७ अत कामना का ओ थक 


है। यदि यह कद्दा जाय कि भगवद्विषयके प्रेममें आनन्द 
प्रास होनेका क्‍या प्रमाण ? तो इसका उत्तर यह है कि 
श्द्भारादि रसोंके आस्वादके प्रमाणके लिये साहित्याचाय 
अनुभवी सहृदय जनौसे पूछनेके लिये आज्ञा करते हैं, 
हमारा निवेदन है कि यद आपको ऊपर उद्धृत शास्त्र- 
प्रमाणोंसि सन्‍्तोष न दो तो भक्तिरसास्वादके लिये आप 
भी तदीय भक्तजनोंसे पूछियेगा । निष्कर्ष यह है कि ऐसी 
अवस्थामें भक्तिकों “भाव” संज्ञा दिया जाना साहित्यिक 
रूढि या हमारे प्राचीन साहित्याचार्यके दुराग्रहके सिवा ओर 
क्या कहा जा सकता है । 


---+अकाकाक७ब--- 
वेदान्त ओर भक्ति 


( लेखक---श्रीभाल्चन्द्र पण्डित बहिरट, बी० ए० ) 


(सर्वे खल्विदं ब्रह्म ---यही उपनिषत्सिद्धान्त है | भिन्न- 
भिन्न देवता ब्रह्मके ही अनेक रूप हैं । ब्रह्म श्ञानस्वरूप है | 
सब कर्मोंका प्रकाशक शान ही है | इसलिये यद्द श्ञानस्वरूप 
परत्रह्म ही सबश्रेष्ठ वस्तु हे। यही ज्ञान सबका अन्तयांमी 
और आनन्दस्वरूप हें। सब ज्योतियोंकी ज्योति, सब 
प्रकाशोंका प्रकाश, सब सोन्दर्योका सार, सब मंग्लोंक्रा 
मंगल, सब पाविच्योंका पाविश्य यही ज्ञान है जो 
सबके हृदयमें हैं | यह ज्ञान चिरन्तन ह--'ननं छिन्दन्ति 
शबस्त्राणि नेने दहति पावक्र:ः--ओपनिभ्द ऋषियोंका यह 
अनुभव है । इस अनुभवसे मंसारके सुस्बकी कितनी वृद्धि 
हुई है, इसको कोई कल्पना भी नहीं कर सकता | संसारकी 
सारी सम्पदासे यह सम्पत्ति अधिक मुल्यवान्‌ है। कबि 
या चित्रकार जिस प्रकार सामान्य पदार्थोर्मे छिपे हुए 
सुकुमार सोन्दर्यकों व्यक्त कस्के उस समयके छिये एक 
नवीन दृष्ट ही दे देता है उसी प्रकार ऋषि-महर्षि योंक अनुभव 
हमें संसारकी ओर देखनक्री एक नवीन दृष्टि ही दिया करते 
हैं। ये अनुभव यदि हम टंगोंक्री श्रति न होते तो परमात्म- 
स्वरूपके सम्बन्ध्मं सब ल्ठोंग अन्धकारमें ही पड़े रहते । 
उपनिपद्प्रन्थोक्क॑ यदि हम इस दृष्टिसे देखे तो हमें पता 
लगेगा कि हमें कितना बड़ा छाम हुआ और फिर यह भो 
निश्चय होगा कि इस लछाभसे बढ़कर संसारमे और कोई 
छाम नहीं है। 

इस आत्मवाभकके निश्चयम ही भक्तिका बीज है। भ्री- 
जानेश्वरीमें भगवान्‌ श्रीकृष्ण कहते हैं कि 'अहाँ ज्ञाननिष्ठा 
करगत हो जाती हैं वहाँ मेरी भक्ति उमड़ पड़ती है ।? यह 
निष्ठा या निश्चय केते होता है, इसका वर्णन करते हुए 


श्रीज्ञनेब्बर महाराज कहते हूँ कि; निरीक्षण करते हुए 
जानेसे तन्‍्मयता ही हो जाती हैँ |” पथ्वी-तक्तका निरीक्षण 
करें तो प्रथ्वी जलमे लोन होती है, जल तेजमे और तेज 
वायुमें लीन हाता है। वायु आकाणमे लीन दोता है । 
आकाशकी कल्पना की जा सकती हे। अथांत्‌ आकाश 
कल्पनामें लीन होता है। कल्पना कहँसे उठती है, इसका 
निरीक्षण करने चले तो वहाँ और कुछ भी नहीं है, केवल 
जञानानन्दस्वरूप हें; यही अनुभव होता है और सारा संसार 
उसमें निर्माजत ह। जाता है | उसीकों नियुंग कद्त हैं । 
पर जहाँ कुछ भो नहीं है वहासे सारा जगत्‌ प्रसूत द्वाता 
हैँ, इसलिये निशुण गुणरहितकों नहीं बन्कि उसका कहते 
हू जिससे सब्र गुण निकलते हूं । पर “इस जगतके हस प्रकार 
निर्गुणसे निकलनेका कारण क्या है, यह पूछिये तो 'एकाकी न 
रमते! यही उत्तर श्रुति भगवती देती है। यही बात संतेनि 
भी कहीं हैं । श्रीनिलोबाराय कहते हूँ कि। “अकेले चैन 
नहीं मिल्ता था, इसलिये उसने ये चादद भवन, प्रश्वी- 
चद्ध-सूर्य-तारागण निर्माण किये ।? श्रीनामदेवराय कद्दते है 
कि “अपने ही प्रियत्वकी लेकर बक्ष खेल, ओर आपने ई 
अपनेको जना | जो अरूप था यह रूपवान हो गया, इस एके 


जो दो हुए उनके जीव और शिव नाम हुए.” अर्थात्‌ 


चिदानन्द प्रभुकी स्वरष्रियता ही जीव ओर जगत्का कारण हैँ | 
श्रुति भी ह--- 'आनन्दाजायते! । अतएव मंसारमें हम जिसे 
जड़ कटद्दते ं बह जड पदार्थ नदीं है, बह्कि आनन्द ही 
सगुण ब्रह्म हुआ है | पर इस आनन्दका आनन्दकी प्रीति 
नहीं होती । उदाहरणार्थ, आम्ररस मधुर होता है, पर 
आप्रफल अपने इस रस-माधुयंकों नहीं जान सकता | उते 
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# वेदान्त और भक्ति # 





जान सकता दै जीव | जीवमें उस आनन्दकी प्रतीति होती 
है । इससे यह प्रकट होता हे कि जीव अविद्या या मायाका 
काय नहीं अपितु परमात्माके प्रेमसे, परमात्माकी स्वप्रियतासे 
उसकी उत्पत्ति हुई है। स्वसुखार्थ अभेद ही भेदको; अद्दैत 
ही दैतको प्रात हुआ है । परमात्मप्रेम ही जीवरूपसे 
व्यक्त हुआ है । इसलिये प्रेम ही जीवका मूल धर्म है । 


परमात्मा ज्ञानस्वरूप हे । पर श्ञानसे शानका समाधान 
नहीं होता । शान लीन होता है प्रेममें | चक्रवर्ती राजा भी 
अपने शिश्वुको देखकर अपना चक्रवत्तित्व भूल जाता हैं 
और उसके नेन्रोंसे वात्सस्य झरने छूगता है| इसी प्रकार 
परमात्मा अनन्तकोटिब्रह्माण्डनायक्र होकर भी जीवकी 
ओर देखकर अपना यरभुत्व भूल जाता है | वात्सल्यक 
झरनेकी जो यह अवस्धा है यह अत्यन्त मधुर हैं और इस 
माधुयक्रा समास्वादन जीव कर सकता £ ) यह जा परस्पर 
माधुयानुभव हे वह भगवान ओर भक्तक बीच भक्तिप्रेमा- 
नन्दका कल्लोल हैँ । भक्त ओर भगवान्‌ दखनम ता दाह 
पर दानोंका सुस्वानुभव एक £ । पति आर पत्नी हाते € दा; 
पर सुख्बानुभवमें एक ही। इस प्रकार देखनेमें द्वेत, पर 
अनुभवमे अद्गेत दूँ | इसलिये /४त द्वंत नहीं बढ्कि अदेत- 
का अनुभव हे | 


इससे यद्द पता रूगता दें. कि मनुष्यका जीवन कितना 
अमूल्य हैं) भगवानक प्रेमसुखभोगका यही तो साधन हूं । इस- 
लिये यह जीवन संभाग्य हैं । इस जीवनपर भगवत्पियताका 
अखण्ड सिश्चन हुआ करता दूं । इस प्रेमसश्वनका जानना 
ही भक्ति € | अन्यथा जीव भगवानसे प्रम करना जान ही 
नहीं सकता | देह, मन; बुद्धि, चित्त, अटेकार; ये जो जीवक 
अंग हूँ ये मगवत्प्रेमक साक्षात्‌ चिह्न हैं, यही भक्तोंका 
निश्चय होता टैं; इसी कारण ये बनन्‍्यनकारक नहीं द्वोते; 
बल्कि प्रभुदर्शन करानेमें दी कारण होते हू । अपारनज्ञान- 
मत्तास्वरूप भगवान मरे नेत्रोंद्यारा दखते है, मेरे मुखम 
भाषण करते हूं, मेरे मनसे संकल्य करते ६) मेरी रुचिसे 
जब जे ज्ञान आवश्यक हं।ता है उसे उपस्थित करते 
हैं, में जब सो रहता हूँ तब मेंर ज्ञानका जतनसे सखते और 
जागनेपर फिर भरे सामने छाकर रख दत हैं, जसे सोय हुए 
बच्चेकी माँ उसके खिलीने जतनसे रखती ओर जागनेपर 
फिर उसे दे देती है, रोम-रोममें शुसकर मेरी रक्षा करते हैं 
ओर यह सब करते हुए यह कर्भा नहीं जनाते कि में यह 
सब कर रहा हूँ । भक्त यह जानकर प्रेमसे गद्गद हो उठता 
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है | माता अपने बच्चेके लिये कितने कष्ट सहती है, पर 
कभी थकती ही नहीं। वैसे ही भगवान्‌ जीवोंके लिये अहोरात्र 
कष्ट किया करते हैं पर कभी अधाते नहीं । इसलिये जीवके 
जीवनका यदि कुछ ध्येय दो तो वह इसी प्रेमका स्मरण है । 
जीव जसा चाहे; अपने-आपको बना सकता है। यह 
उसका स्वभाव ही है| परमात्मा अनन्त रूपोमें सजे हैं | 
जीव जिस रूपमें चाहे, उसी रूपमे भगवान उसे दशन दे सकते 
हैं। बच्चेकी भूग्य खेलसे शान्त नहीं होती, माताके दूधसे ही 
शान्त होती हें; वेसे ही जीवको प्रभुके प्रेमका साक्षात्कार हुए 
बिना चेन नहीं मिल सकता । यह साक्षात्कार, यह प्रेममिलठन 
केसे हो ? इसका उपाय यही है कि हृदयमें रहकर भी छिपे 
रहनेवाले प्रभुकों नित्रिपय चित्तसे पुकारों। पुकारतें ही 
भगवान्‌ मिल्ठत हं। उस मिलनकी पहचान यही है कि 
“आठों अंगोमें प्रेममाव' उदय होता हे | जो ज्ञान अबतक 
कल्पना; भावना आदि रूपोंसे प्राप्त था वही अब स्वाज्भसे 
पुकारनपर मातृरूपसे आकर मिलता है, जिसके मिलनसे कण्ठ 
गद्गद हो जाता है; रोम-गम पुछकित हो जाते हैं, नेत्रोंसे 
आनन्दाश्र बहने लगते हैं। भगवानका मिलना इस रीतिस 
अत्यन्त सुठ्म हे, इसीलिये साधु-संतोंन भगवन्नामस्मरणको 
अन्य सब साधनोंकी अपेक्षा अ्रेष्ठ माना हैं । 
एक संतका वचन हें कि नामका प्रेस ही भगवान्‌ 
है |! नामस्मरण करते-करते किसी दिन भगवान मिलेंगे, 
हु बात नहीं | जीमपर चीनी रखते ही उसकी मिठास 
मादूम हो जाती है। नाम लेत ही भगवानसे प्रेमरूप 
भेंट होएी £€ | हरिस्मरण दी हरिमिलन है। कारण, नामों- 
चारणका कारण प्रेम है ओर प्रेमके अधिष्ठान भगवान । 
प्रेमसे स्मरण और स्मरणसे प्रेमका प्रवाह भक्तके हृदयमें 
अखण्ड जारी रहता दै | इस प्रेमका जो सुस्त्र है उसपर 
भक्तोंने सब सुस्त न्योछावर कर दिये हैं | श्रीतुकाराम महा- 
राज कहते ह-शान्ति, क्षमा; दया; इनकी भी हे पंढरिनाथ ! 
कोई आवश्यकता नहीं; केवल नुम्दारे नाम-गुग हम सदा 
गाया करें; यही एकमात्र इच्छा है।? 


श्रीए कनाथ महाराज कहते हं-“भक्ति-प्रेमके बिना नान 
हमें न चाहिये, क्‍योंकि ऐसे श्ञानमें नित्य नया अभिमान 
है । दो मुझें केवल प्रेमसुल्र, प्रेमके बिना समाधान नहीं | 
वेश्याका शज्ञार जेसा होता हे) वेसा ही प्रेमके बिना शानीका 
ज्ञान है| एकाजनादनका जो प्रेम है वह बड़ा दी मधुर 
है, उसके अनुभवी ही उसे जानते हैं । 
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इस प्रेमकी ओर चित्तका छग जाना ही परम सौभाग्य 
है। इस प्रेमके विरहमें सूख जाना ही जीवनका साफलय 
है। इस विरहमें बड़ा ही अद्भुत सुख है। गोपियोंके श्री- 
क्ृष्णविरहके गीत गानेका भी यही प्रयोजन है कि मोपियों- 
काससा ही चित्त हो जाय | भक्तोंके चरित्र गानेसे उनके 
अन्तःकरणका सुख अपने हृदयमें आ जायगा। सत्संग और 


बज का पे गीछम 5 बन झा जाओ बता औरत + बज 


नामस्मरणसे यह प्रेम उपजेगा ओर विरदृरूपको प्राप्त होगा । 
जन्म-मरणक्रा भय नष्ट होगा और जन्म-जन्म यहीं रस- 
सेवन करनेकी इच्छा होगी । श्रीनामदेवराय कहते हैं--- 

“इसीलिये में जन्म दूँगा कि तेरी चरणसेवा कर सकू । 
परब्रह्म अविनाशी और आनन्दघन है, पर उससे भी अधिक 
मधुर तेरे चरण हैं !? 


---<&... 
दिव्य मूर्तियोंका साक्षात्कार 


( लेखक--श्रीभगवती प्रसा दर्सिंह ज॑। 


रामलीला तथा गसनत्टीलाका प्रचार जितना संयुक्त- 
प्रान्लमं पाया जाता है उतना कदाचित अन्यनत्र नहीं 
मिठेगा | बसे ता संयुक्तप्रान्तमें प्रायः अधिकांश बड़े-छोटे 
स्थानोंमे प्रतिबष लीलएँ, होती हैँ, परन्तु कुछ थाड़ी-सी 
छीलाएं ही ऐसी हूँ जिनमें मगवानका आवेश प्रायः सदा 
ही पाया जाता है। इसका कारण उन अनस्य भक्तोंकी 
उत्कट उपासना तथा भक्छि है जिनके द्वारा ये लीलाएँ. 
प्रारम्भ की गयी थीं। काझ्ाीक्रे सुप्रसिद्ध नाट। शमलीवाले 
भरतमिलापका नाम पाठकोंमेंसे अनेक सजनेने सुना ही 
होगा । इस भरतमिलापमें लास्च, डेंद्र छाग्व आदमियोकी 
भीड़ हो जाती है और खय्य काशिराज भी भगवानके 
दद्यनाथथ पारते है | इस लेखकका अनकानेक बार इस 
पुण्य अवसरपर उपम्धित होनका सौभाग्य प्राम हैं चुका है | 
इसमें तनिक भी सन्देह नहीं कि गोधूली बेलाम ज्यों 
ही भगवान श्रीरामचन्द्रती दांड़कर साष्टान्न दग्दबत किये 
हुए, तपस्वी मरतकों उठाकर गछेसे छूगाते हें, एक विचित्र 
विद्युत्यवाहन्सा चारों ओर दोड़ने लगता दें । लोगोंकों 
रामाश्न दवा जाता हैं और एक बिचित्र, अनिवचनीय स्थिति- 
का अनुभव हाने लगता हैं| यह भरतमिलाप चौकाघाटकी 
रामलीलछाका है । इस रामलीलाका भक्तशिरामाण भघा 
भगतन लगभग चार सा वर्ष पूरे, गोस्वामी तुलसीदासजीसे 
भी पहले चलाया था । इस हीछाके सम्बन्ध्भ अनकानेक 
चमत्कार्पूृण # कथाएं सुनी जाती हैँ | निरमन्देह वे सब 
महात्मा मेघा मगतकी अनन्य तथा उत्कट मक्तिकी योतऊ हैं | 


# इस सम्बन्ध्म अराबाकृ"गदासकृत मारतनदु हरिश्वन्द्रकी 
जीवनी' (ताराप्रेस, काशी, संचत्‌ १०६० ) पृ० २०-२१ देखिये । 
पुस्तक अश्राष्य है, अतः बढ़ें पुस्तकालयोंहीमें मिलेगी । 


एक विाचत्र 


एम० पए० ) 


ही. 


अभी हालद्वीम बादा जिलेके चन्दवाग ग्रामबाले स्वामी 
मधुसूदनाचायजी ( उपनाम मधथुप अलीजी ) का दहान्त 
हुआ हैं | ये भी एक बड़े ऊंचे भक्त हा गये हैं | इनके 
द्वाग स्थापित संदेद्दीवीटिकाकी रामछीला लगभग पंतालीस 
वर्षस होती चली आ रही हैं। स्वामीजीन स्वयं चालीस 
बपतक इसका सशख्खबालन किया था। स्वामीजी बड़े अच्छे 
गयये भी थे और उन्होंने अनेकानेक ह्॑।लासम्बन्धी पद 
थे थ | यहीं पद उपयुक्त लील्टामे गाये जाते हैं | इस 
टीलाकी अनेक विशेषताए, हैँ, जं। कदाचित्‌ अन्यत्र कहं। 
नहीं मिलेंगी | खानाभावक्र कार्ण उनका बणन यहाँ नहीं 
दिया जाता | चार-पाच बष हुए मुझे इस लीलछाका दस्न- 
का परम सौभाग्य प्राम हुआ था ओर स्वार्मीजीक पदोका 
भी कुछ अनुभव यास हुआ था। इस अवसरपर मुझे कई 
महात्मा छाग एसी विहुल अवश्थार्भ दीगस् पड़े कि जिसका 
वणन केवल महर्षि नारदकृत “भक्तिसूत्र। के द्वारा ही 
किया जा सकता £ | मेरी स्वयं क्या अबस्था हुईं सो भी 
बर्णनातीनत हे । मुझे रत्तीमर भी सन्दह नहीं हूँ कि यह 
चमत्कार स्वा्मीजीकी | निम्मीम भक्तिका ही द्योतक £ । 
ऊपर कही हु॑ुई रामलीलाके कुछ ही दिन बाद मुझे 
रासलीलाका देखनका अवसर मित्ठा | 
प्यामी मबुयूदना चाबजा तथा उनका रामलीडाके विपयम 
देखिये मेग्यके 'संकीर्तन! का अर बैतन्यस ही तनाडू' (घू०८६-८८) । 
+ देखिये सूत्र ६८-कण्ठावगेषरोमाज्ञाश्रुभिः परस्पर 
लपमाना: पावयन्ति कुल्नि पृथिवीं च! [ श्रीहरिश्वन्द्रवला-चतुथ 
भाग ( भक्तरहस्य ), खज़्विलासप्रेस, बाकीपुर, मूल्य २) | । 
यह अक्तेके लिये परमोपयोगी ग्रन्थ हैं। इसमें भारतेन्दुकी २३ 
पुस्तक संग्रहीत हैं । 


॥ 20४8० २४ ५००२] (98] ४२५० ७2॥2६99 
। जय ४४७४७ 300 ७20 ५६२५६७४३। 





# दिव्य मूर्तियोंका साक्षात्कार #% 





मम >क०-ऊन-ाे 290० /#र नाक पाने गह-० "3३५७३--७५ आर" ९३०/# ५०७० परी गए+ "पका पालक पिया“ 3 पाक “सहन फेम 





विन "री नाक नी ओम 3 ममता 





यह रासलीला ब्रञके श्रीलाड़िलीशरणजीकी सुपरसिद्ध 
मण्डलीद्वारा की गयी थी । मालूम हुआ है कि बड़ोंक द्वारा 
निधोरेत प्राचीन मयादाके उल्लड्डनक्ों रोकनेके विचारसे 
उन्होंने इस मण्डलीकों अब तोड़ दिया है | इस 
मण्डलीकी रासडीकाओंर्म भगवानके प्रति जो सम्मान तथा 
मर्यादा दीख पड़ती थी वह अत्यन्त श्रद्धोत्पादक थी | 
लीलाओंम॑ केबल 'अष्टछाप'# के महात्माओंकि) 
'्रीमद्धा गवत' के, जयदेव कविकृत “गीतगोविन्द” के 
तथा लीलागुककृत$ श्रीकृष्णकर्णामृत>(फे उद्धरण ही 
काममे लाये जाते थ। इसके अत्तिरिक्त केवल महाप्रभु 
श्रीवल्लमाचार्यक्ृत “मधुराष्टक+ का ही प्रयोग होता था। 
इस मधुर मण्डलीने फ़रूखाबादकी भक्त जनताकोा ऐमा मोह 

# अष्टछाप'के मद्दात्माओमें महाप्रभु वलभाचायंके शिष्य 
मूरदास, कृष्णास, परमानन्ददास, ठुम्भनदास, उपयुक्त महा- 
प्रमुजीके पुत्र गो० विद्रुल्नाथजी के शिप्य चनुभुजदास, छीतम्वामी, 
नन्ददास तथा गोविन्द स्वामी थर। इनमें सूरदास, कृष्णास तथा 
ननन्‍्ददास अधिक प्रक्षिद्ध है। इनकी जीवनी तथा पदोके लिये देग्विये 
'ब्तमाधुरीसार' ( श्रीवियोगी इरिजीदारा सम्पादित, हिन्दी -साहित्य- 
सम्मेत्न्न आफिस, प्रयाग, मूल्य २) । यह बड़ा ही सरस ग्रन्थ है। 

+ ये पद श्रीमद्धागवतके दशम स्कन्ध-अध्याय २५ से ३१३ से 
लिये गये थे । इन्हों ५ अध्यायांकी 'रासपन्नाध्यायीः कहते है । 
प्रत्येक इरिमिक्तको चाहिये कि वह इनको मननपूबक पढ़ें । मिन 
सलनोंकोी सानुबाद श्रीमद्भागवत मिलनेमें कठिनता हो वे 
चेंकट श्वर-प्रस, मुंबई द्वारा प्रकाशित सप्तगौत” ( मूल्य प्रायः ॥) ) 
देग् | श्समें रासपत्माध्यायीके कुछ भंश आ गये हैँ। अन्य 
स'नुवाद दे । # 

+ मुझे तो इस जगत्पसिद्ध ग्न्थका भारतेन्दु इरिख्िद्धकुत 
छन्दौबद्ध अनुवाद स्वश्रष्ठ प्रतीत हुआ। अनुवादके माधुययंकी छटा 
निराली ही हैं । यह अनुवाद तथा मूल गीतगोविन्द उपयुक्त 
“क्तरदस्थ” नामक पुस्तकमें सम्मिलित है । 

९ दक्षिण भारतका जगठ्मसिद्ध ग्रन्थ । श्रीलीलाशुक तथा 
इस ग्रन्थके अन्तर्गत रास-अष्टपदी ( जिसके लालित्यका कहना ही 
क्या दे ) के लिये देखिये “श्रेय” ( डृन्दावन ), भाग २ संख्या ४ । 

»< 'ओरीक्षप्णकर्णामत! ( मूल ) वेंकटेश्वर-प्रेस, मुंवई्से छः 
आनेकी मिलता है। अंग्रेज़ीमें सानुवाद एक बड़ा सुन्दर रास्करण 
५.र88/88 8७9. ४०६८७४४ 3 ७०७४, ॥४०५८४8 ने निकाला है । 

+ ऐसा हृदयग्राही स्तोन्र कदाचित्‌ ही मिले। श्सका मूल 
कल्याण! के “श्रीक्षष्णादू” में ४८० पृष्ठपर मिलेगा । 
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५१९, 


लिया कि होली संवत्‌ १९८९ के दिन उस जनताकी ओरसे 
मण्डलीके स्वामी जीको एक बड़ा हो म्मस्पर्शी अभिननन्‍्दन- 
पत्र दिया गया | उसमेंसे एक पद यों है-- 
जिन तत्ननको भद नहां पढ़ि-पढ़िके पायाो। 
विनको सरक बनायथ सबहिं रत एन करायों ॥ 
दरसन कर या रासके प्रम-पीर बढ़े जाय १ 
व्याकुल द्वे डोरत फिरे, जगकी सुधि बिसराय ॥ 
उपयुक्त तीन संस्थाओंके वणनसे इस बातकी पुष्टि 
होती हैं कि अनन्य भक्तिका सात कभी सूख नहीं सकता | 
प्रवतेक भक्तके नाम तथा रूपका त्याग कर वेकुण्ठथाम 
सिधारनेपर भी उसके द्वारा प्रचलित प्रणाली अथवा पदोंही- 
से वही सुरम्य छटा बार-बार जागत हो उठती है जो आरम्भमें 
दीख पड़ती थी। जिम प्रकार किसी कोंठरीमें कस्तूरीकी 
शीदी थोड़ी देरके लिये खोल दी जावे और फिर बंद 
करके हटा ली जावे ते। भी कस्तूरीकी सुगन्ध पृर्ववत्‌ बहुत 
देरतक वायुमण्डलमे फली रहती है, ठीक उसी प्रकार 
अनन्य भक्तके अवसानक्रे अनन्तर भी दीघकालतक वही 
अलोकिक प्रमा प्रकट होती है जा उसके समयमे जागत 
हुई थी ! 
यह तो हुई भगवानके आभासमात्रकी बात। मेरी 
समझमें भक्तमें जितनी ही उत्कट भावना होगी और जितना 
ही उसका हृदय संशय # से झून्य होगा, उतनी ही अधिक 
सिद्धि आभासद्वारा देवसाक्षात्कारमें होगो । मन्त्रयोग- 
संहितामें| लिखा है-- 
यथा गवां सर्वेशरीर्ज॑ पयः 
फ्योधराजन्निः:सरती ह 
तथा परात्माखिलगो5पि शाश्वतो 
विकाशमाभोति स दिव्यदेशकैः ॥४७॥ 
“जिस प्रकार दुग्ध गोके सारे शरीरमें व्याप्त होनेपर भी 
केवल स्तनद्वारा ही प्रकट होता है, उसी प्रकार परमात्मा 
सब्ब्यापक होनेपर भी दिव्यदेशोद्वारा ही विकासको प्राप्त 
होता हे। वहींपर यह भी कहा है कि “घारणा' की 


केवलम । 


उग्रताप- ही उपयुक्त विकास निम॑र है | 


# गीतामें कहा है-संशयात्मा विनश्यति! । और यही मूल- 
मन्त्र इस्लाम पर्मका है । मुसल्मानोंमें कुरानके वाक्योंके प्रति 
सत्यताका सन्देद् करना 'कुफ्र! ( मद्रापातक ) है। 

$ 'भमन्द्रयोगसंहिता', ए० ८५-८६ ( भारतषमेमदहामण्डलू, 
काशी, मूल्य ६) सानुवाद ) | 
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लोग कहते हैं कि हिन्दूजाति मूर्तिपूजक है। में तो 
कहूँगा कि यह उन समालोचकोंका भ्रममात्र है। कोई भी 
हिन्दू मूर्तिरूपी दिव्य देशको अथवा काठ) पत्थर इत्यादिकी 
प्रतिमाकों ही इईंश्वर नहीं समझता | वद्द उस प्रतिमाक़े द्वारा 
साक्षात्‌ परमेश्वरका स्मरण करता है और उसी जगदीश्वरकी 
पूजा करता है। प्रतिमा तो केवल आघारमात्र जड़ वस्तु है। 
यही कारण है कि अधिकांश हिन्दू सम्प्रदायविशेषसे विक्षित्त 
ने होकर प्रायः समस्त मृतियोंकों एक हीं प्रकारके भक्ति- 
भावसे पूजते हैं । बात भी ठीक ही हैँ । प्रत्येक मूतिमें 
ध्यान तो केवल एकमात्र परमात्माहीका है। सक्त्व, रज तथा 
तमके भेदसे और उपासकोंकी विभिन्न रुचि तथा मानसिक 
स्थितिके कारण ही हिन्दूजातिम॑ अनेकानेक प्रकारकी 
मू्तियोंका होना पाया जाता है ! 


टीक यहीं बात “मनौती” के सम्बन्धर्म भी कही जा 
सकती है। यथार्थमें परमात्मा घट-घटमें व्याप्त हे, और 
जिसे आप “अहम? या "मैं! कहते दूँ उसमें तथा उस 
परमात्मामें कोई भी भेद नहीं हें। जब आप किसी देवमूर्तिके 
सम्मुख मनीती मानते हूँ तो उस समय आप स्वय॑ 
अपनी परमात्मसत्ताको जाग्त करते हूँ ओर उसे उस 
मूतिम केन्द्रित करते हैं। आप अपनेका इस बातका 
अनन्य विश्वास दिलाते हैँ कि अमुक मूर्तिमें इतनी बलवती 
दाक्ति विद्यमान है जो आपके निर्दिष्ट कायंकों सफलतापूर्बक 
सम्पादित कर सकती है । एक प्रकारसे, आप अपनी 
प्राणशक्तिकों ही उस मूर्तिम निद्वित कर देते हैँ । शाम्त्रोमे 
यह भी कद्दा गया है कि 'सिद्धसड्डुल्प इंश्वरः।' इस कारण 
आपका सद्डूल्प उत्कट तथा आत्मबलसे युक्त द्ोनेंके कारण 
अवश्य सफल होता है। तात्ययं यह है कि मनौततीकी 
सफलता स्वयं आपद्दीकी श्रद्धा तथा आत्मबलपर निर्भर है 
और केवल भावनाका खेल हं। देवता मो सब आपके ही 
स्वरूप हैं । 


वाल्मीकीय रामायणकी# कथा है कि जिस समय 
भगवान्‌ श्रीरामचन्द्रज़ी राबणको मार चुके थे और महारानी 
सीताजोकी अग्रमिपरीक्षा हो चुक्री थी उस समय दिवंगत 
महाराज दद्वरथ सशरीर प्रकट हुए और उन्होंने महाराज 
भीरामचन्द्रजीकों अपनी गोदमें ब्रिठकाया। महाभारतमें 
भी इसी प्रकारके दो सुअवमरोंका वर्णन मिलता है। 


री नमन था रनगरएभएग७णएणषएनानानना: 3 की 3 बन-मन-म०+सन न सन ननक ऑषणनम सए-. -कम«+-3-- क०्-न्‍मन्‍् स्न्कन्ल 


# वाल्मीकांस रामायण, लक्काकाण्ड, सगे १२१ ॥। 


क32«>न> 33 म किक मनानननानानमा (मनन १ सी... कन- 


# अवियया रूत्युं तीरट्चां विधयाउरूतमदजुते # 


7 आता आन कम्क 





जज फल ना ्। ऑफ न कक ३ के * ४. ७ ० .नरीए + रपमा जन चना, #ी २ आम भरती, राम थथ 


भारतीय युद्धके# समाप्त हो जानेपर गान्धारीकी इच्छाको पूण 
करनेके लिये महात्मा वेदव्यासजीने एक राजिके लिये रणमें 
मेरे हुए कुल योद्धाओंकों सशरीर बुला लिया था और उन 
मत योद्धाओंके सम्बन्धियॉँकों उनसे मिलने-जुलने तथा 
बातचीत करनेका पूर्ण अवसर रात्रिमरके लिये मिल गया 
था| इन योदाओंमें द्रोणाचार्य तथा भीष्मपितामद भी 
सम्मिल्ति थे । इस अवसरपर जन्मान्ध महाराज धृतराष्ट्रको 
भी बारह घंटेके लिये नंत्र प्रात हो गये थे । इसी प्रकारका 
दूसरा अवसर सम्राट जनमेजयके नागयज्ञमें हुआ था | उस 
समय जनमेजयके मत पिता परीक्षित, जो बहुत काल पूच तक्षक- 
द्वारा डसे जाकर मर चुके थे; सशरीर प्रकट हुए और जनमे जयने 
स्वयं अपने हाथंसि अपने पिताकों स्नान कराया | 

महाभारतदीके समय योगेश्वर भगवान्‌ श्रीकृष्ण- 
चन्द्र जीने अजुनकी विराटरूपका दर्शन कराया था । 

इस प्रकारकी कथाएं अन्य धर्मोक़े अ्न्धोंमें भी पायी 
जाती हूँ। सुदूर मध्य एशियाके विक्रट पार्वत्य प्रदेशमें 
एक निर्जन तथा बिम्तीर्ण मैदान पड़ा हुआ हैं। प्रतिवर्ष 
वेशाखकी पूणिमाके दिन बड़े-बड़े बौद्ध लामा लोग इस 
म्थानपर रातज्रिके समय जमा होकर भगवान्‌ बुद्धका 
आबाइन करते हूं। कद्दा जाता हैं कि इस आवाइनपर 
भगवान्‌ बुद्ध आकाश्ममे प्रकट इं।तते ६ और अभयमुद्राद्वारा 
उपब्धित बौद्ध जनसमुदायका आशीवाद देकर पुनः 
अन्त्टित हो जाते हैं । 

इसी प्रकार जैनधरमकी एक कथा है कि काशी नगरीमे 
स्वामी स्पमस्तभद्रन जिस समय शिवर्जीके भीमलिड्डक 
सम्मुख आठटवे तैथंड्डर चन्द्रप्रभ स्वार्मीकी स्वृति की थीं 
उमर समय एक जाज्वल्यमान सुवर्णकान्तियुक्त विशाल 
बिम्ब प्रकट हुआ था | 


9, : अर 'फकनमा क०न्‍ गढऔी परी माना, 


मध्ययुगीन ईसाई धममे भी इंसामसीहका अकेले बालक- 


रूपमें ध्यान तथा माता मरियमसहित बान्यक ईसाका ध्यान 


न ७ «न»... 


४ मद्दाभारत, आश्रमवाप्तिकपव, अध्याय ३१ से ३५. 
में श्न दो्ना अवसरोंका वर्णन मिल्ठेगा । 








+ देखिये श्रीमद्भगवद्गी ता, अध्याय ११ । 

* देखिये “कल्याण के 'योगाकु! में प्रकाशित “बौद्धपमंमे 
तन्‍्त्रयोग” शीषक लेख, पृ० २८५९ । 

५ देखिये “रत्रकरण्डकश्रावकाचार! ( सटीक ) का प्राक्षथन, 
पू७ ९३ ( जैनग्रन्थरशाकर कार्य्याल्य, द्वीरानाग, बंबई ) । 


न 


46055 ५० “| ८ मै पः 
लक 





द नह।। भक्त 


न्‍तरका कोई विव 
उत्कट भावनास बालकृष्णवबत्‌ ईसाकी 


न 


टमें प्रादुभाव । 


धर्म मतमता 


व 
क् 
के 


भक्तिके सम्व 


मू्तिका तेजोमण्ड 


पादरी अंटोनि 


ते जब 


0 
ऊ* 


हाथ छुड़ाये जात हो निबलरू जानिके मे 


# दिव्य मूर्तियोंका साक्षात्कार # ०२१ 


भी द्वोता था और गुलाबी ऋम ( 705४ ८०55 )) जिसपर 
इसाको प्राणदण्ड# दिया गया था, अथवा [40]9 (१४7 या 
बह कटोरा जिसमें इसाका रक्त सजझ्लत किया गया था; दिव्य- 
देशरूपसे केथलिक ईसाइयोंद्वारा ध्यानके काममें प्रयुक्त किये 
जाते थे | ओर इन ध्यानोंकी सिद्धि निमित्त विशष्ट रात्रियोंको 
जागरण किया जाता था | 

उपयुक्त विबरणोंसे ज्ञात होगा कि कुछ भक्त साथक 
अपनी उत्कट भावनाके द्वार अपने इष्टदेबक्ी मूर्तिकों 
अथवा उनकी छीलाओंको अपने नाभि, हृदय अथवा मुधांमे 
ध्यानके द्वारा व्यक्त कर लेते हैं। मेगा अनुमान हैं कि 
मीराब।ई | तथा रसन्वान इस श्रेणीके भगवद्यमेमी थे । 
भारतेन्दु दर्श्रिन्द्र $ भी इसी प्रकार स्वदा अपने इश्टदेत् 
भगवान श्रीकृष्णचन्द्र जीका दर्शन करते थे | उनका सुप्रसिद्ध 

जझ्टाचग्ण पाठकोंका जात ही हे|गा । कहते हैं 

भारत नह नव नौर नित. बग्सत सुरस अथार । 

जबति अपरबण घन कोऊ, हाखि नाचत मन मेंए ॥ 

और गरंसकवर नजर » भी इसी छवतरिके चिन्तनमे 
निग्न्तर विद्चल्ट ग्हते थे। उनका एक एद हे 


तिहाँगि आसा रझगी है निम दिन। 
तिहांग. दस्सनको. तरस नना॥ 
दुरगर सुंदर अनु अबग्न ३ 
हट मोहन अनोग्व. गाझा॥ 


/ हंस सम्जन्धम व५7४७। कूल » ७७ ४४४०ए० नामक कविता 
उखिये। औऑरव:५ एव कून ७७५, ६ ना पे (दञ800 ५ | ॥॥# भा! 
257६, [मछाका (३ ( क05,07 फव । -» में भी उस समयका बहुत कुछ 
देह मिलेगा । 

| कविताकामुदा-- भाग १, ६१० £"" से २०८ मे 
मरबाईकी संक्षित जीवनी लथा पद ह& | हिन्दी-मन्दिर प्रयाग, 
मल्य ३) ]। 

| इिल्दीके मुसत्मान कबि' (लहरी-प्रेस, काशी) के १० ४९ 
थे ९७ मै रसग्बानकी जीवनी तथा पद मिल्गे। 

४ हिन्दी-नवरन ( द्वितीय संस्करण ) पृ० ७०२ से ६१३ । 
पज्ञा-पुस्तकमाला, लखनऊमे भारतेन्दुतीके ग्रन्थका तथा उनकी 
उीवनी छप चुकी है । 

»< कविताकौंमुदी--भाग ४, 7० २९१ से ११५ में 
“स श्रीक्ृष्णमक्त मुसन्‍्मान कविकी जीवनी तथा कई बड़े सुन्दर 
पद हैं । 





इन भक्तोक्रे अतिरिक्त कुछ साधक इतनी थाक्ति रखते 
कि अपनी इश्मूतियोंकों स्थूल् रूपमें अपने सम्मुख 
हैँ | सम्मब हे कि सूरदासजी तथा 


शा हि 


प्रकट कर लेते हेँ 
तुल्सीदासजी इसी श्रेणीमेंके थे | कहा जा सकता है कि इन 
भक्तोंक्ो एक प्रकारसे पश्चतत्लोंके ऊपर भी अधिकार-सा हो 
जाता हैं। अनुमान है क्रि यह अधिकार विशिष्ट प्रयक्षके 
बिना ही स्वयंप्रकाश प्रतिमाद्वाग हा जाता है। ऐसी ही 
सिद्धिका वर्णन मह॒परि पतज्ञलिके योगसूत्र 'प्रातिभानाद्वा# 
सर्वम! में पाया जाता है । 

और कुछ भक्त अपनी उत्कट तपस्याके कारण तथा 
विभिन्न वस्तुओंपर “संयम करके “मूतजय' को प्राप्त कर लेते 
हूं, जिसके अन्तगंत सुप्रसिद्ध “अप्ट सिद्धायों' भी हूँ । ऐसे 
महात्मा जिस समय जिस रूपका चाहें स्थूठ रूपमें करिसीके 
भी सम्मुस्य कर सकते दे | निस्सन्दह भगवान्‌ वेदव्यास 
इसी श्रेणीके थे। 

उपयुक्त श्रेणीविभाग किसी प्रकार भी पूर्ण नहीं कहा 
जा सकता | भक्तिकी मद्विमा अपरम्पार है। किसे कितनी 
मत्ता थीं से। भगवान ही जानें । साधारण विचारोंकों व्यक्त 
करनेके लिये ही इस प्रकारके भ्रेगीविभागकी कन्पना की 
गयी हैं । आशा है क्रि विद्वान पाठक मुझे इस अनधिकार 
चेक लिये श्षमाप्रदान कग्गे । 

महषि पतञ्ञलिकृत यागदशनका तृतीय पाद, जिसे 
पविभूतिपाद! कहते हैं, इन्हीं आश्रयजनक दरक्तियोंकि 
वणनसे गरा पड़ा है। जिज्ञासु पाठक इसमें 'संयम), "भूतजय, 
“अष्ट सिद्धि! तथा नाना प्रकारकी विभूनियोंके विषयमें पूरा 
#ज्ञानिक विवरण पायगे, जिससे यह बात सिद्ध होगी कि 
अपने देशमे मद्दात्माओने केसी-केसी विचित्र दाक्तियौका 
ब्ैजानिक विश्लेषण तथा अनुसन्धान कर डाछा था | 

योगदशंनके चतुथ पादमे 'निरमाणचित्त का विचित्र 
विपय पाया जाता है । निर्मागचित्तसे निर्माणकाया- 
की रचना हुई और इसी निर्माणकायके भावक्रों महायानिक 

# योगयूत्र, पाद १, सत्र ३२ । 

+ योगसूत्र, पाद ४, सूत्र ४ । 

+ निर्माणकायके विषयमें महामहोपाध्याय पं ० गोपीनाथनी 
कविराजका लेख ६॥7०६४०३-।गिक त8 हए१4 58, ४०)णा० ॥, पृ ० ४ ७-- 
६० में देणिये। लेख अंग्रेजी में है। पुस्तक 000८शाजालां ९88" 
#णाशक्त में प्रप्य है! मल्य प्रायः ५) है । 


५२२ 


# अवियया मृत्यु तीत्वों विधयाउसतमइलुते # 





आशय छिआ कक के #चछ %. ॥ 


बोद्धोंने भी अपने मतमें ज्यों-का-त्यों सम्मिलित कर लिया । 
निर्माणकायके सम्बन्धमें भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्रके एक ही 
समय प्रति गोपीके साथ विभिन्न रूप धारण करनेकी शक्ति, 
महर्षि सीमरिका# एक ही समय एक-से ही पचास शरीर ग्रहण 
करना तथा गोतम बुद्धका श्रावस्तीमें एक ही समय अनेक 
रूप व्यक्त करना इत्यादि सरलतासे वेशानिकरूपेण समझे 


 #« किक 


अन्देनियसका जो चित्र दिया जाता है उसमें यह दिखलाया 
गया है कि यह भक्त इंसाका बालकरूपसे ध्यान करता 
था और सदसा एक दिन उसकी कुदी ( 0८० ) में उसको 
इष्टमूर्सि एकाएक ज्योतित्रिंग्यके रूपमें प्रकट हो गयी । यह 
चित्र स्पेनके एक विशाल भवनमें अब भी विद्यमान है और 
एक प्रसद्ध चित्रकारद्ाारा लगभग ३ सौ वर्ध हुए चित्रित 





जा सकते हैं | भगवानके अवतारका कुछ तच्च भी इसी 
निर्माणकायके तक्त्यमें निहित है। विस्तारभयसे इस विपय- 
में और कुछ न लिग्बकर इस लेखकी समाम किया जाता है। 
इस लेखके साथ जो चित्र महात्मा तुलसीदास; सूरदास; 
मीराबाई तथा रमग्वानक्रे दिये गये है उनको कथाओंसे 
प्रायः समस्त पाठकगण परिचित ही हदोंगे। ईसाई भक्त 
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किया गया था | 

पाठकंसे विनीत निवेदन है कि थे किसी-त-किसी प्रकार- 
की; चाहे बहुत थेड़ी भी क्‍यों न हो, प्रतिदिन उपासना 
अवश्य करें ओर दिनन-दिन उस उपासनामें एकाग्रता 
।तथा भावकी वृद्धि करते जावें। आशा है कि इससे उन्हें 
उत्तरोत्तर अधिक सुखका अनुभव होगा | 


वेद ओर वेदान्त 


( लेखक--श्रीसीताराम जयराम जोशी, एम० ए०, साहित्यशान्त्राचार्य ) 


'वेद' शब्द 

कोपमें “वेद! शब्दके पर्याय मिलते हैं श्रुति! और 
आम्नाय' । ये तीनों शब्द किसो ग्रन्थविशेष या उपदेश- 
विशेषके लिये पीछे रूढ हुए-से मालूम पढ़ते हैं। श्रुति! 
शब्द अन्वर्थक है, क्योंकि आद्य ऋषियोंका ज्ञान शिष्यवर्ग 
गुरुमुखसे सुनकर ही सीखते थे। “श्रुति! शब्दका अर्थ केवल 
सुनना ही नहीं, किन्तु यह भी दें कि गुरुने जैसा कहा 
वसा ही सुना और अपने शिष्योंकों सुनाया । इसका अर्थ 
व ही ठीक समझ सकते हूँ जिन्होंने बदके पठन-पाठनका 
ढंग देखा हैं | एक बार कह दनेसे ही गुरुका काम नहीं 
त्िद्ध होता | जबतक गुरुजीका यह विश्वास न हो लेगा कि 
शिष्य प्रत्येक वर्ण, पद, स्वरका उच्चारण ठीक बसा ही कर 
रहा है जेसा कि पे स्वयं कर रहें हें, तबतक शिप्यकों वे 
पाठ देते ही रहेंगे; फिर जब शिप्य उसकों ठीक कहने लगे 
तब वें विरत होंगे | उसक बाद भी श्रतकों दृढ़ करनेके लिये 
कई बार शिप्यकोी उसकी आर्वत्त करनी ही पड़ती है। 
इस प्रकारस जा पाठ एक दिन पढ़ाया जाता था वह 
चार या पाँच ऋचाओसे अधिक नहीं होता था । इसीलिये 
ऋग्वेदकी संहितामें एसे चार-चार या पॉच-पॉच ऋचाओं के 
वग बनाये गये हे | ऐसे कई वर्गॉंका अनुवाक होता है 
और कई अनुवाक मिलकर अध्याय द्वते हैं । 

अध्यायोंमें अनुवाकोंकी संख्या नियत नहीं है, किन्तु 
आठ अध्यायोंका एक अष्टक बनकर सम्पूण ऋग्वेद आठ 
अष्टकोंमें विभक्त है। ऋकसंहिताकी कोई भी पुस्तक पाठकगण 
उठाकर देखें तो उनको मादूम होगा कि ऋकसंदितामें 
दो प्रकारेके विभाग किये गये हैं। एक मण्डलात्मक है 
जिसमें मण्डल, सूक्त और ऋचाएँ विद्यमान हैं | ऋग्वेदमें १० 
मण्डरू हैं, १०१७ सूक्त, खिल यूक्तोंके साथ १०२८ और 
प्रत्येक सूक्तमं एकसे लेकर कहीं-कहां ७०-८०-१०० तक 
ऋचाएं हैं । औसत संख्या ऋचाओंकी १५-१६ आ 
सकती है । ये विभाग स्वाभाविक मादूम पड़ते हैं, क्‍योंकि 
संहिताके बनते समय एक-एक ऋषिके कुलमें जो अनेक 
ऋषियोंका बन्द था उनके देखे हुए. अनेक मन्‍्त्रसमूह 
एक ही स्थानमें कर देनेसे वे मण्डलऋषि कहाये। जिनके 
नाम क्रमसे आश्वलायन ण्हासूज्र्में इस प्रकार मिलते हैँ -- 


शतचिनः”-ये प्रथम मण्डलके ऋषि हैं, क्‍योंकि यह 
माना जाता है कि इस प्रथम मण्डलके प्रत्येक ऋषिने सो- 
सो ऋचाओंको देग्वा था । दूसरे मण्डलके ऋषि हैं ग्रत्समद, 
तृतीयके विश्वामित्र, चतुर्थक बामदव, पश्चमक्रे अब्रि) पष्ठके 
भरद्वाज, सप्तमके वसिष्ठ, अष्टमकरे प्रगाथ, और कण्व 
अथवा काश्यप; नवममें सोम (पावमानी ) सूक्त हैं और 
दश्ममम क्षुद्रसक्त और महायूक्त । इस प्रकार ये मन्त्र 
यूक्तोंके रूपोर्मे एकत्रित होनके बाद पठन-पाटन-प्रणालीमें 
सुविधा होनेके लिये चार-चार या पॉच-पॉच ऋचाओंकों 
लेकर बरग बनाये । और एक अध्यायमें जितने वग दवंते हूँ 
उनको समान संख्याओम विमक्तकर उनके अनुवाक 
बनाये गये, अनुवाकोंक अध्याय और अध्यायोंके अषप्टक । 
यह विभागसर्राण जबसे प्रसत हुई तभीसे बदका “आम्नाय' 
कहने छगे होंगे । किन्तु संहिता बननके पहलेहीसे “श्रुति! 
दइब्द रूढ़ दागा | मात्म्म पड़ता है कि यह “श्रुति! शब्द 
तभीस रूढ़ होगा जबसे पर ऋषियोंका शान अबर 
ऋषियोंकोा उपदशद्वारा दिया जाने लगा । क्योंकि यास्क 
महषि कहते हँ-- 

साक्षास्कृतर्माण ऋषयो बभूवु:। ते5वरेभ्यो5साक्षात- 
कृतघर्मभ्य उपदेशेन मन्त्रान्‌ सम्प्रादु: । उपदेशाय 
ग्लायन्तो5परे बिस्म:. ग्रहणायेम अन्थ समाम्नासिषुः वेद 
बेदाड्लानि च । (नि० १। २० ) 

इस वचनका अर्थ गौर करके देखा जाय तो उसमेंसे मन्त्रों- 
के ये तीनों पर्याय (विद! 'श्रुत! और 'आम्लनाय' निकल आवेगे । 
आद्य ऋषि ऐसे थे जिन्होंने धर्मका साक्षात्कार किया और 
उन्हें मन्त्रोंक़ रूपमें प्रकट किया। वहीं 'वेद' कहाया । 
उनके बादके ऋषियोंको अब यह साक्षात्कार होना बंद हो 
गया; तबसे साक्षात्कृत घमका उपदेश करना पड़ा | उपदेश 
इसीलिये जादौका उच्चारण कहाता है । जबसे उपदेशको 
सुनकर ग्रहण करना प्रारम्भ हुआ तमीसे यह स्वाभाविक हैं कि 
इसका नाम 'श्रुति! पड़ा होगा | इनके बादक ऋषि उपदेशसे 
ग्रहण करनेमें असमर्थ थे; इसीसे उनके अभ्यासके लिये चारों 
बेद, संहिता, पद, क्रम; ब्राह्मण; आरण्यक, उपनिषद्‌; शिक्षा; 
कल्प, व्याकरण; निरक्त, छन्दस्‌ और ज्योतिष आदि प्रन्थ 
बनाये गये । इनका अभ्यास ही “आम्नाय पदसे बोधित 


पुक्डे 


# अविद्यया झूत्युं तीत््वा विधयाउम्रतमश्चुते # 
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होने लगा । ओर यास्काचाय अपने निरुक्तके आरम्भमें 
बेदिक निघण्टुके लिये कट्दते हैं--'समाम्रायः समाम्रातः' अथात्‌ 
आम्नाय जो उत्तम प्रकारका माना गया हे वह तो वेदिकोंक 
पठन-पाठनमें है। यहॉपर निधण्टुकों, जिसपर यास्‍्क्र टीका 
लिख रहे हैं, (समाम्नाय” कहा है। इसी प्रकार “निगम” और 
आगम' ये पद भी बहुत प्राचीन हूं ) (निगम पदसे वेदका 
बोध होता है ओर “आगम' पदसे शास्त्रका। (निगम? पदका 
प्रयोग बेदके लिये यास्काचायने स्वयं किया है । “नितरां 
गमयति' है अर्थात्‌ जा सुन्दर, स्प्ठ ज्ञान कराता है वह 
निगम | और उस निगमके विपयमे चारों ओरसे 
( आच्सभन्तात्‌ ) जो ज्ञान कराता है बह है आगम । 
मन्त्रोंको विद! कहनका कारण कबल इतना ही नहीं था 
कि वे जशञानरूप अथवा ज्ञानमय थे, जमे मनु कहने हूँ --- 
'सवृशानमयों हि सः?। किन्तु 'वद' दाब्दकी व्युत्यत्ति ध्यानमें 
रक्‍ख्री जाय तो और भी बातें प्रकट होंगी। 'य एवं वेद! ( जो 
इस ) प्रकार जानता हँ--“जानता है? इस अथमम यह द्वब्द 
मन्त्रोंमे बार-बार आनेसे 'ज्ञान के अर्थमे यह शब्द रूद हए 
इतना ही नहीं; किन्तु “बिद' धातुका अर्थ जो ज्ञान है उसे यहाँ 
प्रयोजक अथर्म भी प्रयुक्त कर सकते हे । जमे कहा है 
दृष्टप्राप्यनिष्टपरिहारयोलॉकिकमुपाय यो ग्रन्थों 
चवेदयति स वंदः [--- 
अभीष्पाध्ि और अनिष्टक निवारणके लिये अलौकिक 
उपायक्रा बंध करा देनेबरात्य जो प्रन्थ हे वह वेद हैं । 
बंद स्वयं ज्ञानरू्प ता है ही। यहाँपर 'ज्ञान' शब्दसे कवर 
अध्यात्मज्ञान ही नहीं लेना चाजिये, किन्तु घम, अर्थ, काम, 
मोक्ष, इन चारों पुरुपार्थोका प्रात करनेके उपायोका जान 
समझना चाहिये | हमारे यहाँ प्राचीन समयमे क्रिया 
झुन्य शानका काई महत््य नथा। जानशन्य क्रिया जिस 
प्रकार किसी कामकी नहीं, उसी प्रकार, बल्कि उससे भी बदूकर 
क्रियाझन्य ज्ञान निग्थक समझा जाता था। श्रीमद्धगवद्वीतामे 
स्वयं प्ननाम भगवान श्रीकृष्णने अपन परम प्रिय भक्त 
अजुनकी ज्ञान ठेकर कर्मानृष्ठान करया। यही बान 
श्रुतिम भी कही है | इशाबास्योपनिपत्‌ बाजसनयी संहिताका 
अन्तिम अध्याय है । उम्रमें स्पष्ट कहते हैं 
“भे॑ तमः प्रविश्न्ति येडविद्याम्ुपासते | 
ततो भूय इंच ते तमों थ उ विद्यायां रताः ॥ 


अविदया याने कर्मकी ही जा उपासना करते हैं वे 
अन्धकारयुक्त लाकम प्रवेश करत हैं, अथात जानज्यातिका 
प्रकाश उनसे कासा दूर रह जाता है। किन्जु जा केवल ज्ञानमें 
गत वे उससे भी अधिक अन्धकारमं रहत ६ ।' इसके आगे 
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कहते हैं कि विद्या याने जञानसे कुछ ओर लै (अन्यत्‌ ) 
प्राम द्ोता है और अबिद्या अथवा कमसे कुछ 
ओर ही । 
अथांत्‌ यहॉपर“अन्यत्‌!पदसे“अम्युदय!और “निःश्रेयस” 
अभिप्रेत मादूम पड़ते हैं। क्योंकि अनुपदमेव कहते हैं--- 
विशयां चाथिशा चू यम्तद्वेंदीभय सह। 
अविद्यया म्रृत्यु तीत्यो विद्ययाइट्तमइलुते ॥ 
विद्या याने जान और अविद्या अथात्‌ कम, इन दोनोंकी 
जा साथ-साथ ( विद्यमान ) जानता है वह कमंसे मृत्यु- 
लोककों पारकर ( कर्मसे ही अभ्युदयकी प्राति दे -अम्युदय्म 
श्रम, अर्थ, काम) ये तीन पुरुषार्थ समाविष्ट ई ) ज्ञानसे 
अमृतकी प्राप्ति कर लेता है अर्थात्‌ अमर हा जाता है | 
इस प्रकार वद' इन सब बातोंका ज्ञान करा दनवाता होता 
हुआ उसके उपायका भा ज्ञान देनेवाला है; इसल्यि पविदन्ति! 
और बदयन्ति) ये दानों अर्थ विद! पदर्म अभिप्रेत हूं । 
(विदन्ति के अर्थमें यह लोक प्रसिद्ध है-- 
प्रत्यक्षेणानुमित्वा वा यस्‍्तृवायों न बुध्यते । 
एन विदन्ति वेदेन तस्माद वेदस्य वेदता धर 
प्रत्यक्ष अथवा अनुमान-प्रमाणद्वारा लिस उपायका 
बंध नहीं हा। सकला उसका ज्ञान कद अथांत शब्दप्रमाणसे 
होता है, यही वदका वबेदत्व हे।” हमें जानना चाहिये कि 
यहाँ 'बिद' घातृका प्रयोग है। विद! घानुके अनक अर्थ हैं. 


के सब इस रद दाब्दम लरितार्थ हं। जैसे व्याकरणकी 
कारिका है-- 
सत्तायं बिथले ज्ञान वेजि बिन्ले विचारणे। 


विन्दते विस्दति प्राप्ती दयनलुक्शंशेव्चिद क्रमात ॥ 
दिवाद “बिद! धातुका अर्थ £ सत्ता; बद भी 
बंदका अथ है। क्योंकि वेद निन्‍य माने जाते हैं। अथात 
उनका सत्ता अथवा अस्निन्‍त्र अवाधिनस हैं| यहाँ बात (3४ 
तत्मत्‌' पदसे बोधित हैें। गाताके सतरदृब अध्याय 
तमें इन तीनों पदाका विवरण करते हुए, 'सत्‌ पदका 
जा निबंचन किया गया है वह बेंदके लिये बिल्कुल यथाथ 
प्रतीत दाना है-- 
सद्भधावे साथुभाव च सदिस्येतस्प्रयुज्यते । 
प्रशास्ते कर्मणि तथ। सच्छब्दः पार्थ युज्यते ॥ 
यज्ञे तपसि दाने श्व॒ स्थिति: सदिति चोच्यते । 
कम चेव तदर्थीय सदित्येवासिधी यते ॥ 


“इस प्रकार अच्छे पुरुषोंका भाव, अच्छा भाव, अच्छा 
कम), यज्ञ) तप, दान ओर इनके लिये हानंवाले अन्य जे! 


# बेद्‌ और वेदान्त # 
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कर्म; ये सब सत्‌ अथाोत्‌ सदा रहनेवाले हैं; इनका नाश 
कभी नहीं होता, वेद इन्हींका उपदेश करता है ओर 
इसीलिये वह स्वयं भी सदाके लिये है। यह अथ “विचते! 
पदसे निकदू आया | विदका अथ शान तो सुप्रसिद्ध ही है। 
श्र बातोंका ज्ञान वेदसे ही है। इसीलिये सब श्ाग्त्र; पुराण 
वेदसे ही निकले हैँ, ऐसा माना जाता हैं। विन्ते विचारणे- 
बदमें जो मीमांसा है, यह बेदका विचार ही है | वेदाभ्यास 
पाँच प्रकारका कहा गया हैं; जेसे दक्षस्मृतिम कहा है-- 
वेदस्वी करण पूत्र विचारोडमयसन जपः । 
तद/नं चंच शिष्प्रेभ्यो वेदम्यासों हि पद्चचा ॥ 
अस्त, वेदम विचार है, इसलिये रुधादि (बिद” धातु- 
का विचारण' अर्थ भी चरिताथ हैं। 'बिदत्य स्टाभे! यह धातु 
भी चरितार्थ हैँ, बयोंकि बेद चारों प्ररुपार्थोकी प्राप्ति 
करा देता हैं। “विद लतनाख्याननिवासपु” धातु चुगदि 
भी हैं; जिसका रूप हैं 'वेदयने | यह अथ भी इसांमे चरितार्थ 
हां सकता है | 
अब पाटक समझ सकेंगे कि विद दावद जिस ज्ञानका 
बाचक दे बह केवल आध्यात्मिक जान ही नहों दे, बस्कि 
आधिदेविक, आधिभौतिक आदि सब प्रकारक ज्ञान तथा 
सत्ता, विचार; प्राप्ति, व्याख्यान, ज्ञापन आदि मर्भी 
प्रकारके अर्थ उसके अन्दर अमिप्रेत थे और हैं भी । 
स्ससे एक बात और निकल आवेगी कि वेद कंव्छ मन्त्रके 
ही] बाधक नहीं है किस्तु उन मन्त्रोंक साथ-साथ ऋषिशन 
उपदशक द्वारा जो कुछ बात कही थी वे सभी उसके अन्दर 
अभिप्रेत हूं । वे मन्त्रके व्याख्यानरूप थे जिन्हें आज हम 
'व्राह्मण' दाब्दमे जानते हू। ये ब्राद्मणग्रन्थ अवस्था भेंदसे तीन 
प्रकारके ह-यशवागादि, आरण्यक ओर उर्पानपत कऋ्रमसे कम, 
उपासना ओर ज्ञान | कर्म आर उपासना ज्ञानकों पारेनिष्ठित 
करतेक लिये अत्यन्त आवच्यक है। इसी लिये मागेके आचार्यों- 
न बदका स्वरूप बताया ट्रै--“मन्त्रवाह्णणयं|वेंदनाम धय म | 
हमारे यहाँ वेदक सम्बन्धर्म इस प्रकार माना जाता है--- 
युगास्ते5न्त हिंतान्‌ वेदान्‌ सेतिहासान्‌ मदपयः । 
लेमिरे तपसा पूर्वमनुज्ञाता:ः स्वयम्भुवा ॥ 
बेद केवल मन्त्रात्मक ही न थे। किन्तु सेतिद्वास यान इति- 
टासबुक्त थे, जिसके कारण दतिहासपुराणं वेदानां पश्चमं 
मे! ऐसा छान्दोग्यापनिप्दर्म कहा हैं | यही नहीं, बल्कि 
पद छब्दका प्रयोग आयुववेद, नास्यवेद आदि सभी ज्ञानोंक 
डिये प्रयुक्त हुआ है। ऋषियोंका शान कितना व्यापक था, यह 
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समझनेके लिये हमारे पास कोई प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं है । किन्तु 
हमारी परम्परा यही बतला रही है कि वेदहीसे सब शास्त्र, 
आगम) पुराण, इतिहास निकले हैं। इन बातोंपर गोर 
करनसे यह अनुमान सुतरां हो सकता है कि बहुत प्राचीन 
समयमे “ेद' शब्द केवल मन्त्रोंके लिये ही रूढ न होकर 
ऊपर बतढाये हुए 'वद' शब्दके सभी अथ जिनके लिये 
चरिताथ हा सकते हैं ऐसे सभी पदार्थोंके शानके लिये रूढ 
हुआ। वह ज्ञान बहुत समयके बाद नष्ट हा गया; तब जो शन 
मन्त्र, ब्राह्मण, इतिहास-पुगणके रूपमें वा उसीमे वह शब्द 
रूढ हो गया । आगे ऋषि-मुनियेनि; जा परम्परा अवशेष 
बची था उससे शास्त्रोंकी सयोज की और वे अन्य नामौसे 
सिद्ध हुए | ऐसा यदि न माना जाय तो परम्पराकी उप- 
पत्ति लगना दी असम्भब है और यह प्रवाद कि भारत- 
वारसी सभी बातोंकों ब्रह्माजीतक ले जाकर भिड़ाना चाहते 
हूँ; सत्य हो जायगा। कपिल, व्यास, पाणिनि सरीखे 
बुद्धिमान पुरुष भी आगम अथवा शदब्दप्रमाणकी केवल 
अन्धपरम्परासे मानते आये हैं, यह माननके लिये कम- 
से-कम भारतवर्षीय विद्वान्‌ ता तैयार नहीं हं। अस्तु । बेद 
ग्रन्थके प्रधान दो भाग किये गये ६-एक कर्मकाण्ड और 
दूसरा ज्ञानकाण्ड, अथवा एक अबरबह्ाय दूसरा परत्रह्म । 
त््युपनिपद्‌ बतला रहा है 
दे अरह्मणी वदितब्ये शब्दबह्ाय परज्ञल यत्‌ | 
शब्दब्रह्मणि निष्णात: परं॑ ब्रह्माधिगच्छति ॥ 
शब्दब्रह्म ही करमंकाण्ड है । “कम शब्दका यहाँ संकुचित 
अथ हेना नहीं चाहिये। यज्ञ, तप, दान आदि जितने वेदोंक्त 
मत्कम हें वे सभी यहाँ उद्दिष्ट ह। उन्हींके द्वारा पुरुषके 
चित्तका मछ दूर हाकर निर्मल चित्तमें आत्मखरूप 
प्रतित्रिग्बत द्वाता है) यहीं वेदान्त याने वेदोंका अन्त अथबा 
निर्णय अथवा निश्चय है | भगवदुक्तिके अनुसार-- 
सर्व कर्माखिलं पार्थ ज्ञाने परिसमाप्यते | 
इससे एक बात निकल आती है कि ज्ञान कमंसे कोई 
भिन्न पदार्थ नहीं है। कर्म ठीक तरहसे किये जाय तो 
उनसे कर्म कर्नेवाले पुरुषकी जो स्थितप्रशकी स्थिति बनती 
है वही तो ज्ञान है, जो केवल ग्रन्थोंके पढ़ने और समझनेसे 
प्राप्य नहीं है । तब पाठक समझ सकेंगे कि 'वेदान्त' शब्द 
ज्ञानके लिये किस हेतुसे प्रयुक्त किया गया है। वेद और 
वेदान्तका यह सम्बन्ध जच्ंतक दंढ़ नहीं किया जायगा 
तबतक आदव्मेद्धारफा सार्ग निष्कण्टक द्वोना असम्भव है । 
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१० गए, हक) आन फउआन एम फियनी फिर, 


विविदिषा-संन्यास ओर विद्वत्संन्यास 


( लेखक--विद्यावाचस्पति श्रीधर्मेन्द्रनाथ 'वसु” शास्त्री, काव्यतीर्थ ) 


इदलोक तथा परलोकको दृष्टिमें रखते हुए हमारे 
शास्त्रका रोने मनुष्यको अवस्थाओं को चार भागोंमें विभक्त किया 
है---अहम चय, गहस्थ, वानप्रस्थ तथा संन्यास | इन्हींकी आभ्रम- 
चतुष्टय भी कद्दते हैं। इनमेंसे प्रथम तीन आश्रमोंके विषयमे 
इस समय हमें कुछ नहों कहना है | केवछ चतुर्थ आश्रमके 
विषयर्म अपनी तुच्छ बुद्धिके अनुसार कुछ कहा 
जाता है । 

'संन्यास” शब्द चतुर्थ आश्रमका वाचक है | इसका 
अभिप्राय है संसारकी समस्त सामाजिक तथा पारिवारिक 
चिन्ताओंसे मुक्त होकर आत्मचिन्तनमें रत रहना । संन्यास 
ग्रहण करनेके तीन प्रकार हैं । प्रथम प्रकारमें क्रमसे प्रथम 
तीनों आश्रमोंकों यथाविधि पूरा कस्के संन्यास ग्रहण करना 
होता है, जैसा कि क्रमविधायिनी श्रुति कद्दती है-- 

ग्रह्मचय समाप्य रही भवेद्‌ सूहदी मूत्वा वनी भर्वेंद्‌ 
वनी भूत्वा श्जेत । 

अथोत्‌ “बरह्मनयॉश्रमकों समाप्त करके गहस्थ बनें; 
गृहस्थके बाद वानप्रम्थ ओर इसके बाद संन्‍्यासी ।? इसीकों 
क्रम-संन्‍्यास कह सकते दें | 

द्वितीय प्रकार यह है कि गहस्थादि किसी आश्रममें रहते 
हुए जमी पृण वेराग्य द्वो जाय तमी संन्‍्यास ले लेना 
चाहिये, जैसा कि जाबालोपनिषतका वचन है-- 

यदहरेव विरजेत्तदहरेव प्रवजेद वनादा गुद्दाद्वा । 

अथांत्‌ जिस दिन मनुष्यकों पूर्ण वेगग्य हो जाय 
उसी दिन ग्रहस्थ या वानप्रस्थ, कोई भी आश्रम हो) छोडकर 
संन्यास ले ले | 

तीसरा प्रकार यह है कि यदि ब्रह्मचर्पमें ही पूर्ण वेराग्य 
हद जाय और यहस्थादि आशक्रमोंमे प्रवेश करनेकी सर्वथा 
कोई अभिलाषा न ह्दाते। ब्रह्म चय पूर्ण करके तुरन्त संन्यास 
के लना चाहिये। यथा-- 

अद्वाचयो देव प्रधजेत! ( जाबालोपनिषद्‌ ) 

अर्थात्‌ संन्यास ग्रहण करनेके लिये किसी समयविशेष- 
का बन्धन नहीं है, उसके लिये तो केवल पूर्ण वेराग्यहीको 
आवश्यकता है | जिस दिन जिसे पूण बेराग्योदय हैं। जाय, 
बस, फिर संसारके बन्धन उसे अपने पाशोंमं नहीं जकड़ 
सकते । उसके लिये तो द्ान्तिका एकमात्र उपाय आत्म- 


शान है और इसके लिये आवश्यकता है एकान्तजोवनकी । 
और एकान्तजीवन तभी सम्भव है जब वह लौकिक 
चिन्ताओंसे मुक्त होकर संन्यास ग्रहण करके गणशहपरित्याग 
कर दे । 

संन्यास दं। प्रकारका होता है--एक “विविदिषा-संन्‍्यास' 
ओर दूसरा 'विद्वत्संन्यास! | इन दोनोंका भेद आगे चलकर 
स्पष्ट होगा । किन्तु इन दोनों ही प्रकारके संन्यासके लिये 
आवश्यकता है उसी वैराग्यकी । बेराग्य दो प्रकारका होता 
हैं- एक “तीव्र! और दूसरा “तीत्रतर ।” जिसे तीत्र वैराग्य 
हा वह 'कुटीचक) तथा बहूदक' नामक संन्यास ग्रहण करे। 
क्रुटीचक और 'बहूदक ये दानों द्वी संन्यासक्री विशेष 
अवस्थाअंकि नाम हूँ । 

कुटीचक 

यह तीत्र बरास्यवाल संन्‍्यासीकी अवम्थाविद्येपका नाम 
है। इसका अमिप्राय टै कि यह तीज बैराग्वयुक्त पुरुष यथाचित 
शारीरिक दाक्तिके हासके कारण यदि यत्र-तत्र तीथांटन करने 
में असमर्थ हा तो उसे चाहिये कि किसी एक ब्थानपर कुटी 
बनाकर वढींपर निवास करता हुआ प्रतिदिन १२००० प्र गव- 
का जप करे ओर ब्रह्मनाचिन्तनम लीन रद । एस संस्यासीका 
नाम कुटीचक' हे | 

बहूदक 
ह भी तीत्र वराग्ययुक्त संन्‍न्यासीकी एक विशेष 

अबम्धाका नाम है। तीत्र बेराग्य दंति हुए जिसके दरीरम 
यथेष्ट शक्ति हैं उसका कतंव्य है कि कहीं एक स्थानपर न 
रहकर यत्र-तत्र तीर्थाटन करते हुए आत्मचिन्तन करे । 
उसीका नाम “बहुद॒क' हैँ । 

तैज़तर वराग्य-यह भी एक ब्रत्तिका नाम है। ऋह्तली- 
पुत्रादिस सर्वथा वेराग्य होकर जीवन-मरणके बन्धनसे 
मुक्त होकर केवल परम पद प्राप्त करनेकी स्थिर बुद्धि हो) 
इसी स्थिर बुद्धिका नाम (तीजतर वैराग्य” है| इसी तीजतर 
वैराग्यवाले योगीकी दा अवश्थाए द्ोती हँ--एक “इंस' 
और दूसरी 'परमहंस ।? 

इंस 

उस संन्यासकी अवस्थाका नाम दे जब तीजतर- 

वैराग्य दोनेपर भी योगीको ब्र्चलोक प्राम करनेकी इच्छः 


# विविदिया-संस्यास और चिद्धत्संस्यास # 


् च्ज्ज 


हो । इस प्रकारके योगीकों ब्रह्मलोकप्राप्तिेकि अनन्तर वहीं 
आत्मसाक्षात्कार होता है और फिर मुक्ति | 


परमहंस 

यह उस अवस्था (आश्रम ) का नाम है जहाँपर 
उक्त योगीको केबल मोक्ष प्रात करनेकी इच्छा द्वो । उसी- 
का इस आश्रमको दीक्षा लेनी चाहिये | इस पग्महंस योगी- 
को इसी दरीरमें आत्मसाक्षात्कार होता है | 

योगीकी इस “परमहंस” अवस्थाके भी 'जिज्ञास'! और 
'ज्ञानवान! ये दो भेद हं।ते हैं। जिज्ञासकों शानप्रासिक्रे 
निर्मित्त ही इस आभश्रमको ग्रहण करना चादिये। परमहंमस 
अवम्थाके थे ही दोनों भेद लिविदिपा-संस्यासों और 
(विद्वत्संन्यास! के मूल कारण हैँ। यहींसे (विविदिपा-संन्यास' 
और “विद्वत्संन्यास' की प्रक्रिया आरम्म होती है । 

विविदिषा-संन्यास 

ऊपर परमहंसके दा भेद किये ५--०“ज्िज्ञासु” तथा 
'ज्ञानवान! । इनमें “जिज्ञाम भेद “विविदिपा-मंन्यास'का 
देतु हे । जिशासुका बाच्यार्थ “-जाननेकी इच्छावाला ।! 
जिज्ञासा! या 'विविदिषा' दोनोंका अर्थ एक ही है। इसलि) 
जिज्ञासुको या विविदिषा-संन्यासदीक्षत पुरेषकोी आत्मज्ञान- 
प्रातिकि निमित्त ही इस आशभ्रमको ग्रहण करना चाहिये | 
टसीलिये बृहदारप्यकक वुतीयाध्यायमें---एतमेबर प्रत्नाजिना 
टोकमिच्छन्तः प्रव्नजन्त अर्थात्‌ स्यागी पुरुष इसी छोक 
( आत्मा) की इच्छा करते हुए संन्यास छेते दे । लोक दो प्रकार- 
के होते हूं--“आत्मलछाक' तथा 'अनात्मछाक! | अनात्म- 
टाकके तीन भेद दें - मनुप्यलोक, पितृत्शेक और देवलाक। 
मनुष्य पृत्रके द्वारा मनुप्यकोकको) कमक द्वारा पितृलोकका 
तथा विद्याके द्वास देवलाककों जीत सकता है। किन्तु योगीके 
लिये केवल आत्मलोककी ही उपासनाका विधान है-- 

आत्मानमंब लोकमुपासीत स ये आत्मानमेव छोक- 
मुपास्ते न हास्य कम क्षीयते । इति 

यहाँ “कम शब्दसे मोक्षरूप फलवाले कमका प्रहण किया 
गया है। अतः इस जिज्ञासुकों आत्मलोकक्ी उपासना 
अथांत्‌ आत्मज्ञानप्राप्तिके लिये ही प्रयक्ष करना चाहिये। 
क्योंकि ज्ञान मुक्तिका और कर्म बन्धनका देतु हे । जैसा कि 
कहा है-- 

'क्िमर्थ वय यध्ष्यामद्े कि प्रअया करिष्यामो येषां 
नो$यमास्मायं छोकः ।' “ये प्रजामीशिरे ते इमशानानि भेजिरे 
ये प्रजां नेशिरे तेइछतत्वं हि भेजिरे ।' 


"२३ 





अथांत्‌ हम आत्माकों छोड़कर यश्ञ और प्रजासे क्‍या 
करेंगे ! जिन्होंने प्रजाकी इच्छा की वे मत्युकों प्रात हुए 
और जिन्होंने इसका परित्याग किया वे मुक्त हो गये । 
इमलिये जिज्ञासु ( परमहंस ) का कर्तव्य दे कि वह ब्झ्ज्ञान- 
प्राप्तिक दी लिये सतत प्रयज्ष करे । क्योंकि--- 

अह्मयविज्ञानकाभाय ब्ह्ाईं स(परमइंस)समाहृयः । 

शान्तिदान्त्थादिभिः सर्वे: साधने: सहितो भवेव ॥ 

अथांत्‌ “अह्मज्ञानप्राप्तिके लिये ही परमहंस योगीकों 
दशम-दमादि साधनेंसे युक्त होना चाहिये ! ब्रह्मज्ञानके 
लिये ही उसे अबिरत प्रयक्ष करते रहना चाहिये | “विविदिपा- 
संन्यास! का अभिप्राय ही है बह संन्यास (जिसका इस जन्म 
या जन्‍्मान्तरमे यथाविधि अनुष्टित वेदाध्ययनादि झुभ 
कमोंके द्वारा उत्पन्न हुई विविदिषा ( जिज्ञासा ) से सम्पादन 
क्रिया गया हो ।* 


है, कै 


चढ्धत्सस्यास 

परमदंसके द्वितीय भेद 'ज्ञानवान” का ही नाम 
“विद्वत्संस्याम' हे। विद्वस्मंन्यास विविदिपा-संन्यासके बाद 
ग्रहण किया जाता है; विविदिषा-संन्यास प्रथम कोटि है तो यह 
द्वितीय । यदि विविदिपासंन्यासकों साधन कहें तो इसे 
साध्य कहना उपयुक्त द्ोगा | यदि वह एक सोपान ( सीढ़ी ) 
हैं तो यह प्रामव्य उच्च शिखर । अर्थात्‌ आतलमज्ञान प्राप्त 
करनेके लिये ही चिवरिदिधा-संन्यास हे और यह आत्मशानके 
बादकी अवस्था दे । आत्मशानक्रे बाद पुरुष समस्त 
बन्धनोंकों त्यागकर केवल ब्रह्मानन्दमें दी विचरता है । 

इस प्रकारके विद्वत्संस्यास' को धारण करनेवाले विद्व- 
च्छिरोमणि मह्ति याज्ञवल्क्य हुए. हू। जब उन्हें आत्म- 
साक्षात्कार ह्वो गया तो उन्होंने अपनी पत्नी मेत्रेयीसे कहा 
कि-“अब में संन्यास लेता हूँ--- 

अथ हु याज्षवल्क्योअन्यद्वृत्तमुपाकरिंष्यन्‌ मैश्रेयीति 
होवाच याशवल्क्यः प्रत॒जिध्यन्‌ वा अरे5हमस्मात्‌ स्थाना- 
दुस्समि, इति । 

एतावदरे खक्वम्इतस्वमिति होकत्वा 
विजद्दार, इति । 

“यही मोक्षप्राप्तिका साधन है? कददकर याशवरक्यने सर्व- 
परित्याग कर संन्यास ग्रहण किया | 


इसी प्रकार “कहोल ब्राह्मण' में भी “बिद्वत्संन्यासःका 
बर्गन आता है-- 


याश्षवस्क्यो 


#+ ७ 8. ४.० व. चर्म भेजी 
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# अविद्यया सृत्युं तीत्थां विद्ययाउस्ृुतमइनुते + 
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एत ये तमात्मान विदित्वा ग्राह्मणाः पुत्रेषणायाश्र 
विक्तेषणायाश्र लछोकेषणायाश्र व्युस्थायाथ. भिक्षाचय 
उरन्ति, हृसि । 


“इस अपरोक्ष आत्माका साक्षात्कार करके ब्रह्मवित्‌ 
च्डे श््े को 
पुत्नेपणा, वित्तेणणा और लोकैपणाको त्यागकर मिश्षाटन करते 
हैं ।” यही “विद्वत्मन्यास' है । 


भेद 


यद्यपि (विविदिषा-संन्यास' और (विद्वत्संन्यास' दोनों ही 
परमहं स-अवस्थाके भेद हैं, तथापि इन दानोंमें भी परस्पर 
मेद है, जैसा कि ऊपर बताया जा चुका है। विविदिषा-संन्यास 
ज्ञानप्रामिकी इच्छासे लिया जाता है, जप्ता कि स्मृतिमें 
विधान है-- 


संसारमेव निःसार॑ इृ्ड। सारदिदक्षया । 
प्रश्मजन्त्यकृतोद्ाहा; परं॑ वराग्यमाश्रनिताः # 
प्रवुत्तिछक्षणो योगो ज्ञान संन्‍्यासलक्षणम्‌ । 
तस्माउज्ञार्न पुरसास्कृत्य संन्यसेदिद बुद्धिमान्‌ ॥ इति 


अथात्‌ 'संसारकों सारहान अनुभव करके सार्रूप 
परबह्मकी दशनच्छासे गहस्थाश्रमर्म प्रवश करनेसे प्रथम ही 
परमवबराग्यवान्‌ संन्यास धारण करते हैँ | ( क्योंकि ) कम- 
योग प्रव्ृत्तिरूप हैं और शानका साधन संन्यास हैं । अत- 
एव ज्ञानप्रामिका दी मुख्य समझते हुए. बुद्धिमान पुरुपको 
संन्यास ग्रहण करना चाहिये ।” इस वाक्यसे विविदिषा- 
संन्यास का विधान किया गया है, क्योंकि आत्मज्ञान- 
प्राभधिकि निमित्त ही तो विविदिपा-संन्यास ग्रहण किया 
जाता है | 


और -+- हि 


यदा तु बिदित तत्व पर॑ ब्रह्म सनातनम्‌ । 
तदेकद॒ण्ड संग्रृद्य सोपवीतां शिखां त्यजेत॥ 
ज्ात्वा सम्यक्‌ पर॑ ब्रह्म से व्यक्या परिवजेत्‌ | हृति 


आज तल 


अथात्‌ जब ब्रह्मतत्व विदित हो जाय; तब एक दण्ड- 
को ग्रहणकर यशोपवीतसहित शिखाकों त्याग दे और जब 
पूर्णरूपसे ब्रह्मसाक्षात्कार हो जाय तो सब कुछ परित्याग 
करके परित्राजक ( संन्‍्यासी ) बन जाय । 


“इस वाक्यसे विद्वत्संन्यासका विधान किया गया है | 
क्योंकि ईस अवस्थाके बाद उसके लिये कुछ कतंव्य शेप 
नहीं रह जाता | सब चिन्ताओंसे रहित होकर इस प्रकार 
बविचरता हुआ वह जीबन्मुक्त हैं। जाता है ओर इस शरीर- 
निवाणके उपरान्त अद्वतभावकों प्राम करता हैँ। क्योंकि 
श्रुति कहती है-- 


भिथ्ते. हृदयग्रन्थिश्छियन्ते सबसंशयाः | 
धक्वीयनते चास्य कर्माणि तस्मिन दृष्टे परावरे ॥ 
( कर्ोपनिषद 


'तमेब विदिलवातिरन्युमेति!; 'ब्रह्मत्रिर ब्रह्मद भवति' 


दृति । 


थांतू परत्रह्मसान्ात्कार हानिपर हृदयकी ग्रन्थि सुस्ट 
जाती है, समस्त संशय दूर हो जाते डै, कर्म नष्ट हो जाते £ 
( 'ज्ञानामिः सर्वकर्माण भम्मसात कुरुते5शुन' ) । ब्रह्मावित 
पुरुप ब्रह्मसान्षात्कारके द्वारा अविद्याक दूर दे। जानेसे ब्रह्मक्य 
भावका ग्रात् करता हैं| जिस प्रकार जागनपर स्वप्तम 
दस्ते द्रण समस्त पदाथ मथ्या प्रतात हात है; उसम। प्रकार 
आत्मम्षात्कार्के अनन्तर यह जगत म्वप्नबत्‌ भासित 
हाने छंगता हें । उस समय इसको कोई सत्यता या 
अस्नित्य नहीं रहता, क्योंकि इसका अन्तित्व या ग्रतीति 
तें। अविद्यकि कारण ही भामित द्वोती है | जब जगतका 
कारण अविद्या ही ब्रह्ममाक्षात्कारसे दूर हा गयी ते 
फिर इसका अस्तित्व कहाँ ? 'छिन्‍ने मूले नेंव शास्रा न 
पुष्पम्‌! । इति # 
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# यह लेख श्रीविद्यारण्य स्वामीके “जीवन्मुक्तिविवेक'के आधारपर लिखा गया हैं। -- लेखक 


हा #ीच आी 0 कब >रीफिअा-न औी च#न 


अद्वितवेदान्तपर एक टृष्टि 


( लेखक--श्रीगोपालजी शास्त्री “दशेनकेसरी” ) 


न यस्य केनापि सम॑ विरोधः 
समन्वितान्यन्यमतानि यश्मिन्‌ । 
अदठ तदेदान्तपथ प्रशस्त 
ज्ञानप्रधान॑ विवृणोमि किश्वित्‌ ॥ 


वदान्तशब्दाथ 

धवदान्त' शब्दका स्पष्ट अथ होता हई--वेदचज"ज्ञान, उसका 
अन्त-अम्तिम श्रेणी, अथांत्‌ सबसे उत्कृष्ट जान; या वद-- 
श्रुत) उसका अन्त-सिद्धान्त; अर्थात्‌ वेदका सिद्धान्त-- 
निचोड़ । या वेद-श्रुति, उसका अन्त-अन्तिम भाग)उपनिपद्‌ | 
अर्थात्‌ कमकाण्ड; उपासनाकाण्ड ओर ज्ञानकाण्डीत्मक 
बदका अम्तिम भाग ही “वेदान्त गब्दसे लिया जाता है | 
अर्थात्‌ वदके उपनिषद्भागको 'ेदान्त! कहते दूँ। उन्हीं 
उपनिषद्भागोंके वचनपुष्पोका एक जगद् मंग्रद्द करके 
माच्यरूपमें ग्रथन करनेके कारण ढतअह्यसत्र' भी '“ेदान्त' 
शब्दसे पुकारा जाता है। और उसके ऊपर व्याख्यारूपमें 
लिखे गये 'भामती !,'रतप्रभा|,'संक्षितशारी रक!, “अद्वैतसिद्धि! 
प्रमत ग्रन्थ भी वदान्त कटे जाने छगे | श्रीमद्धगवद्वीता-प्रन्थ तो 
उपनिप्रद्रूपी कामधेनुअंके वचनामृत-दुग्धका संग्रहस्तरूप 
ही है। अतः वह भी 'वेदान्त' शब्दका वाच्याथ होता द्वी हूं, 
इसमे कोई सन्दह नहीं। इस प्रकार 'वेदान्त' शब्दसे ( १ ) 
उपनिषद्‌, (२) ब्रह्ययूत्र और (३ ) भश्रीमद्भगवद्गी ता- 
ये ही तीन ग्रन्थ मुख्यतः लिये जाते हे | इन्हींको 'प्रस्थान- 
त्रयी! या (प्रस्थानत्रय” यह नाम आजकल सामान्यतः सभा 
सम्पदायोंगें दिया जाता दे । पूबके विद्वानोंने भी “वेदान्त' 
शब्दस इन्हीं प्रन्थोंका ग्रहण किया हे | 


वादाोंकी अनादिता 


इस बेदान्तमें द्वेत, विशिशद्वित, गुद्धादइवत, द्ाक्तविशिष्टा- 
द्वंत और अद्वत प्रभ्ति बहुत-से बाद वतमान समयम 
प्रचलित हैं | यूश्म दृष्टिति दखा जाय तो ये सभी वाद 
श्रतियोंमे उपलब्ध हैं। इनके प्रवतक आचार्योने अपने 
अपने समयाँमें इन्हीं वादोंकों विशेष रूप देकर उपोद्गलित 
मात्र कर दिया है। इन वादोंकों आचार्योने अपने मनसे 
नया नहीं गढ़ा। अपितु ये सभी वाद वेदकालसे लेकर पृव॑पक्ष 
या सिद्धान्तपक्षके रूपमें बिद्वानोंके बीच पठन-पाठन-पद्धतिमें 
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चले आ रहे थे। वेदास्तसूत्रमे भी इन वादोंकी झछक दीख 
पड़ती है। आइमरथ्य आचार्यके मतका उल्लेख बादरायणने 
प्रथमाध्यायके चतुथ पादके बीस सूत्र प्रतिशासिद्धें- 
लिंज्रमाश्मरथ्य:” में किया हे। विशिष्टादे तमतके 
प्रतिपादक प्रतीत द्ोते हैं | इसी प्रकार द्वंतमतके पक्षपाती 
जैमिनि मुनिका तथा औडुछोमि प्र्शात भेदाभेदवादी 
बहुत-से आचार्योका भी बद्यसूत्रम साक्षात्‌ समुल्लेख है। 

श्रुतियोर्म भी द्वेत; विशिशद्वत, श॒द्धादेत प्रभात बादोंका 
स्पष्ट उल्लेख मिलता है । द्वेतप्रतिपादक श्रुतियाँमें--- 

ऋत पिबन्ती सुकृतरय  लोके 


गुदा प्रविष्टी परमे. परारद्ध । 
छायातपाों ग्रह्मविदों वदन्ति 
पद्चाममो ये च ब्रिणाथिकेता: ॥ 
( क5० ) 
द्वा सुपणा सयुजा सखाया 
समान वृक्ष परिषस्वजाते । 
तथोरेकः . पिप्पछ स्वाद्वस्थ- 
नश्नश्नन्यो5भिचाकशी ति ॥ 
( मुण्ड० ) 


“उपाजित कर्मफलके प्रकाशक देहमें उत्कृश हृदयके 
बील आकाश मम प्रविष्ट होकर कर्मफछकों भोगनेवाले, छाया 
आर आतपके समान विरुद्ध खभावके जीव और इंश्वर हैं।” 
धदो सुन्दर पक्षवाले एक साथ रदनेवाले मित्र एक ही इक्षका 
आश्रय लेते हैं । उनमें एक तो कर्मफलकों भोगता है और 
दूसरा बिना कर्मफल भोगे द्वी सदा प्रसन्न रहता हे। 
इत्यादि अ्रतियोँ जीव-ईश्वरम॑ भेदप्रतिपादक द्वतपक्षका 
समथन कर रही 

विशिशद्वितमतक्ी भ्रुतियोमिं-- 

भोक्ता भोग्य प्रेरयितारञ्ञ मत्वा सर्व श्रोक्त ब्रिविध 


ब्रद्दावतत | ( इवेताश्व० ) 
उद्रोथमेतत परम तु बह्म तस्मिन्‌ त्रय सुप्रतिष्ठाक्षरक्ञ 
( इवेताथ्वतर० ) 


'ोक्ता-जीव) भोग्य-प्रकृति और प्रेरयिता-ईश्वर; ये 
तीनों अक्षका ही खरूप हैं ( ईश्वर, चित्‌ु और अचित्‌ 
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पदार्थ, त्रितयस्वरूप हरि हं। यही बविशिष्टाद्वेतका मूल 
सिद्धान्त है ) | 'उद्गीथ-3“कार, यह ब्रह्चका स्वरूप है। इसके 
तीन रूप हैं ।?--इत्यादि भ्रुतियाँ विशिष्टाद्व तका स्पष्टतया 
समर्थन कर रही हैं । 
शुद्धादेतमतके समर्थनमें भी-- 
न तस्थ काय करणब्न विशवते 
न तत्समश्राभ्यधिकश्वच॒ इइयते + 
परास्य दाक्तिविविधव श्रूयते 
स्वाभाविकी ज्ञानबलक्रिया च 0 


प्रवचनेन छभ्यों 
न सेघया न बहुना शझुतेन | 
यमेबैष बृणुते सेन छमभ्यरूस्यैष 
आत्मा विवृणुते तनु स्वाम्‌ ॥ 
९ भुण्डक० ) 
“उस € ब्रह्म ) से मिन्न काई काय अथवा करण नहीं 
हैं। उसके सदृश् या उमसे अधिक कोई वस्तु नहीं है। 
उसकी विविध प्रकारकी सर्वश्रेष्ठ दाक्तियाँ हैं और 
स्वाभाविक दी शान, बल और क्रिया ( जानाति, इच्छति; 
यतते )--सर्वशता; स्वच्छ ओर सबसम्यादनकी क्रिया हैं |” 
अथांत्‌ स्त्रयं ब्रम्म इस जगत्रूपमें परिणत द्वाता है, मायाक्री 
आवश्यकता नहीं । 


नायमात्सा 


“यह आत्मा प्रवचनाद पाण्डित्यबट्स नहीं प्राप्त 
हाता | किन्तु जिसके ऊपर अनुग्रद्द करके वह अपना स्वरूप 
प्रकट कर देता है उसीके द्वारा वह प्राप्त किया जा सकता है |? 

--इत्यादि बहुत-सी श्रुतियों उपलब्ध होती हैं | 

अद्व तवादकी 
वादकी ब्यापकता 

वेदान्तसिद्धान्तरम इस प्रकार वदकालसे छेकर आनज- 
तक अनेक प्रकारके मिद्धान्तोंक रहते हुए भी अद्वं तवादकी 
प्रधानता सर्वमम्मत तथा विरोधी पश्चचालोंसे भी स्त्रीकृत 
पायी जाती हे । स्मृति, प्रुरण, दर्शन, इतिहास 
प्रति जितने भी विचारप्रचाह हैं, सभीमे वबेदान्त- 
सिद्धान्तसे अद्वंतवाद दी छिया गया हैं । यहाँतक कि वतमान 
समयमें हिन्दीके कवियोंन भी जहाँ कहीं वदास्तसिद्धान्त- 
का वर्णन किया है वहाँ उनका अद्वेतवादहीसे अभिप्राय है। 
गोस्वामी तुल्सीदासजी स्वयं रामानुजाचायके सम्प्रदायमें 
होते हुए भी-- 


# अधियया रुत्युं तीत्यों विद्ययाउस्हतमश्नुते # 
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भूमि परत मा डाबर पानी । जनु जीवरहिं मा रूपटानी ॥ 
( किण्किन्धा ० ) 
सुंदरी, सुंदर बरन्ह सह सब एक मंडप राजई 
जनु जीव उर चारिड अवस्था बिभुन्दर सहित बिराजहीं ॥ 


( बालकाण्ड ) 


यदि संस्कृतके अ्न्थकारोंके अद्देतप्रतिपादक वचनोंका 
संग्रह किया जाय तब तो एक स्वतन्त्र ग्रन्थ हो बन जायगा । 
परन्तु पाठकीके सन्‍्तोपार्थ कुछ घचचनोंका दिग्दशन मात्र करा 
कराया जाता हैं । 
ऋग्वदके नासदीय सूक्तमें यह मन्त्र है-- 
तम आसीत्‌ तमसा गूल्हमश्रेष्प्रकेते सछिल॑ सबमा 
इदम | तुच्छेनाभ्वपिद्दित तदासीत्‌ तपसम्तन्महिनाइजायत । 
( ऋग्वेद १० । (२ । ९४३ ) 
ध्यद जे! कद्य जाता दँ कि खूष्टिसे पूर्व अन्धकार- 
से व्यामत भदाभेदय्यल्य अज्ेय कारण बारि था | बह तुच्छ--- 
झुटी मायासे आच्छादित 'आभु' सबव्यापी ब्रह्म था | उसी 
एक ब्रहक्मन ( शञानरूप ) तपस्वाद्वारा ( यहाँ “तपस्था' शानका 
नाम है ) अपनेके! अनेक रूपोंमे प्रकट किया |? इन्द्रा 
मायाभिः पुरुू्प इयते' यह प्रसिद्ध ही है | छान्दाग्योपनिपद्‌- 
में इवेतंकतुक प्रात आदेश करते हुए, उसके पिताने कहा हँ-- 
सदेव सीम्येदमग्न आसीदेकमेव।द्वितीयम्‌ | 
( छाद्दां० ६ । २। १ ; 
ध् सोम्य ब्वेनकेतु ! पहले-पहल यह सद्रप एक अद्वि- 
तीय ब्रह्म ही था।' 
बृहदारण्यकापनिपद्म अद्वेंतमतका स्पष्ट उल्लेख है-- 
मनसैवानुदृष्टध्य नेहद  नानाम्ति. किल्लन । 
रृष्यो: स सुत्युमामोति य इृह नानेव पश्यति ॥ 
( ४ | ४ | १० ) 
“उस (त्ह्म) का ज्ञान (शुद्ध) मनके द्वारा ही होता है ! 
उसके अतिरिक्त यहाँ कोई दूसरा पदाथ नहीं है। जो 
उससे नाना-भिन्न; देत देखता ह वह झुत्युक चक्रमे फसा 
रहता है |! 
सांख्यसूत्रकी अनिरुद्धवत्तिमें आया है- - 
एक एवारमेति बेदाल्तिन ।  (प्रथमाध्याय ) 
कपिलसूत्रम वेदान्तमतका सण्डन करते समय लिखा है- 
“नाविधातो5वस्तुना बन्धायोगात्‌ ।' 
'बस्त॒स्वे सिद्धन्तहानि:।” ( सांब १।२१-२४ ) 


# अश्वेतवेदान्तपर एक दृष्टि % 
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(बिजातीयद तावत्तिश्व ।? 
'नाधिधचाशक्तियोगो निःसडूस्य ।! 
“इत्यादि । 
अथांत्‌ू अविद्यासे बन्‍्चन नहीं हो सकता; 
क्योंकि बह अवस्तु है | यदि उसे वस्ठु कहते हो तो तुम्हारे 
(अद्वेत' सिद्धान्तकी हानि हं। जायगी। इत्यादि । 'निःसह्ढ! 
आत्माका अविद्या (माया) से योग नहीं हों सकता--इ त्यादि 
सांख्यसूत्रोंमे जहाँ कहीं भी वेदान्तमतका सण्डन आया 
है वहाँ अद्वेतवादका ही उल्लेख है। 
इसी प्रकार वेशेषिकयजोंमं भी-- 
'तम्मादागमिकम!; 
'सुखदुःखज्ञाननिष्पश्मविशेषादैक त्म्यम्‌ ।! 
(2 ।२। ८, १९ ) 
'इन सूत्रोंस अद्वतवादका अनुवाद करके उसके 
खण्डनमें--- 
“व्यवस्थातो नाना ।: 
दा खसामथ्योत् । 
(3।२१।००-२१) 
-- इत्यादि सूत्नोंस अद्वेतवादक ऐश्कास्म्मवादसिद्धास्तक 
विरुद्ध अपना नानात्ववाद सिद्ध किया दे । न्‍्यायसूजमें भी 
तदत्यन्तविमौश्नो5पवर्ग:? इस सूत्रक माप्यमे अद्वेतवादका 
ही वदान्तसिद्धास्तसे ग्रहण किया गया हे । इसी प्रकार 
पुराणोंम तो काई ऐसा स्थल नहीं हैं जहॉपर वेदास्त- 
सिद्धान्तसे अद्वतमत न लिया गया हो | 'विशिशद्वित! या 
“चुद्धाद्वत' शब्दोंका उल्लेखतक नहीं है। भवभूतिने उत्तर- 
गमचरितमे प्रसड्से जहाँ बदान्तसिद्धान्तका उल्छेग्व 
किया दे वहाँ अद्वेंतवादका ही उदाहरण दिया हैं--- 
विद्ाकल्पेन. मरुता मेघानां भूयसामपि । 
ग्रह्मणीव विवतानां कापि विप्रलूयः कृतः ॥ 
जमे वेदान्ती विद्याद्वारा सारे विवर्तप्रपश्नका ब्रह्ममें 
लय कर दते हैं, उसी प्रकार राजकुमारन वायब्यास्रद्वारा 
मेघास्रका विलीन कर दिया ।! 
इसी प्रकार सभी शाख्त्रकारोंनि वदास्तः शब्दसे 
अद्वेतवादका ही ग्रहण किया है | इसका दिग्दशनमात्र ऊपर 
कराया गया है | 
अस्त, अब देखना यद्द है कि वेदसे लेकर सभी शा्रों- 
में ज्षिस अद्वतवादको वेदान्तका सिद्धान्तस्वरूप माना गया 
है उसपर विस्तृतरूपसे विधरण किसका है । शड्जराचार्यने 
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भर्ृग्रपश्च, उपवर्ष प्रभृति बहुत-से आचार्योका उल्लेख इस 
मतके पोपणमें किया है | स्वयं बादरायणाचार्यने-- 
'अवशस्थितेरिति काशकृत्खः (१।४।२२) 


--इहत्यादि सूज्नोसे काशकृत्ख प्रभृति आचार्योंको भी 
अद्वेतमतका पोपक स्वीकार किया है | अमरसिंहने बुद्धदेव- 
को भी “अद्वयवादी' बताया है |# तथापि शह्डराचायसे पहले 
अद्वतवादपर कोई विस्तृत विश्रेचनात्मक प्रन्थ नहीं मिलता। 
गौडपादने माण्ड्क्यकारिका्में अद्वेतवादका सर्क्षित्त 
परिचय दिया है। सबसे प्रथम शह्ड्राचायने ही अद्वैतबादका 
विस्तृतरूपसे ताकिक पद्धतिसे खण्डन-मण्डन करते हुए 
सम्पूर्ण विवेचन किया। और उपनिषद्‌, अह्यसूत्र ओर 
श्रीमद्भगवद्गी ता, इन तीनों प्रग्थरलों ( प्रश्तानत्रयी ) पर 
भाष्य करके अद्वंतवादका संस्कृतसाहित्यपर साम्राज्य कायम 
कर दिया । 

पूर्व ले यह तो स्पष्ट प्रतीत होता है कि व्यास- 
देवका मत अद्वितवाद ह्टी था तथा अन्य सभी शाख्राचायनि 
बदान्तमतसे अद्व्तासद्धान्तकों ही लिया है। वह्दी होना भी 
चाहिये । पर वेदव्यासजीन तो अपने ब्रह्मसत्रके अतिरिक्त 
दूसरा कोई भाध्य या दरत्ति अद्वेतवादपर छिखी नहीं । 
लिखी भी हा ता समुपलब्ध नहीं हैं । अतः अद्वृतर्िद्वान्त- 
के सवप्रथम आचार्य इस समय शर्ड्राचाय ही लिये जाते हूं। 
अद्वतमतके पुमरुद्धारक वस्तुतः शह्बराचाय दी दूँ भी। एक 
पौराणिक छोक दे जिममे सत्ययुगसे ठेकर सभी अद्वंतवादके 
उद्धारक आचार्योका उल्लेख हूं । उसमे कलियुगर्म अद्वेतवाद- 
के उद्धाग्क शड्लराचाय ही बताये गये हूँ --- 

कृते ज्ञानप्रदः सत्यस्वेतायां दस एव च। 

द्वापरे ज्यसनामा तु कछो शक्बरनामधुक्‌ ॥ 


द्ाइराचायजीके इस अद्गतवादका भारतीय साहित्यपर 
बड़ा प्रभाव है) उनके समयक्रे बाद इस देशें 
जितने भी प्रधान पण्डित हो गये हैँ उन सभीने 
प्रतियोगिविधया या अनुयोगितया अद्वितवादपर कुछ- 
न-कुछ लिखकर अपनी छेखनीको पवित्र किया है। वह 
संस्कृतसाहित्यका विद्वान ही क्या, जिसने वेदान्तशासत्रपर कुछ न 
टिखा दो । अद्वतका आश्रय लेकर दक्षिणमें आचार्योकी एक 
परम्परा हो हो गयी दे! रामानुजाचाय, श्रीपति पण्डित 
(वीरौवाचार्य) मभ्वाचार्य, वलमाचाय प्रभ्रति आचार्याने 
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# पड़मिशो दशबलो5ऋयवादी विनायकः ( अमरको ० १। १४) 
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# अविद्यया सृत्युं तीत्याँ विद्ययाउमृतमइजुते # 
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उसी अद्दैतवादका विशिशद्वैत, शाक्तिविशिष्टाईत, द्वेतः 
शुद्धादेत प्रशाति नामोंसे विवेचन किया है । 

अस्तु, अब्र हम अद्दैतवादके सर्वश्रेष्ठ ग्रन्थ शाड्ूरभाष्य 
तथा उसके आधारस्वरूप अध्यासपर कुछ विचार करेगे। 

वेंदान्तदशनपर आजतक जितने भाष्य उपलब्ध हुए हैं 
उनमें सबसे श्रेष्ठ और प्राचीन तथा विचारमें प्रोंद और 
प्राज्लल शाड्टरभाष्य ही पाया जाता है। जिस अवस्थामे 
शड्भराचायने वेदान्तभाष्य लिखा, उस अवस्थाकी दृष्टिसे 
तो यहां कहना होगा कि अवश्य वे अवतारी पुरुष थे | 

शाइरभाष्यमें जब विद्यार्थी पूवपक्षकरी युक्तियों पढ़ते 
हं तो कह्दते हैं कि वाह ! अब इसका उत्तर क्या होगा ! 
देखें, शझ्लराचायंजी इस पूर्वपक्षका क्‍या उत्तर देते हूँ ! 
इत्यादि | जब उत्तरपक्ष पढ़ते हैं तब तो उनके आश्चर्यकी 
सीमा नहीं रद्द जाती; व स्तब्ध हो जाते हूँ। वस्ठ॒तः संस्कृत- 
साहित्यमें इस प्रकारकी विचारधारा किसी भी ग्रन्थम नहीं 
पायी जाती। इनकी भाषा सर्वोत्कृष्ट, मख॒ण, मझुल एवंप्रसाद- 
गुणगुग्फित होकर घाराग्रवाह बहती है। श्रीहृर्ष नेषधचरितकी 
रचनामें खतन्त्र है । पर शड्भगचाय तो गृढ़ तथा 
बिशज्ञालत श्रुतियोंक आधारपर चलते हूं तथापि भाषा: 
कल्पना और ताकिक युक्तियोंम वे सभीकी छॉघ गये 
हैं। चरकसंदहिता, व्याकरण-महाभाष्य और नपधचरितः 
इन तीनों ग्रन्योकी भाषासे शाहइ्स्माप्यकी भापरा सफुट) 
कोमल तथा स्निग्ध धारामय है । यह कत्ल भेरा ही मत 
नहीं है; प्राचीन वाचस्पति प्रशुति# मभी आचायोने ऐसा 
दी कह्टा है | 


अध्यासकी आवश्यकता 

म्प्रथम शब्रगचायन अध्यासमाप्यक्री रचना की 
ह। उसीमें उन्होंने अद्वैतके सारे तत्च मर दिये हैं । क्योंकि जब 
एक ब्रह्म ही सत्य वस्तु हैं; और सभी मिथ्या हैं, ता यह सारा 
प्रपश्न मायापर ही ता निर्भर हैं | ओर वह बिल्कुल समिध्या 
है। इसलिये सर्वप्रथम उमीका स्वरूप बताना चाहिये ! 
ओर जबनतक इस हृदय जगतका मिथ्यात्व सिद्ध नहीं दाता 
तेबतक ब्रह्मकी खोज ही झुरू नहीं हाती। इस कारण अद्वत- 

वादम अध्यासका वर्णन-ननरूपण सबसे पहले आम है ! 
सूबकिरणमें मरीचिक्राका श्रम, सीपमे चाँद्वका श्रम; 
रज्जुमें सपंका भ्रम, इत्यादि बातोंका शास्त्रीय परिभापामं आगे 
# नया विशद्युब्विशन झा 
साथ्य प्रसन्नगर्म्भीर 


वकम्णाकर म्‌ । 


नत्वअणी त॑ विभज्यन ॥। 


६८०७० ६७८० ५७७२९ जल्‍मा नाक ९ ८ फकराओ ३ ध0 » 0७ ४ बचा ज व | आटा > ५ जय मा जाओ 2 कि ध 5 जे ०, धथकाओ क्रीफे लक लात ऑन, आि७ ढक ली 2७०5 ४ ३: ओरल जय 3 भरा के 


किबरीफ 705 5 क्‍.. फ जानी का कला जप 3.० 3.आकम चला थत कया कक + कक छत कल का के कक. ४ बी ऋुलाओओ ता /फ. के० औिऑ फिलाा साध के कला का न नाड़ी, 


निरूपण किया जायगा । यहाँ यह बता देना आवश्यक हे 
कि अद्वेतवेदान्त्मं जो पद-पदपर माया ( इन्द्रजाल )) 
स्वप्न), गन्धर्यनगर। मस्मरीचिका, शुक्ति-रजत, स्प-रज्जु 
इत्यादिका दृष्टान्त दिया जाता है, उसमें अवश्य कुछ रहस्थ 
है | वस्तु न रहते हुए भी उत्तकी प्रतीति संसारमें होती हैं । 
इस प्रकारक्ते वर्तमान समयम भी कितने खेल हो रहे हैं। 
पाश्चात्य देश तो आजकल इस विद्याक्रों बंड़ा व्यवस्थित रूप 
दे रहा है| हमारे यहाँ शास््रोंम आसुरी विद्या कहकर इसकी 
निन्‍दा की गयी है । ओर खासकर इस इन्द्रजालकों असुर 
लोग ही करते आये हैं । रामायणमं आया है कि रावणने 
सीताजीके आगे रामचन्द्रका सिर काटकर फेंका था । 
हरिवंदर्म अश्रीकृष्णचन्द्रकों एक युद्धम इन्द्रजालदारा 
घोखा दिया गया बताया गया है। शम्बर नामका असुर इस 
विद्याम बड़ा प्रवीण था । इसी कारण इसे शम्बरविद्या भी 
कहते है | पुराणर्मि मायाका बहुत जिक्र आता हैं| रलावटी 
नाटिका, दरशकुमारचरित यम्हते अन्थीस भी इसका 
उब्टेख मिलता है | 


इन्द्रजाल-विद्याद्वारा केपी अद्भुत घटनाएँ देखनेमे 
आती हु, इसपर एक व्यक्तिन किसी पत्रम अपने सामनकी 
घटना छाव्रावी थीं। वह घटना म॒न्ने कुछ-कुछ स्मरण है | 
यद्द किस पत्र छपी थी, यह स्मरण नहों है| घटना इस 
पक्रार हू -- स्टेशनके ज्ेटफार्सपपर एक व्यक्ति धम रहा था | 
उसकी एक पूरुप मिला जिसने कहां कि हम जादू जानते 
है, कहा तो तुमको तमाझा दिखायथें। ठसके इच्छा प्रकट 
करनपर उसने ताली पी्टी | उतक ताली पीटते ही कौओंक 
झुण्ड-ऊऋ-हुण्ड बढहाँ उतरने छगे । थे।ह्ी दरसे वहाँ काओऑका 
मेत्य छग गया | इस अद्भुत घटनाका देग्वकर यह व्यन्ति 
आश्रयमम्म हो गया। फिर थोड़ी देग्में उसने तानटी पीटी । 
ताली परीटते ही सब-के-सब कोए एक्राएक गायत्र हो गये । 
डस जदृगरकी बह कुछ देना चाहता था, पर उतने सेनेस 
इन्कार किया ।? यद्द घटना टीक इसी प्र्वार हुई, यह तो में 
नहीं कद सकता; पर इसका सारांश यही हैं, आर जदहातक मुझे 
स्मरण हैं, यह घटना बिल्कुल सत्य थी। मैंने इसे पत्रमे 
पढ़ा था, और उर्मा स्मृतिक आधारपर यह बूनान्त लिखा 
दे। इस विद्याका ही एक स्वरूप दिप्लोटिज्म हैं; जो आजकल 
सके प्रत्यक्ष दें | इसका स्वेल बहुतोनि देखा होगा | किसी 
व्यक्तिपर यदि हिप्लाटिम्मका असर आ गया ते उस 
अवस्थामे उसे जो कहिये उसीको वह सत्य समझने लगता दे । 


# अद्धैतवेदान्तपर 
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जादूगर द्िपू्नॉटिक ( श्रान्त ) व्यक्तिकों कह्दता हैं कि 
दखो, तुम्दारे सामने व्याप्त खड़ा दे | बस; इतना सुनते ही 
वह सूखकर पीला हो जाता है । यदि सख्त गरमीमें उसे 
कह दिया जाय कि बड़ी सर्दी है तो वह कॉपने छगता है। 

एक समयकी बात है; एक सजन जादूगरी जानते 
भ्र। व रेछपर कलकत्तेसे चअन्दननगर जा रहे थे। उनके 
पास चन्दननगरका ही टिकट था; पर उन्होंन मजाकर्म 
टिकट देखनेवाले बाबू ( टो० टी* आई ) से कह दिया 
कि मेरा टिकट लन्‍्दनका हैं। बाबूने टिकट देग्वा 
तो उसे वद्द लन्दनका ही प्रतीत हुआ। वह अवाक्‌ रह 
गया | टिकटका रूप-रंग बही; समय वहीं, तारीख वहीं, 
ऋलकत्तेसे रवानगी भी टीक | इस टिक्टपर लन्दन करे 
विस्वा गया | इस आश्रयंमे निमम्म उस बाबूकों दस्वकर फिर 
उस जादूगरने कद्दा--बाबू साहब ! फिरसे पढ़िये--उसवर 
लन्दन नहीं हूँ, बनारस लिखा हैं । अब बाबू देखते ह तो 
सचमुच उसपर बनारस लिखा हूँ | तब भेद खुला | व 
समझ गये कि ये जादूगरी जानते ६। तब दिक्रट देकर 
चलन लगे, ता फिर जादुगरने कहा कि “बाबू साइब; आपकी 
असम ही दाष हे । टिकट तो चम्दननगरका ही हैं।' अब 
बाबने देगा तो सचमुच उसमे चन्दननगर दीखने लगा। 

यही हालत इस संसारकी भी है |! जीव अनादि 
वासनारूपी साया जादूगरनीके फेरम पड़ा हुआ है; जिस 
प्रकार इने वह नचाती है उसी प्रकार यह नाचता है । 
वस्तुतः पदार्थ कुछ है और वह समझता कुछ और ह£। 
स्मीलि। आवश्यक है कि वह अपनी आँखरधि विद्यारूपी 
अज्जन वूगाबे । या गुरूपदेशस्थानीय उपनिपदुपदशद्वारा 
वह अपने सच्च स्वरूपका पहचानने लगे। तभी यह 
श्रममाया दूर दागी और जीव अपने अद्वैतस्वरूपका समझेगा 
गथा अधटनघटनापटीयसी मायाका नमस्कार करेगा# | 


* अनिश्चिता यथा दिकपत । 
सपधारादिभिभवेस्तददात्मा.. विकल्पितः ॥ 
निश्चितायां यथा रज्ज्वां विक्पा विनिवतते । 
रजुरवेति चादतन दकदात्मविनिश्चयः ॥ 
स्वप्नमाये यथा दुष्ट यथा । 
तथा विश्वमिद् दष्ट वेदालेथु विचनक्षणे: ॥ 
यदशानसमुद्धू तमिन्द्र जालमिदं जगत । 
सत्यशानमु खानन्त॑ अद्य निर्भयम्‌ ॥ 
( रजक्षप्रभामइझल ) 


> ने ष्ँ नव य।र 


गन्धवनगर॑ 


लदहँ 
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च्छत नम न डा 


अध्यासका शास्रीय खरूप 


इसी कारण दाइडडराचायने सबसे पहले अद्वेतभाष्यके 
भूमिकारुपमें अध्यासको ह सिद्ध किया हे#--- 


( यद्यपि ) युप्मत्‌! और “अस्मत? ( नुम और में ) इस 
प्र्यय--ज्ञानका गोचर जो आत्मा और उससे भिन्न जड़ 
जगत्‌ है, वे दोनों ( विपय--जड और विपयी--शानस्व॒रूप 
आत्मा ) तम और प्रकाशके समान भिन्न स्वभाववाले हैं | 
( अतः ) इन दानोंम परस्पर किसी प्रकार भी सम्बन्ध नहीं हों 
सकता | और उनके घम्मोमें--जदके धर्म दुःख, शोक; 
अपूर्णता प्रश्तति तथा आत्माके धर्म प्रकाश, पूर्णता, 
अपरिणामित्व प्रभतिमे भी किसी प्रकारका परस्पर सम्बन्ध या 
तादात््य--ऐ.्य हो नहीं सकता। इस कारण “अस्मत्‌!*---में? 
इस ज्ञानके विपय शानस्थरूप आत्मामें युष्मत्‌!-- “तुम” इस 
जानके विपय जडका और उसके घर्मो का आराप मिथ्या ही है 
इसी प्रकार उसके टीक उलटे क्रमसे 'युप्मत्‌*-ठुम इस ज्ञानके 
विपय-जहमें 'अस्मत्‌'-'मैं-इस ज्ञानके विषय शानम्वरूप 
आत्मा और उसके धर्मोका आरोप बिल्कुल मिथ्या ही है। वह 
हूं। ही नहीं सकता । तो भी पररुपर एक दूसरेमें एक दूसरेका 
और एक दूमरेके धर्मों एक दूसरेके धर्मोका अध्यास करके 
परस्पर अविवेकमृूलक मिथ्याजानके कारण अत्यन्त विरूद्ध 
धर्मो ओर धमियोंकों भी सत्य ओर झूठे रूपको एकमे 
मिलाकर 'में यह हूं, 'मेरा यह हे? इत्यादि व्यवदह्यार अनादि- 
कालसे म्वभावतः होता चला आ रहा है| 


आए पु) इस प्रकार अध्यासका उपक्रम करके शड्डराचार्य- 
जीने टस अध्यासका लक्षण बौद्ध, मीमांसक ओर नयायिकों- 





. युष्म दस्मस्परत्ववगाचरबादिपथविपरनिधारूमः्प धरीवदिन्द्ध- 
स्वभावथारितरेतरभावानुपपत्ता सिद्धायां नंद्भमणामपि सुतरा- 
मितरतरभावा नुपपत्तिरित्यनों धस्मट्रत्ययगो चरे विषयिणि चिदात्मके 
युप्मस्प्रत्ययगोचरम्य विपयस्थ नहर्माणां चाध्यासः, तद्रिपयय्रेण 
विपयिएस्तद्धर्माणाज्न विषयेदध्यासो मिथ्येनि भवितुं युक्तम्‌ । 
तथाप्यन्यसिमिन्नग्योउन्यात्मकतामन्यां वन्‍न्‍्यधर्मा श्वा ध्यस्येतरे तरवितरे फ ना - 
त्यन्तविविद्आर्धमैपर्मिंणो मिंथ्याशाननिमित्त- सत्यानृते मिथुनीकृप्: 
अद्मिदं अहमिद ममेदमिति नेसगिकोंइयं लोकव्यवहारः । 

( शां० भा० भूमिका ) 
ब्रान्‍्मणाटपरिणामिनः । 
सारूप्यमपेक्षते ।' 

( वाचस्पतिः ) 


'विवनस्तु प्रपश्नोड्य 


'अनादिवासनोदभूती न 
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के सिद्धान्तानुसार बताया है और यह कहा है कि; जो कुछ भी 
ह।, चाहे अपने-अपने सिद्धान्तके अनुसार थोड़ा-बहुत अन्तर 
भले ही हा, पर यह अध्यास--मिथ्याज्ञान किसी-न-किसी 
रूपमें मान्य समीको है । क्योंकि जो वस्तु जहाँ है नहीं; 
वह यदि वहाँ प्रतीत हंं और जा वस्तु जैसी है नहों 
बह यदि वसी मालूम हो तो वहाँ अवश्य श्रम है। जेसे 
लोकमें शक्ति ( सितुद्दी ) चॉदी-सी मालूम पड़ती है | चन्द्रमा 
एक होता हुआ भी जब कभी आँख मींचकर देखा जाय तो 
दो दिखायो देने लगता दै। इसलिये दूसरी जगह दूसरे धर्म- 
की प्रतीति होना, यह सभीकों मान्य है । इत्यादि | 
इसके आगे चलकर कहा है कि इसी अध्यासकों 
पण्डितगण “अविद्या कह्दते हैं, और इसके विरुद्ध जिसके 
द्वारा वस्तुके स्वरूपका ठीक-ठीक शान हो उसे “विद्या 
कहते हं# । इस अविद्याकों लेकर ही संसारके या शाम्त्रके 
सभी व्यवहार होत हँ। क्योंकि प्रमाण-प्रमेय-व्यवद्धार ता 
तभा दवा सकते हूँ जब्न इन्द्रिय, मन प्रस्न/त प्रमाणौका अपना 
समझा जायगा । मेने अपनी आँखसे यह वस्तु देखी है । 
मेरी आंख इस बातमें प्रमाण हैँ। में ब्राह्मण हूँ । अतः 
मेरे लिये दशास्त्रका यह विधान है, यह निषेध है । मुझे यह 
करना चाहिये, यहे नहीं करना चाहिये--इृत्यादि सारे 
व्यवहार अध्यासमृलक हाँ ते एू | जब शुद्ध चेतस्यांद 
ओर जडइ देंद्ादि इन्द्रियममुदाय, 'अयो दहति! ( छोद्दा 
जलता हैं ) इस प्रकार अमन और लेके सहृश परस्पर 
सम्मिलित-एक होते हूं, तभी तो संसारक सारे खेल हाते 
हैं| यददी शादुगचायकी खूबों दें कि दा दा पतन्नोम सारे 
अद्वंतवदान्तका मर्म भर दिया है। इस प्रसंगकी टीका करनमे 
भामतीकार वाचल्षतिमिश्नने भी कुछ छोड़ा नहों #। अतः 
बेदास्त-रस्य जाननेके लिये मामतोका अध्यासनिरूप्रण- 
प्रकरण दग्बना बड़ा ही आवश्यक है | 
उपयुक्त कथनका भावार्थ यह ह कि चेतन्य और जड़; 
इन दानों फा स्वरूप परस्पर अन्यन्त विलक्षण है। चेसन्य आत्मा- 
ते कृजिदन्यत्रान्यथमाध्यास हैति कदर्ति । ऋचिल यत्र 
यदध्यासस्तदिजेका ग्रहनिनन्धनों भ्रम इति । अन्ये तु यन्र यदध्यास- 
स्तस्येत विपरीतवर्मत्वकस्पनामाचश्नत इति । सर्वथापि स्वन्यस्थान्य- 
धर्मावभासकता न व्यनिचरति | तथा चर ल्लोकेडनुभव:, 
हि र्जतवदवभासते ! एकश्चन्द्रः 


शुक्तिका 
से जितवीयवद इति। नमेतमेव॑- 
लक्षणमध्यास पण्डिता अविद्वति मन्यन्ते तड्िवेकेन च वस्तुखरूपा- 
वबयारणं विद्यामाहु: । ( शां० भा० भूमिका ) 


अत "के माफी मी. "कम कबीर. आन 


# अवियया उझूत्युं तीत्वाँ विधयाउमस्तमचनुते # 
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(मैं? इस शब्दसे सम्बोधित किया जाता है और मैं? से 
भिन्न जितने पदार्थ हैं, वे सब तुम? शब्दसे लिये जाते हैं । 
यद्यपि (तुम! भी चेंतनको ही कद्दते हैं; तथापि 'में? के बिल्कुल 
विरुद्ध 'तुम' ही बेठता है।इस कारण उसके बिल्कुल 
विपरीत “तुम” शब्दका प्रयोग शाड्रमाष्यमें किया 
गया है । में! शब्दसे चेतन्य-शानस्वरूप आत्मा 
और तुम” दशब्दसे सभी जड़ पदार्थ--विषय लिये गये 
हैं । शानसे जड जगत्‌ प्रकाशित होता है। इसलिये अन्धकार 
और प्रकाशकी उपमा इन दोनों-विषय और शानस्वरूप 
आत्मा-को दी गयी हैं। अर्थात्‌ अन्धकार और प्रकाशमें 
जैसे कोइ साद्श्य नहीं हे, वे जेसे परस्पर विपरीत हैँ, बसे 
ही आत्मा (शानस्वरूप ) और जड जगतमें को३ वी 
साहह्य नहीं दे । वे दोनों परस्पर बिल्कुल विपरीत हैं 

य देखिये, जड जगत्‌ और शानरूप आत्मामे जब 
को सादद्य नहीं है तो उनके धर्मोम भी कोई साह्श्य या 
सम्बन्ध नहीं हो सकता | अथांत्‌ जडके धर्म जो दुःश्व. 
दोक) मोद प्रति दे वे कभी चंतन्यकें घम नहीं ह। 
सकते | इसी प्रकार चेतन्यके घर्म-प्रकाश, कुटस्थ) नित्यता 
प्रभति--कदापि जडके धर्म नहीं हो सकते | 


जब यह बात ग्थिर है| गयी तो “में! इस बुद्धिक विषय 
शानरूप आत्मामे “तुमों इस बुद्धिक बिपय जड़ जगत्‌- 
का या उसके धम्म दुश्ख, पाप प्रभतिका आरोप ने 
“आत्मा! देहरूप हूँ या देहके श्रम दुःस्व, ताप प्रम्भननिका 
आधार हूँ ( में दुःखी, पापी, परितापी हूं ), इस प्रकारका 
भान-हा नहीं सकता। इसी प्रकार इसके विरुद्ध जह जगत्‌ 
मे-दह आंर इन्द्रियसमुदायमें-ज्ञानस्वरूप आत्माका भर 
उसके भर्म प्रकाश और सत्ता प्रभतिका आरोप-देद और 
रिद्रियाँ आत्मा दे; या उनमें ज्ञान और प्रकाश दें 

( ददद ) देखता हूँ, प्रकाश करता हूँ, में ( कान ) सुनता हू 
इत्यादि आत्मा और जड़का किसी प्रकारका भी सम्बन्ध-- 
वथा असम्भव हैं, मिथ्या हैं; यही पूवपक्षियोंका आर्श्षष 
थे | इसपर सिद्धान्तसूपसे अद्वेतवादीका कइ्दना हँ कि 
पयद्यवि यह बात टीक हैं; तथापि अनादि कालसे चला 
आनवाछा में मोटा हूँ, में दुबछा हूँ, मेरी देह है! इत्यांद 
व्यवद्दार भ्रममूलक ट्रै--यह सभी द्वतवबादियोंका भो 
स्वीकार है। क्योंकि उनके यहाँ मी आत्मा देहस भिन्न 
हैं। और यह दुबछापन और माठापन ते। देदका ही 
है। ते जेसे यह देहका धर्म आत्माके साथ व्यवद्दत 


अर #१९७ 79-२९. ४ जा 


# अद्देतवेदान्तपर एक दृष्टि * 


२; _-“या34०/कम्याक व याम०-५० एक ४००2५» +०+-हमएल्‍ माता ए पापा ्याऔ+* ००३७-09 ल्‍प या. 
>> च०+>+१०# 4 अमिये/प मक्का १७कानमबुरका-ऐ७ 4-७७ जाम अनक का ० >रीक बज कि न कमाक मन जाओ ओह लथटण बज न मी ज 


होता हैं और इसे सभी दैतवादीसमुदाय एक स्वस्से मानता 
है तो फिर अद्वेतवादियोंके कथनमें क्‍या अन्तर पड़ता हैं? 
बे छोग भी तो यही कहते हैं कि यह प्रतीति श्रमात्मिका 
है, शुद्ध नहीं है । ऐसे ही सभी सांसारिक व्यवहार हैं । 


जब दोनोके सिद्धान्तमें यह प्रत्यय श्रमात्मक सिद्ध हुआ 
तो इस प्रकारके अमशानके मूलमे का£ यथाथ ज्ञान चाहिये, 
इसकी भी आवश्यकता नहीं । क्योंकि श्रान्ति श्रान्तिमूलक 
भी हो सकती है| इस कारण मैं स्थूल हूँ,” “मैं कृश हूँ? 
इत्यादि ज्ञान कभी भी यथार्थ ज्ञान नहीं हो सकता | अब 
यहाँ अद्वतबादियोंका कहना यह हैं कि यही जा 
मिथ्याज्ञान हैता हू उसीके आश्रयसे व्यवहार चल गहां 
४ | इस मिथ्याज्ञाका भी एक अंश सत्य दे; 
दूसरा झूठा हँ | इन दोनोंका जो परस्पर सम्मिश्रण 
दें गया है; इसका मूल कारण यह हैं कि इन दोनों 
विरुद्ध बस्तभोंका अल्ग-अरूग यथार्थ ज्ञान नही हो रहा 
है। इतरेतराविवेकक कारण हमलग जडम चतनका और 
चतनभ जडइका आगेप कर देते हैं ओर उपत्क बाद जडके 
धरम चतनमभे और चेतनक घम जपमें मिलाकर व्यवहार 
करते हूँ । यही मिथ्याज्ञान दहात्मबादका कारण 
इसके पूर्व मिथ्याशानजनित एक प्रकारका संस्कार 
उसके पूव्र मी बही मिथ्याजानका संस्कार है | अथात्‌ 
श्मका आदि नहीं मिल सकता | यह व्यवरह्यरप्रवाह अनादि 
काटमे चला आ रहा हैं| इसके खरूपका अपलाप द्वतवादी 
या अद्वेतवादी कोई भी नहीं कर सकता । इस श्रमक्रा “यही 
स्वभाव है? सिचा यह कहनेक दूसरा कारण कोई भी नहीं 
बता सकता । इसके समझनकी किसीस भी शक्ति नहीं । 
इस कारण, “यह भ्रम नहीं है! ओर “इसके आधारपर सारा 
भांसारिक व्यवहार नहीं ह्वाता। या प्रत्यक्षांद प्रमाणद्वारा 
बह असिद्ध दे! एसा काई भी नहीं कद् सकता | इसलिये, 
जब यह बात एक बार स्थिर हा गयी कि 
सांसारिक व्यवहार मिथ्याज्ञानमूलक दें; तब तो इस भ्रम 
ताइनेंके लिये जञानद्वीकी आवश्यकता हैं | इस कारण उस 
शानसखरूप ब्रग्मका यथाथ ज्ञान करना आवश्यक हो जाता 
है। बिना ज्ञानकी सहायताके यह अनादि अज्ञान दूर 
नहीं दानका । ओर बिना इस अज्ञानंके दूर हुए आत्माके 
सच्चे स्वरूपकी प्राप्ति नहीं हैं। सकती, जैसा कि वेदोंमें भी कहा 
है--ऋते ज्ञानान्न मुक्ति: (बिना ज्ञान मुक्त नहीं होती ) | 
इसीलिये अद्वेतवेदान्ती कह्दा करते हैं कि मुक्तिमें शान दी 
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साक्षात्‌ कारण हैं। मिथ्याज्ञानकों दूर करनेके लिये यथार्थ 
ज्ञानकी ही आवश्यकता द्वोती हे। अन्धकारमें रज्जुकों सप॑ 
समझनेवालेके लिये प्रकाशकी ही आवश्यकता है; न कि उस 
रज्जुरूपी सपपको लाठीसे मारकर समाप्त करनेकी। या वहाँसे 
दूर हटाकर घर देनेकी । इन दोनों प्रकारोंसे भ्रान्त व्यक्तिकी 
श्रान्ति नहीं जा सकती | वह तो तभी जायगी जब वद्द प्रकाशसे 
उस रज्जुका दग्ब लेगा | इसी कारण शाड्न्‍राचायने सबसे 
पहले इस अजानका ही निरूपण किया हैं । ओर यही अज्ञान 
इस संसारका मूल्ठ है | 


के, 
अद्व तवादकी उदांरता 

बस्तुतः इस संसारम मी जहाँ जितना अधिक अज्ञान 
रहता है वहाँ उतनी ही अधिक बेचैनी तथा नाना प्रकारकी 
विरुद्ध कल्पनाएं हुआ करती हूँ | आज संसारमें जितने 
परस्पर कलह हाते हैं, सभी अज्ञानहीक्रे कारण तो दवोते हैं। 
यदि. मनुप्य यह समझ जाय कि जो में हूं वद्दी तो 
दूसरा भी हैँ; ते। क्‍यों घोर उपद्रबॉँका अवसर आवे ! 
फकत तफुझत है नामहीकी, दर अस्त सब एक ही है यारे १ 
जे आब साकीकी माजमे है, उसीका जलवा हुबाबमभें ह॥ 

एक अद्वेतवाद ही ऐसा है जो मानवमात्रका एक 
सूत्रमे पिरों सकता है, जिमका 'एकजीववाद?---एकात्मवादं 
विश्वका शान्ति देनेके लिये पर्याप्त है। इसी अद्वेतवादकी 
यह शिक्षा है-- 

यस्तु सर्वाणि भूतानि आरसमन्येवानुपदयति । 

सतगूतेषु चास्मान ततो न विजुगुप्सते ॥ 

यस्सिन्‌ सर्वाणि भूतानि आंस्मेवाभूद्विजानतः | 

तन्न को मोह: कः झोक एकस्वमलुपर्यतः ॥ 

धजा सब जीवॉकों अपने आत्मामें देखता है ओर 
सब जंवोंमे|ं अपन स्वरूपकों ही देखता है, उसके 
अन्दर किर्सीके प्रति जुगुप्सा। निन्‍दा, द्वंप प्रभतिका भाव 
नहीं रहता |” 

(|जस ज्ञानी अद्वेतात्मवादी पुरुषके लिये सारा संसार 
आत्मखरूण हो जाता ६ उसकी किसका मय ओर उसे किसका 
माह तथा किसके लिये शं।क हो; जब कि वह सभी जगद 
एक आत्मतत््वका अनुमव कर रहा हैं |? इत्यादि । 

इसी अद्वैतबादका संक्षत्त उपदेश श्रीमद्धगवद्रीतामें 
भगवान श्रीकृष्णन अज्जुन ( जीव ) को दिया है--८ 

विधाविनयसम्पन्ने आराह्मणे गधि हस्तिनि | 

शनि सैव इश्वपाके च पण्डिताः समदर्शिनः ॥ 
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अर्थात्‌ 'पण्डित वही है जो विद्या-विनययुक्त ब्राह्मण, गो; 
हाथी, कुत्ते, चाण्डाल प्रम्ति सभी जीवोंमें एक तत्त्वकां 
दशंन करता है |” इसी कारण अद्वेतवादमें सबसे प्रथम 
अध्यास--अज्ञान ( भ्रम ) का निरूपण आवश्यक हो जाता 
है । ओर उसीके निरूपणमें भगवान्‌ शइ्डूरने सर्वप्रथम 
अपने भाष्यमें “युप्मदस्मत्पत्ययगोचरयोः०” इृत्याद 
उपोद्घात लिखा है | इसका विस्तृत विवरण वाचस्पतिमिश्र- 
जैसे विद्वानने अपने प्राज्षछ शब्दोंमें किया है, जिसकी 
हिन्दी में व्याड्या की जाय तो एक खतन्‍्त्र पुस्तक तेयार हूं 
जाय | अतः इसपर इस समय इतना हाँ कहना अलम्‌ 
दंगा | 

ब्रद्यसत्र-शाहरभाष्यका संक्षिप्त परिचय 

इस प्रकार अध्यासनिरूपण करनेके बाद “अथातों 
ब्रह्मजिशासा” यहासे अद्वतमतानुसारी शाइरभाष्य गन्ञा- 
प्रवादके सदृश खूब गम्भीर ओर पवित्र भावसे चलता हैं ।# 


इसमें ४ अध्याय और १६ पाद हैं। इन १६ पादोंसे युक्त 

यह भाष्य मानो १६ कलायुक्त पुरुष ही हैं| इसीलिये इसमें 
१६ पाद रक्‍्खे गये हैँ । ब्रक्ष चार भागवाला माना गया 
। उसके एक भागमें सृष्टि है और तीन भाग खझुद्ध है || 
इसी शलिद्धान्तकों द्योतन करनेके लिये इसमें चार अध्याय 
रक्‍खवे गये हैं। इन्हीं चार भागोंके कारण ब्रह्मका गायत्री 
कहते हैं । ऐसा विचार ज्यं।तिश्वरणाधिकरणम आया हैं ।| 


अस्तु, इसमें शड्॒राचायके मतानुसतार ५०५ सूत्र और 
१९२ अधिकरण हूँ । पूंरे शाम्रका तात्यय ब्रह्मविचारम 
हैं। यही उसका विपय है | 

“हम दोनों ( गुरुनशिष्य ) की एक साथ रक्षा करो। 
इम दोनोंको एक साथ ( सत्र पदार्थोका ) भोग कराओ। 
दम दानों साथ मिलकर पराक्रम-उद्योंग करें | हम दानोंका 
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# आचायकृतिनिवेशनमध्यवधृत॑ वचोइस्मदादीनाम्‌ | 
गथ्योदकमिव गड्जाप्रवाहपातः. पविन्रयति ॥ 
( भामतीमकल ) 
 पादोहम्य विश्वा भतानि त्रिपादस्याशत दिवि। 
( छा० ३।१7२ | ६ ) 
विश्भ्यादमिदं ऋत्सममेकाॉशिन म्वितों जगत । 
( भगवद्गीता १० ! ४२ ) 
| यथा गायत्री चतुष्पदा पडक्षर: पादेस्तथा अह्य चतुष्पात्‌ । 
(शां०्भमा० १।१।२७ ) 
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अधिकार कारक 
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अधीत विषय तेजस्वी तथा प्रभावशाली हो अथॉत्‌ उस 
अध्ययनसे हमलोग अध्ययनका फल प्राप्त कर सके | हम- 
लोगोंमें परस्पर वेमनस्य न हो |? $ 


यह शान्तिपाठ करके गुरुके पादस्परशपूर्बक वेदान्त 
अध्ययन करनेका सम्प्रदाय है। अन्तमें भी पाठ समात्त 
है| जानेपर गुरुक चरणस्पश करनेका विधान है ( दाहिन 
हाथसे दाहिना पेर और बार्थे द्वायसे बायाँ पैर पकड़ना 
चाहिये ) | >< 


( * ) शाड्ूरभाष्यके प्रथमाध्यायमे वेदान्त (उपनिपद्‌ )- 

| ०. #. श्ः का पर] न्‍ 
वाक्योंका साक्षाद्‌ ब्रह्ममें ही तात्पय है, प्रकृति प्रशशातमें नहीं, 
यही बात बतायों गयी है । 

(२ ) ब्रक्षसे जगतकी खष्ट माननेमें जे। कुछ बिग 
आपाततः प्रतीत द्ोता था उसका ताकेक भापामें परिहार 
किया गया है। यह दूसरे अध्यायका विपय है । 

(३ ) तीसरे अध्यायमे ब्रह्मविद्याप्राप्तिक साधनोंका 
विस्तारसे उल्लेग्च हे | 

(४ ) चौथे अध्यायम सगण-नि्गुण विद्याओंके फलो- 
का निणय किया गया हैं ।+ 

यह ते अति संक्षेप अध्यायोका विपयनिरूपण हुआ | 
एक-एक अध्यायमें चार-चार पाद हैं । उनके संक्षिप्त विपय 


टस प्रकार है--- 


५ सह नावबतु सह नोंभुनक्त सह वार्य करवावह । 
तैजम्बि नावधीनमस्नु मा विद्धिपावह । 

» व्यत्यसलपाणिना. कायमुपसंग्रहणं युरोः । 
सब्येन सत्यः स्प्रष्टब्यों दक्षिणन चर दक्षिण: ॥ 

( मनु० २। ७३ / 

तर सवंदा।! 

विश्यी यंति ॥ 

( मनु० २ | ७४ ) 


ब्रह्मण: प्रणवं कुर्यादा दावन्ते 
सवत्यनोडकृत॑ पृष.. पुरस्ताश्व 


अग्यारम्मेइवसान चर पादों ग्राक्नी गुरो: सदा। 

संहत्य हस्तावध्येयं स द्वि अद्याजलि: स्मृतः ॥ 
( मलु० २। ७१ । 

+ शासत्र अक्षविचाराख्यमध्यायाश्व चतुविधाः | 

समन्ववाविरोधी द साधनख्र फल तथा 0 
( हरिदी क्षितबह्मसत्र गृत्ति-प्रारम्भ ) 


# अद्वेववेदान्तपर एक दृष्टि # 
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प्रथमाध्यायके प्रथम पादमें ब्रक्षकी स्पष्ट प्रतीति कराने- 
वाले वाक्योंका विचार है | प्रथमाध्यायके द्वितीय पादर्मे 
ब्रश्के अस्पष्ट लिझ्ववाले वाक्यों (उपासना ) का विचार है | 
प्रथमाध्यायके तृतीय पादमें ब्रह्मके अस्पष्टबोधघक शैेयतब्रहम- 
बं।धक वाक्योंका विचार हे। और प्रथमाध्यायके चतुथ 
पादमे, जो भुतियाँ आपाततः सांख्यमतका प्रतिपादन करती 
हैं उनका वेदान्तसिद्धान्तानुकूल अर्थ किया गया हैं | 


द्वितीयाध्यायके प्रथम पादमें वदान्तके साथ सांख्य- 
सिद्धान्तके विरोधका परिह्दार है। द्वितीयाध्यायके द्वितीय 
पादमें सांख्य,, काणाद, बोद्ध, जैन; महिखश्वर प्रात 
सिद्धास्तोंका खण्डन है। द्वितीयाध्यायके तृतीय पादमें 
पहले पश्चमहाथूतसम्बन्धी श्रुतियोंका विरोधपरिहार कर; 
बादकों जीवसम्बन्धी भ्रुतियोंका विरोधपरिहार विस्तृत 
ओर प्राज्जल भाषामें किया गया है । और द्वितीयाध्यायके 
चतुर्थ पादमें इन्द्रिय-लिज्नश री रसम्बन्धी भ्रुतियोंके विरोध- 
का परिहार विशदरूपसे किया गया है ! 


तृतीयाध्यायके प्रथम पादमें जीवंके आवागमन- 
विपयपर विचार कर बेराग्यका निरूपण किया गया हैं | 
तृतीयाध्यायके द्वितीय पादमें पहले “स्व! पदार्थके दो।धनपर 
विचार है, बादकों 'तत्‌? पदार्थके संशोधनपर विचार क्रिया 
गया है । तृतायाध्यायंक्र तृतीय पादम निगुंण ब्रह्मके विपयममे 
शाखान्तरीय व्चनोंक्रा उपसंहार कर सगुणविद्यासम्बन्धी 
शा[खान्तरीय गुणोंका भी विस्तारसे विचार किया गया है | 
तृतीयाध्यायके चतुर्थ पादर्मे निगुणब्रक्मविद्यकि बहिरज्ञ 
साधन आश्रमधमे, यज्ञ-दान प्रभ्मनति, एवं अन्तरज्ञ साधन 
शम, दम प्रभ्नतिका निरूपण है | 


चतुर्थाध्यायकें प्रथम पादमें, श्रवणादि दृत्तियोंके बल- 
पर नियुंण ब्रह्मका साक्षात्कार और उपासनाके बलपर सगुण 
ब्रक्षका साक्षात्कार हो जानेसे जीवितकालमें ही पाप-पुण्यलेपसे 
छुटकारा होकर जीवन्मुक्ति प्रात होती है, इसका विस्तारसे 


५३७ 
निरूपण किया गया है । चतुर्थाध्यायक्रे द्वितीय पादमें 
कर्माघिक़ारीकी ऊर्ध्वगतिका निरूपण है। और चतुर्थाध्याय- 
के तृतीय पादमें सगुगब्रक्षवेत्ताकी मृत्युके बाद उ तरमागें- 
प्रासिका प्रतिपादन हैं । चतुथाध्यायके चतुथ पादमें 
पहले निर्गुणब्ह्मश्ञानोकी विदेदकैंवल्यप्राप्ति बतायी है, 
बादकों सगुणब्रह्मशानीकी ब्रह्मठोकमें स्थिति बतायी है। 
( यही ब्रह्मलोकस्थिति भक्तिमार्गाले आचार्योकी मुक्ति है; 
ऐसा समझना चाहिये । ) 








इस प्रकार सप्रिकर ब्रप्चका निरूपण करते हुए 
भारतीय संस्कृतिके लिये अपेक्षित सारी बातोंका निरूपण 
शाइ्रभाध्यके द्वारा किया गया हैं। इस भाष्यकी विशेषता 
यह हे कि इसमें संकुचित साम्प्रदायिकताकी गन्धतक नहीं 
है। जेब सम्प्रदायके अनुयायी होनेपर भी आचार्यने बार-बार 
शालिशभ्राममें विष्णुभगवानके पूजन प्रभ्भतिका ही उदाइरण 
दिया है। अधिक क्या कहें, संस्क्रतसाहित्यमें यह एक अद्वितीय 
ग्रन्थरज् है । केवल इसी ग्रन्थके अध्ययनसे मनुष्य हिन्दू- 
संस्कृतिका पूरा ज्ञान प्राप्त कर सकता है| इसके साथ 
ही श्रीशड्टराचायंसे पूर्व प्रचलित वेदोंका भी संक्षेपमें बहुत 
अच्छा शान हो जाता है । विशेषकर उपनिषदोंकी श्रुतियोंके 
पूर्वापरविरोधोंका परिहारज्ञान एवं द्वैत। अद्वत प्रभति 
सिद्धान्तोंकी यथार्थताका भी पर्यातत ज्ञान हो जाता है । 


इस प्रकार अद्वितसिद्धान्तकी सुरसरिताका एक- 
मात्र उद्भस्थान शाइरभाष्य ही हे | इसीके आधारपर 
सारे अद्वेतवादके ग्रन्थशशि आविभूंत हुए हैं। आज हमने 
(कव्याण! के वेदान्ताडुके पाठकोंके सामने उस अद्वंतबादके 
सूक्ष्म खरूपक्रा तथा उसके आधाररूप “अव्यारा का रुक्षेवमें 
जो निरूपण किया है उससे सर्वान्त्यामी विश्वात्मा सन्तुष्ट हों, 
यही प्राथना हे | 


सर्व भवन्तु सुखिनः सर्वे सनन्‍्तु निरामयाः। 
सर्वे भव्णि पहयन्तु मा कश्रिद ख्व॒वाग्मयेत्‌ ४ 


जठ ह 
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वेदान्तविद्या ही ईखरका सर्वोत्तम आशीवांद हे 


( लेखक--पं० श्रीरामनिवासजी झार्मो ) 


इंश्वरीय आशीर्वादोंसे मानवसमाज परिपूर्ण है । ऐसे 
भी तश्ववेत्ताओंकी कमी नहीं है जो प्रत्येक वस्तुकों ही 
ईश्वरीय आशीवौद मानते हैं । एक प्रकारसे तो हमारे ढिये 
हमारा अस्तित्व ही सृष्टिकर्ता जगदीश्वरका आशीवोद ही है, 
परन्तु उसका सर्वोत्कृष्ट आशीर्वाद तो शान-विशान है और 
ज्ञान-विज्ञानमें भी अद्वितीय हिन्दू-वेदान्त है, जिसकी 
तुलनामें संसारका बड़े-से-बड़ा सिद्धान्त एक क्षेणके 
लिये भी नही ठहर सकता; क्योंकि यह सुधार; विकास, 
मुक्ति और पूर्णताका सार्वभौम और सावंजनिक नुस्खा है, 
और संसारकी एकाज्िता, अनधिकार नचेष्ट, परतन्त्रता 
और अपबिन्नताकी दिव्य ओषधि है | साथ ही यह सैद्धा- 
न्तिक और व्यावहारिक दोनों दृष्टियोंसे उपयोगी हे । 
भाध्यात्मिक एबं वेशानिक खोजकी भी यह चरम सीमा है। 
ऐसे सवभेष्ठ विषयपर ही हम यहाँ कुछ कहना चाहते हूँ । 

ख् 
आत्मविश्वास और पू्णेता 

प्राच्यय और प्रतीच्य संसाग्का सवश्रेष्ठ तत्त्व 
आत्मविश्वास है, जो समस्त उन्नतियोंका उद्गमस्थान 
अथवा मूल स्तलोत है | वेदिकोंक मतसे ना 
संसारकी प्रत्येक सिद्धि ओर सफलताकी मूल मित्ति आत्म- 
श्रद्धा और आत्मविश्वास ही है। वेदान्त इसी आत्म- 
विश्वासकों दृढ़ करनेवा्ली एक अनोखी साधना हैं। मनुप्य- 
की अपने आपमे पूणताका ब्िश्वास करा देना वेदान्तकी 
अद्वितीय देन है। वेदास्तकी यद उच्च घोषगा हैं--- 

(आत्मा पूर्णातपूर्ण है ऑर इसमें विश्वास रखनेबात्य 
सम्पूण ोकसमुद्रकों तर जाता हैं!” 

शांस्र यह बतलाते हे कि आत्मा स्वतस्त्र है, दिव्य हैं 
ओर मुक्त है; इसी विश्वासकी साधनाके लिये वेदान्तममश 
प्रामग्स्सरणीय भारतीय मदर्षियोंका सदुपदेश द--- 

'आश्मा वा अरे व्ष्टथ्य: श्रोतज्यों मन्‍्तव्यों निदिध्यासि- 
तथ्य:।' 'तमेव विदिश्वातिसध्युमेति नान्‍यः पन्‍था विद्यते5- 
अनाय ।! 

अर्थात्‌ 'आत्माका दशन करना चाहिये, उसके विषय 
श्रवण, मनन और निदिध्यासन करना चाहिये!” “आत्माकों 
जाननेसे ही जीव मझूत्युक्रा छॉघकर निःश्रेयस पदवीको 
प्राम द्वोता है; इसके अतिरिक्त कोई दूसरा मार्ग नहीं है ।* 


इस आत्मशान और आत्मछाभके विषय शाख्तरोंने 
यहातक कहा है-- 

सर्वेषबामपि चेकेष/मात्मज्ञानं पर स्मृतस्‌ । 

प्राप्यैतत्‌ कृतकृत्यों हि दिजो भवति नान्‍्यथा ॥ 

अ्थात्‌ “सम्पूर्ण धर्मोँमें आत्मशान द्वी सर्वश्रेष्ठ धर्म 
है; क्योंकि इसीको प्रामकर द्विजगण कइृतकृत्य होते हैं, अन्यथा 
नहीं | 'महषि व्यासके शब्दोंसे आत्मशञानकी प्राप्तिका महत्व 
हे--साध्य, साधन और साधकात्मक तत्त्वोंका पूर्ण समन्वय 
और परमात्मतत््वकी प्राप्ति । और इस अनन्य लाभकी 
भूमिका टें“--आत्मविश्वास और आत्मश्रद्धा | 

पृणता ओर अन्वेषण 

आत्मा पत्येक दृश्टिस पूर्ण है, इस बातका अन्वेषण 
प्राचीन आध्यात्मिकोन ठीक तरह कर लिया था । वे योगज 
प्रत्यक्ष, समाधिभाषा, दाशनिक पनीं दृष्टि, वशानिक तक 
आर अनुमितानुमितिकी सत्साधनाके द्वारा इसी परिणामपर 
पहुँचे थे कि आत्मा पृर्ण सत्य हैं, पूर्ण तत्त्व हैं और पूर्ण 
साथ्य है | उन्होंन स्वानुभवके सहांरे आजसे लाग्बों वर्ष पूर्व 
इस बातकों सबवादिसम्मत भी सिद्ध कर दिखाया था। 
इसके साथ ही उन्होंने यह भी बता दिया था कि भौतिक 
दिक्षण और साधनामे शेय वस्तुएं उनतरोत्तर अनन्त सिद्ध 
होती जाती हैं, और शाता अल्यज्ञ; किन्तु आत्मसाधनासे 
साथक धीरे-धीरे अनन्त और पृर्णातिपूण सिद्ध द्ो जाता हे 
और शेय वस्तुएं, सान्‍त, अर्थात्‌ आत्मसाधनासे हम अनन्त 
शानसम्पन्न हा जाते हूँ आर अनन्त शर्क्ति, आनन्द और 
ऐथ्रययुक्त भी | इसी सत्यको हमारे शास्त्रोने इस तरह 
स्वीकार किया हैं-- 

तदा सर्वावरणमलापेतस्थ ज्ञानस्थानन्ध्याउ्शेयमस्पम्‌ । 


पूणता और साधना 


आत्मशता और पूर्णताकी साधनाके विषयमें हिन्दूधम- 
में अधिकारमेदसे अनन्त भेद बताये गये हैं। उनमें मुख्य- 
तम भेद योगात्मक है; परन्तु आत्मलाभके लिग्रे शान, कम 
और उपासनोत्मक साधनाएं, भी हैं। इनके भी अनन्त भेद- 
प्रभेद हैं, ओर इनसे भी साधक शने:-दनः अपने उद्देश्य 
को प्राप्त कर ही लेता है । किस्तु इन सबमें यागज प्रत्यक्ष 


# थेदास्तविद्या ही ईश्वरका सर्वोसम आशीर्वाद है # 


वि की जे 3०१, ६ हच के ऑं ॥ नीयढछा 


समधिक सरर और स्वाभाविक उपाय है; और उसकी 
विधि यह है-- 

वृत्तियुक्त चित्त ही सब दोपों और छ्लेशोंका कारण 
है । यही प्रत्येक प्रकारकी निर्बलता और अपूर्णताका हेतु 
हैं| इसी चित्तका प्रतिविम्ध पुरुषमें पड़ता हैं; इसलिये 
चित्तकी वृत्तियोंका निरोध ओर उन्मूलन ही जीवकी म्वरूपा- 
वस्था या वास्तविक अवस्थाका प्रकाशक है। और वह 
ध्यानसाध्य है । 

इसका अभिप्राय यद है कि ध्यानके द्वाग चित्तके 
एकाग्र होनेसे शने:-शनेः उसकी “आकारपरिणात” अर्थात्‌ 
नाम-रूपमें बदलनेवाली क्रिया बंद हा जाती है और फिर 
जीव अपने आप आत्मस्थ हो जाता है। पूर्वकथनानुसार 
अन्यान्य-ज्ञानकाण्ड और कमकाण्डकी बातें भी हमें इसी 
ओर ले जानेबाली है; क्योंकि इन सबका अभिप्राय भीं 
माधनात्मक ध्यानतत्वका सहुपये।ग ही है । स्वामी तिवेका- 
ननन्‍्द ध्यानकी इसी उपयोगितापर कहते हँं-- 

“वैज्ञानिक अपनी प्रयागशाल्में, साहित्यिक साहित्य- 
झालामे, ज्योतिर्विंद्‌ बबशात्यमें जो कुछ करता हैं; बह 
ध्यानतलक द्वारा ही करता हैं। मानवरसंसारका सम्पूर्ण 
क्रियाकटाप असलमें भ्यानसाथ्य ही है | इसके बिना 
मनुष्य किसी भी बातमें सफलता प्राप्त नहों कर सकता |! 


हिन्दुधमंके शाख्कारोने ख्रियोंके लिये पातिब्रनधमका 
उपदेश भी उनकी प्रकृतिक पूण निरीक्षग-परोक्षणके बाद ही 
किया था; और उस घमका तात्ययं प्रत्येक बातमें पतिदेवका 
विशेष ज्ञान-ध्यान रखना ही था । मूर्तपूजाकी साधना भी 
इसी ध्यानतक्का प्रारम्भिक सरल और मुखद सोपान हैं । 
हिन्दुओंके स्थूल और सूक्ष्म प्रायः प्रत्येक कार्यमे इसी 
ध्यान या इच्छाशक्तिका समावेश हैं; जो वस्तुतः आत्म- 
शान ओर पूर्णताकी साधना है । अधिक क्या; अध्यास्मप्रधान 
हिन्दूधमंमें ते। जीवनसम्बन्धी प्रत्येक काय ही अनन्त 
आत्माकी साधना ही है। स्वयं भगवान श्रीकृष्णने गीता- 
विशानमें कहा है - - 

ममैयांशो जीवकोके जीवभूतः 

सारांश यह है कि समस्त जीव परमात्माके ही अंश- 
रूप हैं, और अंशकी गाते स्वभावतः अंशीकी आर ही 
होती है | इस स्वाभाविक गतिका सुफल दी हिन्दू-वेदान्त 
है और यह हमें उसी ओर जानेकों प्रेरित करता है। 
वर्तमानकालीन अनेक विद्वानोंने भी प्रकारान्तरसे इसी 


सनातनेः । 


५३९, 
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मा्गका समर्थन किया है। स्वयं प्छेटों इस विषय 
कहता ह--- 

क्रवल आनन्द या शानकी प्राप्ति ही मनुष्यका परम 
ध्येय नहीं है, अपि तु आत्मतत्त्व या परमतत्त्वका ज्ञान ही 
उसके जीवनका उद्देश्य है |? 


पूणता और अन्यान्य विज्ञान 


वदान्त इस बातका दावा करता है कि आत्मा स्वर्॑- 
प्रकाद्, ज्ञानस्वरूप, पूण शक्तिमान्‌ और आनन्दमय है। इसके 
इस दावेसे थोड़े-बहुत अंशोम समाजविशान, मनोविज्ञान; 
मानवविज्ञान, इतिहास आदि श्ञाम्त्र भी सहमत हैं; क्योंकि 
इनसे भी यही सिद्ध होता हे कि व्यक्तित्व एक प्रकारका 
आत्मप्रकाश ही हे। उसके भी महान और अद्भुत 
चमत्कार देखे जाते है । सच तो यह हें कि संसारमें अबतक 
जितने भी महान्‌ पुरुष हुए व॑ अपने व्यक्तित्व या आत्म- 
प्रकाशके कारण ही महान्‌ हुए | इसके सित्रा (द्रव्यकी 
मीलिक एकता? ( ए प्शतेब्रातरएा तो 5 ०0 3७७० ) 
को स्वोकार करनेवाले भूतवादियोंकों भी यह तो मानना 
ही पड़ता हैं कि अध्यात्मवादी जिन चमत्कारोंका कारण 
आत्मतत्त्व मानते हैं; उनका कारण वे द्रब्यकों समझते हैं, 
जो कि हमारे दृष्टिकोणसे आत्मतत्वकी छाया ही है. | इसका 
एक प्रमाण यह भी हैं कि दूरअवरण ओर दूरदशनशम्भन्धी 
वज्ञानोंक द्वारा भोतिक दिक्कालसाध्य परिच्छिन्नता दिनों- 
दिन नष्ट होती जा रहीं हैं, जिसे अध्यात्मशान्री अद्वितीय 
आत्माकी ऐशेश्णाका ही फल मानने हैं! उनके मतसे आत्मा 
ही प्रेरक है, न कि द्रव्य या प्रकृति; क्योंकि शकरने आत्मा- 
को स्वार्थ -स्वतःसिद्ध ( 50--०५४५६८१६ ) चेंतन माना है 
और प्रकृतिको अचेतन और पराथ | 

एक विचारणीय बात यहाँ यह भी है कि जो भौतिक 
कार्य और चमत्कार हैँ व आत्मतस्वकी पत्मभूतात्मक 
हटठसाथधनासे भी सिद्ध हो सकते हैं; परन्तु बेदान्तियोके 
मतसे इसका अभिप्राय भी अधिष्ठाता आत्मततक्तकी आत्म- 
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शक्तिका प्रभाव ही है; और यह इसलिये कि अधिष्ठाता 


>॑--+म ७... धारा कुम ०० ०० ०० ० 


'अचेतने स्वार्थोपपत्तेरः (बृ० भ[० ४ | ३। ७)। एवं 
तहें स्वार्थस्व॑ चितिमत्त्वात्‌ न॒परेण प्रयुज्यसे ।! ( उप० 
सा० गश्यांश ) | 

२ स्वार्थका अभिप्राय यद्द हे कि चेतन ख॒यं ही अपने 
अस्तित्वका कारण और उद्देश्य है, अर्थात्‌ वद किसी भी दृष्टिसे 
दूसरोंपर अवलम्बित नहीं है । 


५० 
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त्मा पूर्णातिपूर्ण है और अधिष्ठित ( प्रकृति या शरीर ) 
अधिष्ठाताके ग़ुण-कम-स्वभावकी छाया | 


इज्जलैण्डमें एक बार एक ऐसे भारतीय सजम पहुँचे 
थे जो किसी भी प्रकारके आवरणसे आजबृत वस्तुके 
इतिवृत्तकों अपने चर्मचक्षुओंपर पद्ठी बॉँधकर भी बता देते 
थे | उस समय वहँके रज्ञानिक लोगोंने इसका साधारण 
कारण यहद्दी बताया था कि उनकी आंखे एक्सरेज़कां 
( ४-7955 ) शक्तिसे सम्पन्न हैं | परन्तु इसका मुख्य कारण 
तो बही प्रकृतिका अधिष्ठाता आत्मतत्तत ही है, जिसकी 
व्याख्या हम वेदान्तशाम्रकी भाषामें-- 


सब |! श्मनो नन्‍या काम ।। * 8 # कक + ७ 9 # के $ ० $ $ 8 $ ३ ७ | 
न हि कामयित अचेतनमस्नि ॥! 
--इस प्रकार करते हूं | 


आत्मा प्रकाशम्वरूप है, उसे साधनेकि 6 रा आबरणंोसे 
रहित कर देना ही आत्मसाधना, आत्मद्धिक्षा अथवा सन्नी 
शिक्षा है ! 


वदान्त और शिक्षा 


संसारकी सारी उन्नतियोंका मूलमन्त्र शिक्षा हो 
है) अब यदि शिक्षा ही श्रमात्मक मिद्धान्तों और पद्धतियों- 
पर अवलम्बित हुई तो फिर उससे वास्तविक आत्मतक्त्व; 
व्यक्तित्व और प्रसुम शक्तियेक्रि वकासकी आशा केसे की 
जा सकती हैं ! हम दखते हैं कि वतमानकालीन शिक्षामे 
संसारमें यही हा रहा है| संसार उलटे रास्ते जा रहा है | 
वह केवल भौतिक सिद्धान्तोपर ही अमल कर रहा है, सनातन 
वेंदिक विशान और वेदास्तके त्रिकाल्गशबाधित तत्तवॉपर ध्यान 
नहीं द रहा है। वह आत्माझे विकास-प्रकाशका प्रयज्ष न 
कर उसके चाले, वम्त्र या दक्कनकों ही शिक्षित करनेका उद्योग 
ब.र रहा है; उपकरण) सामग्री और सहायक तत्तवोंके बिकास- 
के उद्पांगर्मे ही दत्तचित्त है, न कि वास्तविक बस्तुतस्वके 
विकासमें १ कोन विद्वान्‌ इस बातसे अनभिश है कि आधुनिक 
संसारकी सम्रस्त शिक्षा अन्तःकरणकों ही दी जाती है | 


'ि छा थमा ० ३८ के. धक्का ० ० रे एम 


# अधियया स॒ृत्युं तीर्त्था विद्यया5म्ह्तमइनुते # 
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यद्यपि भौतिक अन्तःकरणमें भी आत्मतत्त्वका आरोप है; 
उसमें भी व्यक्तित्व माना जाता है; तो भी क्‍या वह वास्तविक 
जीव, पुरुष या आत्मा है ! रेडियोके यन्त्र और ग्रामोफ़ोन- 
की चूड़ियाँ बोलती हैं; परन्तु क्या उनमें स्वतन्त्र अनुभूति, 
भावुकता और कमंशक्ति भी मौजूद है ! देसे दी टेलीफ़ोन 
भी सुनता है और जवाब देता है, परन्तु क्या वद खतःश्सिद्ध 
चेतन हैं ? ठीक यही दशा हमारी आधुनिक और परम्परागत 
शिक्षाक्ी है! यद्यपि वेदान्तरिद्ध वेदिक व्यावह्ारिक शिक्षा 
भी प्रायः अन्तःकरणके माध्यमके द्वारा ही दी जाती है; परन्तु 
उसमें अन्तःकरण माध्यमहीका तो काम देता है; न कि 
साध्य बस्तुतत्वका | फिर इस शिक्षामें तो मुख्यतः माध्यम 
भी कण्ठ और कपोलादि ही होते हैं; क्योंकि विद्यार्थियोंका 
मुख्य सहारा रटाइ ही तो होती है । इसीपर एक वेदान्त- 
निष्णात महात्माके त्रचन सुनिये | थे कहते हैं--- 


'कृपलननका तालय॑ भूगभंम्थित पानीके आवरणको 
दूर करना हैं, न कि पृथ्वीके ऊपरके जलदहीीन स्तरों पत्थरों- 
की कोठी तथार करना | वह कोठी अवश्य ही स्थानीय 
वषासे भर जाती है, परन्तु उससे कृपलननका वास्तविक और 
पृण उद्देश्य ते। सिद्ध नहीं हाता ।” इसी विपयपर एक आर 
>दिक विद्वान इस तरह कहते हँ-- 


बेदान्त ऐश्रयमदसे उन्मन व्यक्ति और जातिका 
वास्तविक आत्मिक ऐश्वथंकी सदनुभूति प्रदान करनेवाला 
और दीन-हीन व्यक्ति और जातिकी दीनता और हदीनताका 
नष्ट+र उनमे लोकोत्तर आत्मश्रद्धा, आत्ममहत्व, आत्म- 
शक्ति और आत्मानन्द उत्पन्न कर देनेवाली त्रिया है। 
सचमुच व्यक्ति और जातिके ताक्ष्कि उद्धारका 
सज्ञा और सीधा उपाय इसके सित्रा वूसरा सास ही नहीं 
होता । फिर बाहरसे मिलनेवाली किसी भी प्रकारकी सहायता- 
से मनुष्यके देन्य और दुःखका अत्यन्ताभाब तो हो 
ही नहीं सकता | इसलिये यही कहना पूर्णतः सत्य है कि 
वेदान्तविद्या ही ईश्वरका सर्वोत्तम आशीर्वाद है और वही 
प्रात करनेकी परम वस्तु है । 


कल्यएण् ८-5७ 
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तें त्वा गताई शारणं शरण्यं स्वभ्र॒त्यसंसारतरोः कुठारम ॥ 
जिशासयांई प्रकृतेः परस्य नमामि सद्धमेविदां वरिष्ठटम ॥ 


गौताके अनुसार गुणातीत, भक्त ओर स्थितप्रज्ञके लक्षण तथा आचरण 


(लेवक-श्री जयदयालजी गोयन्दका ) 


वास्तवमें जीवन्मुक्त महद्मापुरुषोंके व्यवह्दरका वर्णन 
वॉणीद्वारा प्रकट करमा असम्भव-सा दै। उनके व्यवहारके 
हस्यकों साधारण मनुष्य कैसे समझ सकता है; उसका 
वर्णन करनेमे न तो मेस अधिकार है और न योग्यता ही 
है; तथापे अपने मित्रोंकी प्रेरणासे, गीतादि शाम्त्रेकि आधार- 
पर अपनी साधारण बुद्धिसे जो कुछ समझमें आया हे 
उसे पाठकोंकी सेवामें निवेदन करता हूँ । 

जीवन्मुक्त महापुरुषोंका व्यवहार, उनका नित्री स््राथ 
एवं राग-द्वेष और अहंकार न रहनेके कारण, केवछ छोक- 
डिताथ ही हुआ करता है। उनके आचरण संसारमे प्रमाण- 
स्वरूप माने जाते हैं, उनके आनरणामें पाप और म्वाथकी 
गन्ध भो नहीं रहती, उनको प्रत्येक क्रियाम परम उपदेश 
भरा रहता है | मिद्ठी, पत्थर और स्वर्ण आदि समम्स 
पदार्थ मे; पश्च, पक्षी, मनुष्य, क्रीठ, पतंग और देवादि 
समस्त प्राणियोंमिं; तथा सुख्न-दुः्ख, लाम-हानि। मान-अप- 
मान, निन्दा-स्तुति, शीत-उष्ण, प्रिय-अपिय आदे समस्त 
भावाम और समस्त कर्मोमें सर्नत्र, सबंदा और सबंथा 
उनका समभाव रहता है | उनके अन्तःकरण और इर्द्रियों- 
+ स्वाथ, अहंकार) राग-द्वेप। विपमता और भयका सवंथा 
अभाव हो जानेके कारण उनकी सारी क्रियाएं साधारण 
मनुध्योंकी अपेक्षा व्िलक्षण, परम पवित्र और दिव्य हुआ 
करती हैँ | उनके आचरण किसी प्रकारका >शमात्र भी 
दाप नहीं रहता । उनके अन्तःकरणमें समभाव, प्रसन्नता, 
परमशान्ति और शान, ये सब नित्य-निसन्‍्तर अविच्छित्न 
और अपार रहते हैं। यह सब हं।तते हुए भी वास्तवमें वे 
महापुरुष इस त्रिगुगमयी माया ओर उसके कायरूप शरीरा- 
दिसे सवंथा अतीत द्वोते हैं। अतः उनको नता प्रिय 
पस्तुकी प्राप्ति और अप्रियक वियेगर्भे दघ होता है ओर न 
क्रिसी अप्रियकी प्राप्ति और प्रियके वियोगमें शोक ही द्वोता 
है। यदि ऐसे महापुरुषोंकों किसो भी प्रकारका कोई भारो 
दुःख पहुंचाया जाय, तो भी वे महापुरुष अपनी ग्थितिसे 
विचलित नहीं दोते । 

भ्रीमद्धगवद्गीतामें परमपदकी प्रासिकों भगवानले 
कहीं ब्ह्मनिवोण, सनातन ब्रह्म और ब्रक्षकी प्रातिके नामसे; 
कही आत्यन्तिक सुख, अनन्त युख, अक्षय सुख और उत्तम 


सुखकी प्रातिके नामसे; कहीं अविनाशी शाश्वतपद; परम 
गति, परमधघाम, परम दिव्य पुरुष, परमसिद्धि, संसिद्धि, 
शान्ति, परमशान्ति, निवौणपरमशान्ति, शाश्वत शान्ति; 
अव्यक्त, अक्षर, अमृत्त, परमम्धान, शाइबतस्थान, मद्धाव, 
मम साधम्यं, परम ओर अपनी प्राप्ति इत्यादिके नामसे 
कहा है | 

गीतामें परमपदको प्राप्त हुए जीवन्मुक्त पुरुषके लक्षण 
ओर आचरण अध्याय १४ के अन्तमें गुणातीतके नामसे, 
अध्याय १२ के अन्तमे भक्तके नामसे और अध्याय २ के 
अन्तमें स्थिनप्रशक नामसे भगवानने बतलाये हैं; इसके सिवा 
अन्यान्य अध्याय भी योगी; युक्त और शानी आदिके 
नामसे जीवन्मुक्तकी स्थितिका संक्षिप्त वर्गन आया है। ये 
सभी परमात्माको प्रात हुए महापुरुषके लक्षण हैँ । 

गोतापर भलीभौति विचार करनेसे मालम होता है कि 
अध्याय २ के कोक ५५ से ७२ तक ग्थितप्रशके नामसे कर्म- 
योगद्वारा पग्मात्माको प्राप्त हुए जीवन्मुक्त पुरुषक्रे लक्षण 
ओर आचरण बताये गये हैं। 

अध्याय १२ में छोक १३ से २० तक भक्तियोगद्वारा 
पग्मात्माको प्राम हुए. जीवन्मुक्त पुरुष छक्षण और 
आचरण बनाये गये दें । 

एवं अध्याय १४ में छोक २२ से २७ तक शानयोग 
यानी सांख्ययोगद्वारा परमात्माकों प्राम हुए जीवन्मुक्त 
पुरुपके लक्षण ओर आचरण बताये गये हैं । 

इन तीनों खलोंकी सामने रखकर उनपर विचार करनें- 
से यही प्रतीत होता है कि इनमेंके बहुत-से लक्षण और आचरण 
एक-दूमरेम मिलते-जुलते-से ही हैं| क्योंकि परमात्माको प्राप्त 
हानेके उपरान्त सबकी स्थिति एक ही हो जाती है, इसलिये 
उनके लक्षण और आचरण भी प्रायः एकससे ही हुआ करते हैं । 
तथापि प्रकृति ( स्वभाव ) और साधनकालके अभ्यासके 
भेदसे गुग और आचरणोंमें किसी-किसी खलमें मित्नता 
भी आ जाती है, पर वह शाख्रानुकूल ही होती है । भगवानने 


भी कहा है-- 
सरह्न चेष्टले स्वस्था:ःप्रकृतेज्ञानवानपि । 
प्रकृति यान्ति भूतानि निम्नहः कि करिष्यति ॥ 
( गीता ३ । शे३ ) 


पछेर 


०४१८ कपप भू रब नमक तक तकइना पतक महा ० सुकन्‍ नह हल नारद € कक ४7 पक र पक पर जा + अर बंका 7:6४ पुर 'अ ५ तट गा 7 आए 4 2 7 ५ २ आधा 5 3 «की 
है जी. है 


शी ग्राणी प्रकृतिकों ग्रात्त होते हैं। अर्थात्‌ अपने 
स्भावसे परवश हुए कम करते हैं; ज्ञानवान्‌ भी अपनी 
प्रकृतिके अनुसार चेष्ट करता है, फिर इसमें किसीका हठ 
क्या करेगा ।* 
सभी प्रकारके साधनोंसे परमात्माको प्राप्त हुए पुरुष 
परम पवित्र, और साधारण मनुष्योंसे बहुत उत्तम होते हैं | 
ऐसे जीवन्मुक्त पुरुषोंकी प्रकति साधनकालमें ही शुद्ध हो 
जाती है। अतः सभी ग्रकारके जीवन्मुक्त महापुरुषोंके 
आचरण शाख्नसम्मत, आदशरूप; पवित्र और सबंथा दिव्य 
होते हैँ | 
कमयोंगीक लिये तो फल|सक्तिरहित कर्मोका करना 
ही योगकी सिद्धिम हेतु बतलछाया गया है (गीता६ | ३) ! 
इसलिये उसके द्वारा कर्मोका विभ्तार होना स्वाभाविक हां 
हो जाता है और कमके विस्तारसे उसमें फँसाव होकर 
बन्धन हो जानेका डर रहता हैं । अतएब उसके लिये मन- 
इन्द्रियोंके निप्रह एवं काम-क्रोंच: राग-द्वेष, ममता और परवा 
आदिक त्यागपर विशेष जोर दिया गया हैं| भक्तियोगके 
साधकक लिये इन बातोंपर इतना जोर नहीं दिया गया। उनके 
लिये तो सब कम भगवानके समपंण करके भगवत्स्मग्ण करने 
पर विशेष जोर दिया गया है | इस प्रकार करनसे मगवानकी 
दयासे उपयुक्त सारे दाष अपने-आप ही नष्ट हो जाते हैँ । और 
ज्ञानमार्गस चलनेवाले पुरुष तो सागर कम ओर सारे विकार 
प्रकृतिपर छे.ड़ देते हैं, अपनेंस उनका सम्बन्ध ही नहीं रग्वते; 
इस कारण उनके बाहरी कर्मोका विस्तार नहीं भी दी सकता । 
कमयोगद्वारा परमात्माकों प्राम् हुए जीवन्मुक्त पुरुषमें, 
परमात्माकी थ्रामिके उत्तरकालमं भी; कर्माका बराहुल्य रह 
सकता हें उसके द्वारा स्वार्थ, आसक्ति, अहंकार आदिक 
बिना ही केवल छाकमसंग्रहाथ स्वाभाविक कर्मोकी क्रियाएँ 
विस्तारपूथंक भी होती हैं और उसमें उसकी महिमा है । 
भगवानने भी कहा है-- 
यर्थ सर्वे समारम्भा: कामसंकल्पवर्जिता: । 
शान झिदग्धकर्मा णं तमाहु: पण्डित बुधाः ॥ 
(गीता ४ | १५ ) 


हैं अजुन ! जिसके सम्यूण काय कामना और सह्ृस्पसे 
रहित हैँ; ऐसे उस जानरूप अभ्िद्वार भस्म हए कर्मोंचाले 
पुरुषको शानीजन मी पण्डित कहते हैं | 

ये ममता, अद्ृक्लार, कामना आदिसे रहित हुए संसार- 
में बिचरते है--- 


# अविद्यया झुृत्युं तीत्यां पिद्ययाउस्ृतमहलुते # 





विहाय कामान्‌ यः सर्वान्‌ पुमांश्ररति निःसपृहटः । 
निर्ममो निरहड्ारर स शाम्तिमघिगछति ॥ 
(गीता२। ७१) 
'जो पुरुष सम्पूण कामनाओंकों त्यागकर, ममतारहित 
और भहड्जाररद्ित तथा स्पृह्वारहित हुआ बतेंता है, वह 
शान्तिकों प्राप्त होता है ।! 
क्योंकि साथनकालम ही कर्मयोगीके साधनमें मन- 
इन्द्रियोंके संयमपूर्वक राग-द्वेष और स्वार्थक्रे बिना केबल 
कर्तव्यब्रुद्धिसे किये हुए, कर्म ही उसकी स्थितिकों बढ़ाकर 
परमात्माका साक्षात्कार करानमें हेतु होते हूँ । 


रागदेषवियुक्तस्तु विषयानिन्द्रियश्नरन्‌ । 
आस्मवश्यैविधेयास्मा प्रसाद्मघिगच्छति #॥ 
प्रसाद सबदुःखानां हानिरस्योपजायते । 
प्रसक्षदेतलो शाह बुद्धि: पर्यवतिए्ठते # 


(गीला २। 85 6-5४ 

'म्वाधीन अन्तःकरणबाला पुरुष राम-द्वेपस रहित तथा! 
अपन वश्ममें की हुई इन्द्रियोद्दवाग विपयोका भोगता हुआ 
अन्तःकरणक, प्रमन्नना अथौत्‌ स्वच्छताको प्रास होता है ' 
और उस निर्मछताके होनपर इसके सम्पूण दुःखोंका अभाव 
हो जाता हे और प्रत्नन्न चित्तवाडे पुरुषकी बुद्धि भीघ ही 
अच्छी प्रकार म्धिर हो जाती है |” 

पूबर्म भी इस प्रकार साथन करके जनकादि पर मपदकोा 
प्राम हो चुक ई 


कर्मणेंव हि. संसिद्धिमास्थिता जनकादुय: । 
लोकसंग्रहमेवापि. संपश्यन्‌_कतुंमइंसि ॥ 
(गीता ३ |२० ' 


“इस प्रकार जनकादि शानीजन भी आसच्किरद्धित कम 
द्वारा ही परम सिद्धिकों प्राम हुए हूँ; इसलछिये, तथा लोक 
संग्रदकों देखता हुआ भी; यू कम करने ही योग्य हैं ।' 

इस कारण सिद्धावम्थाको प्रासत होनेके बाद भी उन पुरुषों 
द्वारा बहुलनासे कर्म हो सकते हूँ। ऐसे पुरुषमें राम-द्वेषाद 
अवगुर्णोका सवथा अभाव द्वोनेंके कारण, कर्मोकी बहुछ्ता 
इानिपर भी; उसके द्वारा किये हुए कर्मामें कोई दुराचार्रिता 
नहीं आ सकती; क्योंकि दुराचारिताकां मूठ कारण रंग 
द्रषाद अवगुणही है । अजुनके पूछनेपर भगवानने आसक्तिसे 
उत्पन्न होनेवाले काम-क्रोधको हो पापाचारमें हेतु बताया है 

काम एप क्रोभ एच रजोगुणसमुऊबः । 
सदहाशनो महापाप्मा विद्ध्य भसिनह बैरिणम | 
(गीता १ | २७) 


# गीताके अलुसार गुणातीत, भक्त और स्थितअश्षके लक्षण तथा आवरण 








है अश्जन ! रजोंगुणसे उत्पन्न हुआ यदद काम हो क्र,व 
है, यह मदहाशन अर्थात्‌ अभिके सहश भोंगोसे न तृत 
दनेवाला और बढ़ा पापी है, इस बिपयम इसको ही तू 
बैंरी जान । 

इससे यह स्पष्ट हों जाता है कि कर्मोंकी बहुलता 
स्थितिमं बाधक नहीं है, राग-द्वेघ ओर काम-क्रोधांद अवगुण 
ही बाधक हैं और इनका उन महापुरुषोंमं सवंथा अभाव 
होता है । स्वार्थ और राग-द्वेषफों छोड़कर किये हुए कम ही 
क्रमयोगके साथकके लिये मगवत्मासि करानबाले हैं ओर 
मिरद्धोंकी शोमा बढ़ानेवाले हूँ । 

शास्त्रविदहदित स्वाभाविक कर्माम जा अनियवाय हिंसादि 
दाष हुआ करते हैँ, व दुराचार नहीं हूं ( गीता १८। ४८ ); 
एवं ऐसे हिंसादि दोष फर्लच्छा, राग-द्वेष ओर अहड्ढार- 
गंदत मनुष्यकों दूषित नहीं करसकते (गीता १८ | १७ ) | 

यद्यप परमात्माको प्राप्त हुए जीवन्मुकत पुरुषको कम 
कर्न या न करनेसे कोइ अपना प्रयाजन नहीं रह जाता; 
तथापि लोगोंका उन्मागसे बचाने और सम्मागंमें प्रवृत्त 
करनके लिये, उनके द्वारा नि(षद्ध कर्मोका त्याग ओर विहित 
कर्मोका आचरण हुआ करता हैं| कर्मोको छोड़ बेठनेवाला 
अज्ञानी वासव्म त्यागी नहीं हैं ( गाता १८ | ७ ); पर 
इस प्रकार कम करनेवाल्य महापुरुष ही वाम्तवम बुद्धिमान 
और मच्चा त्यागी है । 

भगवानने कह्दा हैं-- 

न हेंध्ठयकुशरं कम कुशले नानुपञते | 

स्यागी सस्‍्यप्तमाविष्टो मेघानी छिन्नसंरायः ॥ 

नदि देदस्टता शकय स्यक्त, कम्मोण्यशेपतः । 

यस्तु कमफलस्यागी स॑ श्यागोत्यभिधीयते ॥ 

(गीता १८। १०-११ ) 

'ह अर्जुन ! जा पुरुष अकल्याणकारक कमसे तो द्वेप 
नहीं करता और कल्याणकारक कममें आसक्त नहीं दाता; 
बे३ शुद्ध सक्तगुणसे युक्त हुआ पुरुष संशयरहित, 
शानवान्‌ और त्यागी है! क्योंकि देइधारी पुरुषक द्वारा 
सग्पूणतासे सब कम त्यागे जानेकों श्कय नहीं हैं; इससे जं। 
पुरुष कमोंके फलका स्थागी है वही त्यागी हैं, ऐसा कहा 
जाता है ।? 


भक्तियोगद्दवारा परमेश्वरकं प्राप्त हुए मद्दापुरुषमें 
परमेश्वरकी प्रातकि उत्तरकालमें भी सभी मनुष्यों 
साथ दया और प्रेमका भाव अधिक व्यक्त हुआ 


५७३ 
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करता है | क्योंकि उसके साधनकालमें ईश्वरविषयक 
श्रद्धा, भक्ति; प्रेम और शरण आदि भावोंकी बहुलता ही 
उसकी स्थितिकों बदाकर परमात्माकी प्राप्तिमें हेतु हुआ करती 
है; इससे उसका स्वभाव अत्यन्त कोमल हो जाता है और 
उसे सभी प्राणियोंम अपने स्वामी आराध्यदेवकों विराजमान 
दखनेका अभ्यास हो जाता है | 

उसमें कोमलता, क्षमा और सुहृदता आदि गुणोंकी 
बहुलता होनेंक कारण न्याय प्राम होनेपर भी उसके द्वारा 
किसी जीवका दण्ड दिया जाना कठिन-सा हो जाता है। 
इस कारण उससे किसी भी जीवका उद्वेग नहीं होता, और 
अन्य जीबोंद्ारा अनुचित कष्ट दिये जामेपर भी वह स्वयं 
उद्देगवान्‌ नहीं होता ओर उनसे न्यायपूंक भी बदल्ण लेना 
नहीं चाहता | 

भगवानन भी कद्ा है-- 

अद्वेष्टा सर्वभूतानां मेत्र: करुण एवं च। 

निममो निरइंकारः समदुःखसुखः क्षमी # 

सन्‍्नुष्टः सतत योगी यताश्मा इृढनिश्चयः । 

मय्पपितमनोडुद्धियों मज्गजक्त:ःस में प्रियः # 

यस्मान्नोद्विजति लोको छोकाझोद्विजते च यः ॥ 

इर्षामपंभयेदवे गैमुक्तो यः स्॒ च मे प्रियः ॥ 

( गीता १२ । १३-१५ ) 

'ज्ञा पुरुष सब भूतोंमे देपभावसे रहित एवं स्वार्थरहित 
सबका प्रेमी और देतुरहित दया हैं तथा ममतासे रहित 
एवं अहंक'रसे रहित, सुखदुःखोंकी प्राप्तिमं सम और 
क्षमावान हैं अर्थात्‌ अपराध करनेवालेकों भी अभय 
दनवाला हैं । 





तथा जो ध्यानयागर्म युक्त हुआ निरन्तर छाभ-हानिमे 
सन्तुष्ट है तथा मन आर इन्द्रियोंसहित शरीरकी बशमें किये 
हुए; मेरेम दृढ़ निश्चयवात्ण है; वह मेरेमें अएण किये हुए, 
मन-बुद्धिवाला मेरा भक्त मेरेकों प्रिय है | 

(तथा जिससे कोई भी जीव उद्देगकों प्रा नहीं होता 
और जो स्वयं भी किसी जीवसे उद्वेगकों प्राप्त नहीं होता, 
तथा जो इर्ष-अमर्घ#, मय और उद्देंगादिकोंसे रहित है वह 
भक्त मुझको प्रिय है !! 


दया; प्रेम और क्षमा भादि सदयु्णोंसे उसका अन्तः 
करण भावित हो जानेके कारण, वह अपने साथ बुरा बताँव 


# दूसरेकी उन्नतिकों देखकर सन्ताप होनका नाम 'अमष! ह। 


५७४ 
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ब्म्पयी। 


करनेवालेको भी प्रेमपूवक उसके द्वितकी चेष्टाओंद्वार उसके 
अन्तःकरणमें साधुमाव उत्पन्न करते हुए ही शिक्षा देनेका 
प्रयक्ष किया करता है | 

नीतिकी आवश्यकता पड़नेपर भी साम और दानसे ही 
काम लेनेका उसका स्वभाव हो जाता है। दण्ड और भेद- 
नीतिका प्रयोग आयः उसके द्वारा नहीं हो सक्रता | 

उसकी प्रत्येक क्रियामें ईश्वरमक्ति, श्रद्धा, स्वार्थत्य|ग; 
चतुरता, कोमलता, बरिनय, प्रेम, दया ओर चित्तकी प्रसन्नता 
आदि भात्र त्रिशेपरूपसे झलकते रहते हैं । क्‍योंकि साधन- 
कालमें इन भावोंसे ही उसकी स्थिति बढ़कर उसे परमेश्वर- 
की प्राप्ति होती है, अतः उसका स्वभाव ही ऐसा बन 
जाता है । 

ऐसे महापुरुपक्री सभी क्रियाएँ भगवानकी प्रेग्णाक 
अनुसार समस्त ध्राणियोंको अभयदान देते हुए. ही हुआ 
करती हूँ । 

दूसरोंका सत्कार करना और उनको मान-बड़ाई देना 
उमका साधारण स्वभाव हो जाता है | ऐसे महापुरुपके मन 
और बुद्धि निरन्तर भगवानूम ही समपित रहते हैं। अतः 
उसके जीवनका अधिक समय भगवानक भजन; ध्यान) 
गुणानुवाद और सेवा आदिमें ही लगता हैं । 

उसके द्वारा कमंयोंगीकी भाँति व्यावह्स्कि करमोंका 
विस्तार द्वोना कठिन हैँ | क्योंकि अदर्निश भगवन्चिन्तनका 
स्वभाव हो जानेके कारण साधनकालम ही उसकी रुचि 
लोकिक कर्मांसे हट-सी जाती हैं । आवश्यकतानुसार सब्र 
कुछ करते हुए भी ऐसे मह्ापुरुषोंकी स्थिति निरन्तर 
परमेश्ररम ही रहती हैं । भगवानने कद्दा भी हैं 
सवभूतस्थितं यो मां भजरश्वेकरवमास्थित: । 
सबंधा वर्तमानो5पि स योगी मयि बतंते ॥ 

(गीता ६ । ३१ ) 


“जो पुरुष एकीभावम स्थित हुआ सम्पूर्ण भूर्तोम आत्म- 
रूपसे स्थित मुझ सब्चिदानन्दधन वासुदवका भजता हैं, बह 
योगी सब प्रकारसे बतता हुआ भी मुझमे हाँ बनता है । 

ज्ञानयाग ( सांख्ययोग ) द्वारा परमात्माका ग्रात्त हुए 
जीवन्मुक्त पुरुष शान, वंराग्य, उपरामता, निरहड्भारता 
आदि गुणोंकी प्रधानता होनके कारण, एवं दृश्य संसास्मे 


अनित्यबुद्धि होनेसे, उसके द्वारा शाजविहित लौकिक और 


धार्मिक कर्मोका भी विस्तार प्रायः कम द्वोता है | 


नम (नम पारक भी पिकरी या का आथा च 


# अवियया सृत्यु तीर्त्या विद्ययापउम्ृतमह्थुते # 
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वर्णाअ्मके अनुसार जीविकानिर्वाइ आदिके आवश्यक 
कर्म भी उतके द्वारा करतृत्वाभिमानके बिना ईं,ते हुए-से प्रतीत 
होते हैं। क्योंकि साधनकालमें भी उसका ऐसा ही अभ्यास 
रहता है कि समस्त कम प्रकृतिद्वारा ही किये हुए हैं, 
इन्द्रियाँ ही अपने-अपने अर्थोमे बर्तती हैं, गुग ही गुर्गोम 
बतंते हैं, मेरा इन कर्मोसे, शरीरसे या संसारसे कुछ भी 
सम्बन्ध नहीं हैं। भगवानले भी कद्दा है-- 

नेव किड्विस्करोमीति युक्तो मन्‍्येत तश्ववित्‌ | 

पश्यस्शण्वन्‌ सए्राजिन्न भश्षत्‌ रच्छन्‌ स्वपम्इवसन्‌॥ 

प्रलपनू विसजनू_गृहनन्नुन्सिषज्ञिसिषज्ञपि । 

इन्द्रियाणी न्द्रियार्थंपु बतन्‍्त इति भारयन्‌ ॥ 

( गीता ५। ८-* 

(ह अजुन ! तक्तकी जाननबाल! सांखज्ययोगी तो दस्म- 
हुआ; सुनता हुआ, स्पर्श करता हुआ) सूँघता हुआ) भार 
करता हुआ, गमन करता हुआ) सोता हुआ) श्वास लता 
हुआ; बालता हुआ, त्यागता हुआ; ग्रहण करता हुआ 
तथा आलोक ग्बालता और मीचता हुआ भी; सब इन्द्रियाँ 
अपने-अपन अर्थोमे बन रही हैं, इस प्रकार समझता हुअ 
निःसन्देद् एसा माने कि में कुछ भी नहीं करता |! 

तत्तवित्तु मह्ाबाहो गुणकमेविभागयोः । 

गुणा गुणेचु बत॑न्‍त हति मश्या न सज्जते॥ 

(गीता ३  *: 

“2 महंबाहों | गुणविभाग # और कर्मविभागक 
तत्वकोी | जाननेबाल। शानी पुदष, सम्पूर्ण गुण ही गगोर 
बतते हूं; एसा मानकर आमसक्त नहीं हं।ता ।? 

नान्‍य गुणेम्यः कर्तारं यद्धा व्रष्टानुप््यात । 


गुणेम्यश्र पर वेशि मदड्ाबव सो5चिगच्छति # 
(गी० *४ ८:९५ ' 


८ अजुन ! जिस कालमे द्रष्टा अथौत्‌ समष्टि वतन 
एकीमावस स्थित हुआ साक्षी पुरुष तीनों गुर्गोके सिवा 


#-| तिगुणात्मक मायाके कार्यकरूप प/च महामूत और मन. 
बुद्धि, अहक्लार तथा पाच झानेद्धियों, पोच कर्मेन्द्रियों और शब्दाए 
पोच विषय, शन सके समुदायक्ा नाम 'गुणविभाग! है हे 
इनकी परस्परकी चष्टाओंका नाम 'कर्मबिभाग! है। 

| उपयुक्त गुणविभाग! और “कर्मबिभाग! से आस्माकां 
पृथक अर्थाद्‌ निर्लेप जानना ही इनका तत्व जानना हैं ! 


# गीताके अठुसार गुणातीत, भक्त और स्थितप्रशके लक्षण तथा आर्यरण $# 





लि कामंगदप्कुज्याम्मव७ककमफा ककममुनम कपास फनुपणफरानमकनकमचनू७+ कम न_क++क-क +कमक+ यमन नमक कम मुमकुअमक "कमकभकरनक पक कुकुक पक भऊ “पान ककन_ कक भककलकनू २) ७] कम क कम ७ क +कमुक कस वाक+क-कं+ कं आकर मम नुकमक+०क - ७ >कनककमाभपवक पक न फ पक पक नक- क- कक) २+-च++ कं *क+सक 3०७०७०७ कट जन वा पिला मत माता मं ४ सम २५० २०४ ६. जाली ३०० जज माजत शुतमा के हा ९००६. ५ था.औी ३०ममाएटरी 3९ पननम- १.» चयन करी अनमी जमा चर पेज की 3>ॉी। +मीकियनन वन 2. डी ७०४ 


न भ-आा बम कस पानी पिता ६2 कामना 4 जानती उत्ी नमी १ मेह आमरी 3»... 3 अत फट आ मतों. का १कन्‍री यान. री यान “मान या मे १2# उाक नल मनफडो इक “"नकरीी-फलरीए अनाज का के ही मनी 


अन्य किसीकों क॒तों नहीं देखता, अर्थात्‌ गुण ही गुणोंमे 
बर्तते ई, ऐसा देखता है और तीनों गूर्णसि अति परे 
समिदानन्दधनस्वरूप मुझ परमात्माको तत्तसे जानता है) 
उस काठरूमें वह पुरुष मेरे स्वरूपको प्राप्त होता है !? 


ममता-अ्टकारादि विकारोंका अत्यन्त अभाव और 
परिग्रहका त्याग, एकान्त देशका सैबन;, मन-इन्द्रियोंका 
संयम- सांसारिक मनुष्योसे, सर्व पदार्थासे और कर्मासे बेराग्य 
और उपरामता, निरन्तर विज्ञानानन्द्धन ब्रह्मऊ॑ स्वरूपमे 
म्पित रहना उसके मनका सख्वामाबिक धर्म-सा हो जाता है; 
क्योंकि साधनकाल्में भी उसने एसा ही अभ्यास किया हैं । 
भगबानने भी कहां है+--- 
विविफसेवी लध्वाशी यतवाब्कायमानसः | 
ध्यानयोगपरों निम्य वराग्य समुपाशिलः # 
( गीता १८ ॥ ५४२ ) 
(जा एकान्त ओग शुद्ध देशाकां सेवन कऋरनबाला, हल्का 
और अब्य भोजन करनेबात्य हैं। जिसके मन। वाणी और 
गरीर जीते हुए है और जो मरी प्रकार दृढ़ वैराग्यकों प्राप्त 
हुआ नित्य-निरन्तर ध्यानयोगके पराग्रण है ।” 
अहंकार बल दर्ष काम क्रो परिग्रहम । 
विमुच्य निर्मम: शान्तों बद्मभूयाय कल्पते ॥ 
(गीता १८ | ४१) 
'बह अष्टंकार, बछ, धमण्ड, काम, क्राध और संप्रहको 
व्यागकर ममतारहित और शान्त-अन्तः्करण हुआ, 
सबझिदानन्दधन ब्रक्षम एक्रीभूत दोनेंक योग्य इं।ता है ।! 
इस कारण उसके द्वारा कर्मोक्रा विम्तार नहीं 
है। सकता | 
इस तरहसे तीनों प्रकारके मद्रापुर्षोंक आचरण 
परम पवित्र, दिव्य और अलौकिक दते है। ऐसे महापुरुषोंकि 
आचरणकोा ही श्ञासखकारोंने सद्राचारके नामसे कहा है 
आग बार बार उनका अनुकरण करनेके लिये जोर दिया है । 
यद्यदाचरति श्रेष्टम्ससटर्रेवतरों जनः | 
से यरत्रमार्ण कुरुते छोकम्तदनुदर्तत ॥ 
"गींदा ३।२४॥ 
'श्रेष्ठ पुरुष जो-जा आचरण करता है अन्य पुरुष भी 
उस-उमके ही अनुसार बतते हैँ; वह पूरुष जा कुछ प्रमाण 
कर देता हैं, लोग भी उप्क अनुसार बतते हैं ।' 


+ श्रिशुणमयी मायास्ते उत्पन्न हुए अस्तःकरणके सहित इन्द्रियों- 
पा अपने-अपने विषयमें बिखरला ही गुणोका गुणामैं बतना एँ । 
६०-३७ 
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*आ 
राजा युधिष्टिरने भी यक्षके पूछनेपर ऐसे पुरुषोकोी लूक्य 
बनाकर ही कहा था--- 
तक 5प्रतिष्ट: श्ुत॒यों विभिद्ना 
नेकी ऋषियेसथ मत अमाणमस्‌ | 
धरमंस्य तत्चचं निहित गुद्दायां 
महाजनो ग्रेल रात: स पन्थाः प॥ 
( महा ० वबन० ३१३४ । ११७) 
“धधर्मके विषय तर्ककी कं।€ प्रतिष्ठा ( स्थिरता ) नहीं 
भ्रुतियाँ भिन्न-भिन्न तात्पयंवाली हैं, तथा कऋषि-मुनि भी कोई 
एक नहीं हुआ है जिससे उसीके मतकों प्रमाणस्वरूप माना 
जाय, धमका तत्त्व गृहाम छिपा हुआ हे अर्थात्‌ धर्मकी गति 
अत्यन्त गहन हूँ, इसलिये ( मेरी समझमें ) जिस मार्गसे 
कोई मद्दापुरुष गया हूं, वही सागे है अथोत ऐसे महापुरुपका 
अनुकरण करना ही धम है ।” 
अतः मनुष्यमात्रकों उचित हे कि ऐसे मद्दापुरुषोंके 
आनरणक। आदर्श मानकर उनका अनुकरण करनेके 
ल्यि अर्थात्‌ अपने जीवनकों उन्हींके जेसा बनानेंके लिये 
विशेष प्रयक्ष करें । 
प्र ०-ज्ञानीके प्रारूब्ध कम नष्ट होते हू या नहीं ! 
उ०-परमान्माको प्रात हुए ज्ञानी पुरुषके यास्तवमे 
प्रारूध, सश्वित ओर क्रिवमाण, सभी कम नष्ट हो जाते हैं| 
कहां भी है-- 
ययर्धासि समिद्धो 5प्रिमस्मसा रकुरुते 5जुन । 
जानाओि: सचकर्माणि भस्मसात्कुरुते तथा ॥# 
(गीता ४। ३७) 
(है अज्जुन ! जैसे अज्वलिति अमि इंधनकों भस्म 
कर देती है, बसे ही शानरूप अभि सम्पूर्ण कर्मोकों भस्म 
कर देती हे [? 
तथापि ध्यावद्वारिक दश्सि यह माना जाता है कि 
ज्ञानीके प्रारम्धकर्म रहते हैं, इसीसे उसका शरीर बना रहता है, 
प्रारस्धकर्म अपना फल भुगताकर द्वी समाप्त होते हैं, 
इत्यादि | किल्‍्तू कर्मकका फल जाति, आयु और भोग 
बताया गया है । उनमें जन्मरूप फल तो हो ही चुका; 
आयु समयपर अपने आप खतम हो ही जायगी; रही 
भोगक्ी बातः सो संख-दुःखका भोक्ता प्रकृतिस्थ 
गुरुषकों ही साना गया है (गीता १११२१ )। 
शुद्ध आत्मामें मीक्तापन नहीं है | शानीकी स्थिति 
परअन्षमें हों जाती है । अतः उसे सुख्-दुःखकी प्राप्ति नहीं 
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बन सकती | सुतरां यही सिद्ध हुआ कि प्रारब्धका भोग 
केवल. लोकटदृष्टिसे ही शानीको होता हुआ-सा प्रतीत होता 
है, वास्तवमें शानीका प्रारब्धकर्मसे भी कोई सम्बन्ध 
नहीं रद्दता । 

सुख-दुःखादिकी प्राप्तिक हेतु जो खान-पान, रोग; 
पीड़ादि हैं, वे सब शरीरमें हाते हुए भी ज्ञानीकों उसकी 
स्थितिसे बिचलित नहों कर सकते । वह सदा निर्विकार 
रहता है, दृष-शोकादिसे सबंथा रहित हो जाता है। 
श्रुतिमं भी कहा है--“हषशोकौ जहाति”, अथात्‌ वह हर्ष 
और शाोककों छोड़ देता है। “तरति झोकमात्मवित्‌! 
( छान्दोग्यण ७।१।३ ), अथात्‌ आमन्मवेत्ता 
शोकसे तर जाता है। वास्तव दृर्ष-शोकका होना ही 
प्रार्धका फल है, उससे ज्ञानी पार हों जाता है; स्त्री, पुत्र, 
धन, ग्रह आदि प्रिय वस्वुओंकी उ्तात्ति और विनाझर्में 
उसको किश्विन्मात्र भी हृपष-शोक नहीं हाता। क्‍योंकि 
उसने साधनकालमें ही शरीर ओर खज्ी-पुत्र-णहादिमे 
अहंता, ममता ओर आमसक्तिके अभाव नथा समभावका 
अभ्यास किया हैं ( गीता १३ | ९ )। दृष-शोककी प्राप्तिमें 
राग-देंप, अहंता-ममता आदि दुयुण ही कारण दे । इनके 
अभावके अभ्याससे साधनकालमें ही हृष-शोक आदि 
बिकार प्रायः क्षीण है| जाते हू, फिर सिद्धावस्थामें तो अहंता- 
ममता आदिका अत्यन्त अभाव दा जानेसे हष-शोक 
आदि बिकारोंका द्ोना असम्भत्र ही है । 

संसारम भी यह बात देरी जाती है कि जिन रत्री-पुत्रेमिं 
या यह आदि समस्त पदार्थोम हमारा स्‍्नह और ममत्व नहीं 
हाता, उनके बनने-बिगड़नेमें हमें सुस्ब-दुःख्, इर्षे-शाक आदि 
नहीं होते | इसी तरह ज्ञानीका अपने झरीरमें अहंभाव न 
रहनेसे और शरीरमसे सम्बन्ध रखनेबाले स्त्री, पुत्र; णह आदिम 
ममत्व और रूह न रहनेसे किसी अवस्थामें भी दृष-शोकका 
न हाना उचित ही है । अतः लोकदृश्मात्रसे उनके स्त्री, 
पृत्र) यह आंद पदार्थोका बनना-बिगड्नारूप प्रारब्धकमंका 
भाग होते हुए भी न हानेके समान ही दे । 

ज्ञानीके शरीरद्वारा लाकदृश्टसे क्रियमाण कम हाते हुए-से 
दिग्बलायी दते ईं;परन्तु अहंकार,म्वार्थ और राग-द्वेपका अभाव 
होनेके कारण उनके कम वाम्तवर्मे कम नहीं हैं । काई-कोई 
कट्ट दिया करते हैं कि ज्ञानीद्वारा किये हुए. क्रियमाण 
पुण्यकर्मोका फल उनकी स्तुति करनेवालॉंका और पाप- 
कर्मोंका फल उनकी निनन्‍्दा करनेवालॉकी मिलता है । किन्तु 


# अवियया रूत्युं तीत्यों विय्या5सूतमइलुते # 


यह कहना युक्तिसंगत नहीं प्रतीत होता; क्योंकि शानीद्वारा 
पापकर्मोंका आचरण होता ही नहीं। साधनावस्थामें ही उसके 
अन्दर राग-देष, काम-फक्रोध, लोभ-मोह आदि दुश्ुंणोंका एवं 
चोरी, जारी, हिंसा, मिथ्याभाषणादि दुराचारोंका प्रायः अभाव 
हो जाता है; फिर सिद्धावस्थाकी तो बात ही क्‍या ! अबिद्या, 
अहंकार, राग-द्वेप और भय, यही सब पापाचारके कारण 
हैं। इनका स्वथा अभाव होनेके बाद पापाचार कैसे हा 
सकता है | बुद्धिपूर्वक पापकर्म तो शानीद्वारा हो नहीं सकते , 
और अज्ञात हिंसादिका पाप छगता नहीं | इनके सिवा जो 
शाम्त्रविष्टित स्वाभाविक कर्मोम हिंसादि पापकम होते हुए 
दिखलायी देते हूं वे भी वाम्तवर्म अहंकार और राग-द्वेप- 
रहित होनेके कारण परापक्रम नहीं हैं | कद्दा भी है-- 
यर्य नाइंकृतों भाव्रों बुद्धियस्य न लिप्यते। 
हत्वथापि स इमॉलछोकाश हन्ति न निवध्यते ॥ 
(गीता १८ | 2७; 


“हे अजुन ! जिस पुरुपके अन्तःकरणमें मैं करता हें, 
एसा भाव नही दे तथा जिसकी बुद्धि सांसारिक पदार्थों 
और सम्पूण कर्मोंम॑ त्त्पायमान नहीं होती, वह पुरुष इन 
सब लोकोॉंकों मारकर भी वास्तवम ने तो मास्ता दे और « 
पापसे बेंघता है! # 


ऐसे पुरुषके द्वारा शास्ँ्रविद्दित पुण्यकम केयट 
लोकमंग्रहाथ दोते हैँ | व कर्म भी फरलेच्छा, आसक्ति या 
अहंकारपूवक नहीं किये जाते, तब वे किसीको मी फलदायक 
कसे हो सकते हूं ! उनका तो यही प्रत्यक्ष फल है कि जे! 
कोई उनके आचरणॉपर श्रद्धा करके उनका अनुकरण करने 
लग जाता दूँ वह अपने जीवनका सुधार कर छेता है | 
अश्रद्धाडु उनके कर्मोंसे विशेष लाभ नहीं उठा सकते ! 


# जैसे अभि, वायु और जलके द्वारा प्रारब्धक्ध विस! 
प्राणीका हिसा होती देखनेमे आबे, तो भी वह वारसवने हिला 
नहीं है; वेसे दी जिस पुरुपका देहमें अभिमान नहीं हैं अर 
जिसकी सम्पूर्ण क्रियाए स्वार्थ रहित तथा केवल संसारके द्वितके लिये £! 
होती हैं, उस पुरुषके शरोर और इब्द्रियोदारा यदि किसी प्राणाकी 
हिसा होती हुई लोकदृष्टिमें देखी जाय, सो भी वह वास्तबमे हिंसा 
नहीं है। क्योंकि आसक्ति, म्वाथ और अहंकारके न होनेसे #.“ 
प्रणीकी इिसा हो हो नहीं सकती तथा बिना कठृत्व-अभिमानर 
किया हुआ कर्म वास्तवमें अकर्म ही है, इसलिये वह पुरुष पापसे 
नहीं बंधता । 


पयाारण्यक५ मरना पका“ ३५॥४००० मद 


# गीताके अजुसार शुणातीत, भक्त और स्थितप्रशके लक्षण तथा आचरण # 


उनकी निन्‍्दा या स्वुति करनेवालॉको पाप-पुण्य अवश्य 
होता है; पर वह जशञानीके कर्मोंका फल नहीं है, उन्होंकी 
क्रियाका फल उन्हें मिलता है। साधारण मनुष्यकी निनन्‍्दा 
करनेसे भी पाप दोता है; पर ज्ञानी; शाखर और ईश्वरकी 
निनन्‍्दाका पाप अधिक द्वोता है । क्‍योंकि उनको निन्‍्दासे 
लछोगॉँकी विशेष हानि होती है। सश्वित कर्म तो ज्ञानीके 
सबंधा नष्ट हो जाते हैं, प्रारब्ध कर्मोंका फल दूसरोक्ो मिल 
नहीं सकता और क्रियमाण कम भुने हुए, बीजकी माँति 
फल उत्पन्न करनेकी श्क्तिसे रहित होते हैं। अतः शानीके 
पुण्य-पापोंका सर्वथा अभाव होते छुए, शानीके कर्मोका फल 
निन्‍्दा-सस्‍्तुति करनेबालोंको मिलनेका प्रसंग ही केसे आ 
मकता है | 

कोई-काइ विद्वान ज्ञान हानेक अनन्तर भी 
प्रारमन्धकमंके आधारपर लेशाविद्याका आश्रय लेकर 
गंगद्वेप। काम-क्राधादिकों अन्तःकरणका धर्म मानकर झठ, 
चोरी व्यभिचारादि दुराचरणोंका भी उस शानीके द्वाग होना 
मानते हैं । किन्तु बस्तुतः ज्ञानोत्तरकालमें जीवन्सुक्त पुझपके 
अन्दर सबब कर्मोका सवंथा अभाव बतलाया गया है (गीता 
४। ३७); उसका देह अजानियोंकी इृंश्मिं प्रारब्धभोंगक 
व्यि रहता हैँ | जो तत््ववेत्ता पुरुष ह उनकी दृष्टिमें ता एक 
नित्य विज्ञान-आनन्दधन ब्रह्मक अतिरिक्त शरीर और 
मंसारका सवंथा अभाव है; फिर वहाँ लेशमात्र भी अविद्या 
( अज्ञान ) का गुंजाइश कहाँ हैं? यदि लेशमात्र भी 
अविद्या ( अज्ञान ) माना जाय तो इस लेशाविद्याका धर्मी 
किसका माना जायगा ! जैसे सूर्योदयके उत्तरकालभें रात्रि- 
का लेशमात्र भी रहना सम्भव नहीं, उसी प्रकार शानरूपी 
सूथक उदय दोनपर, अशानका लेशमात्र भी रहना सम्भव 
नहीं। अतएतब्र उन शानी मद्दात्माओंम लेशमात्र भी 
अविद्याका मानना भूल है | 


ये लोग यह भी कहते हैँ कि “प्रारब्धश ज्ञानोद्वाग 
भी चोरी, परम्द्रीगमनादि पापकर्म हों सकते हैँ। क्योंकि 
काम-क्रोधादि अवगुण अन्तःकरणके धर्म होनेक्रे कारण 
जबतक शरीर रहेगा तबतक ये रहगे ही, साक्षीका इनसे कुछ 
सम्बन्ध नहीं है; अतः प्रारब्धकर्म अपना भोग दनेके छिये 
शानीकों भी बलत्‌ पापकर्मोमे प्रदृत्त कर देते हैं, पर इतने 
मात्रसे उनका तत्त्वशान नष्ट नहीं हा जाता! इत्यादि ! तथा 
अपने मतकी पुष्टिके लिये वे यह भी कहते हैं कि 
“कुपथ्यसेवी, राजाकी ख्रीसे प्रेम रखनेवाला और चोरी करने- 
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वाला, ये तीनों भविष्यमें दण्ड मिलना निश्चित जानते हुए. 
भी, प्रारब्धभो गे वशमे द्वोकर स्वेच्छासे कुपथ्यसेवन, चोरी 
ओर परश्नीगमनादि पापकर्म करते हूँ |? पर यह कहना 
नतो शास्रसम्मत है और न युक्तियुक्त द्वी है । 


किसी पापक्रमका फल भोगनेके लिये पुनः पापकर्म 
करना पड़ेगा, इस कथनको शाम्त्रसम्मत माननेसे पापकर्मों- 
की अनवस्थाका दोप आवेगा; ऐसी व्यवस्था करनेवालेमें 
मूखंता और निर्दबताका दोप आवेगा; “घमंका आचरण करो , 
सत्य बोलो, पाप मत करो इत्यादि शाम्रोक्त विधि-निषेधवों धक 
वचन व्यर्थ होंगे और शाखझस्त्रोमे पापक्मका फल दुःख 
बतलानेवाले जो वचन मिल्ठते हैं, उन वचनोंमें विरोध 
आवेगा । अतः चोरी, व्यभिचार आदि पापकर्मोंका फल 
दुःखभोग द्वोना शास्त्रसम्मत हैं, न कि पुनः पाप करना | 
यदि पापकम प्रारब्धका फल हो तो उस पापका फल दुःख 
केसे होगा | और उससे बचनेके लिये शास्त्रोंमें प्रेरणा क्‍यों 
की जायगी | 


साधारण न्यायकर्ता राजा भी ऐसा कानून नहीं बनाता 
कि अमुक परापकर्म करनेबालेकों उसके फलस्वरूप पुनः 
पापकर्म करना पड़ेगा, बल्कि छोगोंकों पापक्रमंसे रोंकनेके 
लिये ऐसा कानून बनाता है कि अमुक आज्ञाका पालन नहीं 
करनेसे यह दण्ड मिलेगा । ओर जो कोई उसकी आशज्ञाके 
विरुद्ध चलता है उसकों राजा दण्ड भी देता है, ताकि दूसरे 
उसे दखकर सावधान ही जाय और आज्ञाका पालन करें | 
फिर परम दयाछ सर्वदक्तिमान्‌ ईश्वरद्वारा ऐसा कानून 
केसे बनाया जा सकता है कि अम॒ुक निपिद्ध कमेका फल 
भोगनेके लये अमुक निपिद्ध कम करना पड़ेगा । 

गीता ३ | ३३१ में जो यद्द लिखा गया हे क्रि 
जश्ञानवान भी अपनी प्रकृतिके अनुसार चेष्टा करता है, वहाँ 
प्रकृति उसके स्वभावका नाम है। उसका स्वभाव साधन- 
कालमें ही गुद्ध हो जाता है; अतः उसकी चेश्टा पापरूप 
नहीं होती । उसके द्वारा स्वेच्छापूवक प्रारब्धभोगके लिये 
जो कुछ नेष्टा होती है, सभी न्याययुक्त होती है। और 
लोकहितार्थ जे: क्रियमाण कर्मोकी चेश होती है, वह भी 
न्याययुक्त दी शोती है । जशानियोंके लोकदृष्टिसे अवशिष्ट 
प्रारच्धभोग भिन्न-भिन्न रहते हैं, एवं साधनकालमें भिन्न- 
भिन्न ही अभ्यास होता हैं| इस उद्देश्यकों लेकर यह 
कहा गमा है कि सब शानियोंकी चेश एकन्‍सी नहीं होती; 
अपनी-अपनी प्रकृतिके अनुसार द्ोती है। अमिप्राय यह 
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है कि सभी मनुष्योंकों अपनी-अपनी प्रकृतिके अनुसार कर्म 
करने पड़ते हैं, बिना कमे किये कोई रद्द नहीं सकता; 
इसके लिये हठ करना व्यर्थ है। मनुष्यक्ों उचित है कि 
प्रत्येक इन्द्रियके भोगमें जे। राग और द्वेषरूप शत्रु छिपे 
हुए, हैं, जो पापकर्मोंमें प्रह्वत करनेवाले हैं, उनके वशामें 
न हो और धमंपालनमें डटा रहे । यदि भगवानका 
यहाँ यद्द सिद्धान्त मान लिया जाय कि प्रारब्धवश 
मनुष्यकों पापकर्म करने पड़ते हैं, तब तो राग- 
द्वेषके वशमें न होने और घमपालनके लिये तत्पर 
होनेके छिये जो अगले इछोकोरमें जोर दिया गया है 
उन इछोकोंकी को संगति ही न बैठेगी ओर भगवानका 
महत्त्वपूर्ण उपदेश व्यर्थ हो जायगा | अतः गीताके इलोक- 
का ऐसा उल्टा अथ समझाना हांगोंको भ्रममे डालना हें | 
अवश्यम्भावीका प्रतीकार नहीं हों सकता, उसे काइ टाल 
नहीं सकता; यह कहना सवथा सत्य हैं; परन्तु प्रारब्धकमके 
भोगरूप सुख-दुःखादिकी प्राध्िके लिये फिर नया पापकम 
स्वेच्छापूर्वंक अवश्य करना पड़े; ऐसा अवश्यम्मार्वी नहीं ह। 
सकता; क्योंकि यह नन्‍्यायसंगत नहीं हैँ | याद घनप्रामिके 
लिये चोरी करनी पड़ेगी या र््|।सुखमागके लिय परस्ती- 
गमन करना पड़ेगा या राजदण्ड पानके लिये चोगी-व्यमि- 
चार आदि पापकर्म करना पड़ेगा--एसा अवध्यम्मावी 
प्रारब्ध इं।ता तो शाख्रोंमें न्‍्यायपूर्वक धन प्राप्त करनेकीः 
स््रीसुखभोगके लिये विवाह्दिकी, रागांदसे बचनक लिये 
ओऔषध और पथ्यकी, चोरी, व्यमिचार आदि पापकर्मोसे 
बचनेके लिये राजदण्ड आदिकी व्यवस्था द्वी क्‍यों की जाती ? 








प्रत्यक्षमें भी दखा जाता दें कि साधनद्वारा जो मनुष्य 
अपने मन और इन्द्रियोंका वदमे कर लेता है एवं राग-दैप 
और काम-क्रोधा्ि शछात्रुओंपर विजय प्राप्त कर छेता है; 
उसकी भी प्रायः पापाचारमें प्रज्मत्त नहीं हाती, और साधन- 
हीन मनुष्य काम-क्राधसे प्रेरित होकर पापाचार करते हैं। 
इसके सिवा उपयुक्त सिद्धान्त माननेसे किसी खस्वीसे 
युरुपका परस्पर संयोग परख्लरीगमनरूप पापकर्मके द्वारा 
हना या किसी पुरुतका स्वस्नीजती होना स्वाधीन नहीं हा 
सकेगा, पापकर्मांक करनेसे और घमर्मक त्यागमें भी प्रारब्धको 
कारण मानना होगा; जो कि सवथा न्यायविरुद्ध दें। 


घनकी प्राप्ति या रतिमागकी प्राप्ति आदि सुखभोगके 
निमितत अवश्यम्भावी बनाये जाते हैं, ऐसा माननेसे कोई 
राजा या धनी वेराग्य होनेपर भी ग्रदस्थका त्याग न कर 
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सके, ऐसा न्याय प्राप्त होगा | इससे “यदहरेव विरजेत्‌ 
तदहरेव प्रत्रजेत्‌ (जाबाल ० ४) अथोत्‌“जित दिन वैराग्य उत्पन्न 
हो उसी दिन ग्हस्थको छोड़कर संन्यास ग्रहण करना चाहिये” 
इस प्रकार कहनेवाली श्रुतियाँ व्यर्थ हों जायंगी। तथा 
आशभ्रमका परिवतन और,मुक्तिका होना भी प्रारब्धद्वीपर निर्भर 
हो जायगा | अतः यही सिद्ध द्वाता हे कि शुभ कर्मोंका फल जे 
प्रारब्धकफलरूप सुखभोग है उसका त्याग करनेमें मनुष्य 
सदा ही स्वतन्त्र हैँ। 'त्यागेनेके अमृतत्वमानशुः” ( केवल्य ० 
१। २ )-त्यागसे ही मुक्तका दाना शास्र बतलाता 
है, अगर त्यागर्म यद स्वतन्त्रता न होगी तो मुक्ति केसे 
होगी | 

हाँ, यह बात अवश्य है कि पापक्रमंका फल जो दुःस्व- 
भोग है, उसका त्याग करनेमें मनुष्य स्वतम्त्र नहीं हे ! 
परन्तु प्रारब्ध पापकर्मका फल भोगनेंके लिये नया पापकर्म 
करना पड़े, यह मानना न्यायसंगत नहीं है | क्योंकि ऐमा 
माननेसे हानेवाला दुःग्बरूप फल कॉन-से पापकर्मका फट 
है, यह निर्णय होना भी मुदिकल हो जायगा ओर पाप: 
कर्मांम अनवम्धाका दोष आवेगा । संसारम मी देखा जाता # 
कि कोई राजा चोरी, जागे आदि बुरे कमोंका फल यह 
नहीं देता कि ऐसा करनवाला राजाज्ञाके विरुद्ध कम 
फिर करे, बल्कि फिर कभी वह राजाजाका उल्लंघन न करे 
इसके ल्थ्यि उसे दण्ड देता हे ! 

प्र०-तव स्वेच्छापूर्वक प्रारब्धकर्मका फलछभमोंग किस 
प्रकार हांता हैं ! 

3०-स्वेच्छासे न्‍्याययुक्त अरष्टा करते हुए जा 
उसका परिणामस्वरूप सुखमोंग होता हैं, बह प्रारब्ध पुण्य- 
कमका फल है ओर जो दुःन्बभाग होता हैं वह प्रारब्ध 
पापकर्मका फछ हैं | जेसे अपनों धम्ंपत्नीके साथ 
न्यायपूर्वक रतिसुखभोंग, स्ववर्णोचित न्याययुक्त बृनिद्वारा 
घनलाभ द्वोना, उससे न्यायपूबंक भोगोंका भोगना एवं 
न्‍्यायपूवक चेष्टासे पुत्रादिका उत्पन्न होना, न्यायपूर्वक व्यवहार 
करते हुए भी धनादिक्री हानि; अपने या स्व्री-पुत्रादिके 
शरीरम बीमारी हानेपर न्याययुक्त उपाय करते हुए भी 
आराम न होना बल्क्रि उल्टा परिणाम हो जाना इत्यादि 
अनेक प्रकारसे स्वेच्छापूबंक प्रारब्धकर्मका फलभोग होता है। 

प्रारब्धकर्मका फछ भोगनके लिये पापकर्म करना 
अवधश्यम्भावों नहीं हूं; चेश्ट करनेसे मनुष्य पापोंसे बच सकता 
हैं। एसा द्वोते हुए भी जो छोग घनोपाजन या स््रीभोगा- 
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कर, 
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दिके लोभसे पापाचरण करते हैं, वे राग-द्वेषाद अवगुणःके 
वशीभूत होकर भारी भूल करते हैं। सुखभोगके अनुसार 
उनके पुण्यका क्षय होगा और पापकर्मका फल आगे 
जाकर अवश्य भोगना पड़ेगा और अन्यायाचारकी चेष्टा 
करनेसे भी बिना प्रारब्धके सुख नहीं मिलेगा | यह सोचकर 
भी मनुष्यकों उचित है कि भोगेकि लोभसे पापाचरण न करे | 
इसके सिवा उन विद्वानोंका यह भी कहना है कि अनि- 
च्छापूवक प्रारब्धभोगके लिये भी मनुष्यको अपनी इच्छा न 
रहते हुए भी पापाचार करना पड़ता है; इसकी पुष्टिमें बे 
गीताके इन ऋोकोंका प्रमाण देते हैं--- 
अथ केन प्रयुक्तोडश्य पाप चघरति पूरुषः । 
अनिच्छक्षपि वाष्णेय बलादिव नियोजितः ॥ 
(३।१६ ) 
'हैं कृष्ण | फिर यह पुरुष बलात्कारसे छगाये हुएके 
सहृदय, न चाहता हुआ भी किससे प्रेरित हुआ पापका 
आचरण करता है (? 
काम एव क्रोध एव रजोंगुणसमुद्धवः । 
महाशनों महापाप्मा विद्धयं नमिह् वेरिणम्‌ ॥ 
( गीता ३ । ३७ ) 
(इस प्रकार अजुनके पूछनपर श्रीकृष्ण महाराज बोलि--) 
(है अजुन ! रजोगुणसे उत्पन्न हुआ यह काम ही क्रोध हैं, 
यही महा-अशन अर्थात्‌ अभिके भददश भागंंसे न तृप्त होनिवाल 
और बड़ा पापी है, इस विपयर्म इसको ही तू बैरों जान !! 
किन्तु ऐसा सिद्धान्त मानकर गीताद्वारा उसका समथन 
करना गीताका दुरुपयोग करना ओर छोगोंको अ्रममें 
डालना हैं, क्‍योंकि यहाँ अजुनका प्रश्न अनिच्छाप्रारवब्ध- 
भोंगके विषयमें नहीं है, क्रियमाण पापकर्मक विपयमे हे। 
अजुनके प्रश्का भाव यद्द है कि भगवान्‌ मनुधष्यसे पापकर्म 
कराना नहीं चाहते, फिर भी उसके द्वारा पापकम होते हैं, 


मानो कोई जबरन उनसे ऐसा कराता है; तो इसमें कारण क्‍या हे ! 


उसके उत्तरमें भगवान्‌ नत्रीन क्रियमाण पापकर्मोके 
झेनेम न तो ईश्वरको कारण बताते हूँ और न प्रारब्धकों ही 
कारण मानते हैं । व तो स्पष्ट शब्दोंमें कहते हैँ कि हे 
अर्जुन ! काम और उसीका दूसरा रूप क्रोध, जो मनुध्यके 
ज्ञान और विज्ञानके नाशक प्रबल शत्रु तथा नरकके द्वाररूप 
हैं, यही नवीन पापकर्ममें हेतु हैं। अतः इन्द्रियोंकोीं वश्षमें 
करके तू इनका नाश कर | 

यदि काम-क्रोध भी भ्ारब्धक्रे ही परिणाम होते तो 
भगवान्‌ उन्हें नाश करनेकी बात केसे कहते ? क्योंकि प्रारब्ध 
तो अवश्यम्भावी है | अतः यद्द प्रसंग अनिच्छाग्रारू्धभोग- 
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विषयक नहीं है, क्रियमाण-कर्मविपयक है | उसका दुरुपयोग 
करना छोगोंकों भ्रममें डालना है । 

प्र०-तब फिर अनिच्छासे प्रारब्धकर्मका भोग केसे हो 
सकता है ! 

3उ०-अनिच्छासे यानी किसी देवी घटनासे, अपने 
आप, अपनी या दूसरेकी इच्छाके बिना ही जो खुख ओर 
दुःखोंका भोग होता है वह अनिच्छापूर्वक प्रारब्धभोग है; 
जैसे बिजली गिरनेसे लोग मर जाते हैं, घन और मकानकी 
द्ानि हो जाती है। इसी प्रकार जलको बाढ़से, भूकम्पसे या 
अन्य किन्हों कारणोंसे शरीर, धन, र्रो; पुत्र आदिका वियोग 
दो जाना; अथवा धनादि सुखभमोगोंका प्रात हो जाना इत्यादि 
अनेक भाग हुआ करते हूँ । ये समी अनिच्छापूर्वक प्रारब्ध- 
भोग हैं । इनमें अन्यथा कल्पना करके उनमें पापाचारका 
समावेश कर देना लोगोंको धोंखेमें डालना है | 

इसी तरह दूसरोॉकी इच्छा ओर प्रयक्षसे जो मनुष्यकों 
सुख ओर दुःखोंका भोग प्राप्त होता है, वह परेच्छापूरवक 
प्रारब्धकर्मका भोग है; जैसे चोर, डाकू आदिके द्वारा 
धनहरण, मृत्यु या र्री-पुत्रादिकां नाश या अन्य 
किसी प्रकारकी हानिका होना, इत्यादि | 

यदि किसीको दत्तक पुत्र बना लेनेके नाते कोई धन 
दता है, तो ऐसे पुत्रकों उस धनका मिलना; कोई स्त्री 
न्यायपू्वंक किसीकों अपना पति बनाती है, तो ऐसे पतिको 
लत्रीका मिलना; काई अपने जामाता या ब्रेटो आदिकों जो 
भ्रन देते हैं, ऐसी हालतमें उन जामाता, बेटी आदिकों धनका 
मिलना---ये सब परेच्छापूबंक प्रारब्धभोगके उदाहरण हैं | 

अतः स्वेच्छा, अनिच्छा और परेच्छापूर्वक प्रारब्धकर्म- 
फलमोगकी अन्यथा कल्पना करके प्रारब्धक्मका फल 
भोगनेक लिये पापकर्माका अवश्यम्भावी होना मानना या 
शान होनेके उपरान्त भी शानीके अन्तः्करणमें राग-द्वेष, 
काम-क्रोधादि अबगुणोंका दंना स्वीकार करना सवथा 
शाब्नविरुद्ध, न्यायविरुद्ध और भ्रमपूर्ण है | 

मनका धर्म मनन करना और बुद्धिका धर्म निश्चय 
करना द्वोते हुए भी इस रहस्थको न जाननेके कारण दी 
काम-क्रध) राग-द्वेष, सुख-दुःख, दृष-शोक आदि इन्द्रोंको 
लोग अन्तःकरणके धर्म बतलाते हैं | किन्तु ये अन्तःकरणके 
धम नहीं, विकार हैं | भमगवानले भी इनको गीतामें विकार 
ही माना है-- 

इच्छा द्व षः सुख दुःख संघातश्रेतना घुतिः । 

एसश्क्षेत्र समासेन सविकारमसुदाह्मम्‌ ॥ 

( १३।६ ) 


प्छ 
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“इच्छा-द्वेष, सुख-दुःख और स्थूल देहका पिण्ड एवं 
चैतनता# और धघृति; इस प्रकार यह क्षेत्र विक्ारोंके सहिता 
संक्षेपसे कहा गया |” 

इनको अन्तःकरणके धर्म माननेसे, जबतक अन्तःकरण 
रहेगा तबतक इनका नाश नहीं होगा और विकार माननेसे 
नाश हो सकता हे । तत्त्ववेत्ता पुरुषोंमें राग-देष, ह्ष-शोक, 
काम-क्रोंच आदिका अत्यन्त अभाव बतलाया है, इसलिये 
भो ये विकार ही सिद्ध होते हैं । 


शानोत्तरकालमें शानीके मन-बुद्धि भी भुने हुए. बीजके 
समान रह जाते हैं | फिर भला; उनमें कामऋ्रोधादि 
विकारोंके लिये गुंजाइश कहाँ ? काम-क्रोधादि तो आसुरी 
सम्पदावालॉमें होते हैं और वे नरकके द्वार भाने गये हैं 
(गीता १६ | २१ ); ये आत्माके पतन करनेवाले हैं | 
इसीलिये कल्याणकामी मनुष्यकों इनसे मुक्त होनेके लिये 
भगवान्‌ कहते हैं और सिद्धमं तो ये हो ही नहीं सकते । 





# अवियया रूत्युं ती््थाँ विद्याउस्तमश्नुते # 
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करामक्रोधवियुक्तानां. यतीनां यतचेतसाम्‌ । 
अभितो ब्रह्मनिर्वा्णं बतेते विद्तात्मनाम, ॥ 
(गीता ५। २६ ) 
“काम-क्रोधसे रहित, जीते हुए. चित्तवाले; परब््ष 
परमात्माका साक्षात्कार किये हुए ज्ञानी पुरुषोंके लिये सब 
ओरसे शान्त परतन्म परमात्मा ही प्राप्त हैं|” 
निर्मोनमो हा जितसड्ुदो वा 
अध्यात्मनित्या विनिजृत्तकामाः । 
सुखदु-खर्स शे- 
गंच्छन्थ्यमूदा: पदसब्यय तस्‌ ॥ 
( गीता १५। ५ ) 
“नष्ट हो गया है मान और मोद्द जिनका तथा जीव 
लिया है आसक्तिरूप दोष जिन्होंने और परमात्माके स्वरूपमें 
है निरन्तर स्थिति जिनकी, अच्छी प्रकारस नष्ट हो गयी हैं 
कामना जिनकी, ऐसे थे सुख-दुःख नामक द्वन्द्रोसे विभुक्त 
हुए. ज्ञानी नन उस अविनाशी परमपदको प्राप्त द्वाते हैं ।! 


हन्द विमुक्ता: 





वेदान्त-विचार 


( लेखक--अश्र|ज्वालाप्रसादजी कानोडिया ) 


मनुष्यजीवनका परम उद्देश्य मोक्ष है ओर एकमात्र मनुष्य- 
झरीर ही मोक्ष प्रात करनेयोंग्य यानि है | शार्त्रोमे जीवोकी 
चोरासी लक्ष योनियोंका वर्णन मिलता है। उनमें मनुष्ययोनि- 
की प्रधानता इसीलिये मानी जाती है कि इस योनिमें 
मनुष्य अपना कल्याण कर सकता है। कल्याणमार्गके 
जितने प्रकारके साधन हैँ उनमेंसे किसी एकका उपयोग 
करनेसे संसार और इश्वरका तत्वज्ञान प्रामकर मनुष्य इृश्क्री 
प्राप्ति कर सकता है । यह का अन्य योनियोंमें सम्भव नहीं । 
यद्याप कुछ पच्च आदिके उदाहरण भो पुराणोंमें मिलते हैं 
किन्तु उन्हें अपवादस्वरूप मानना चाहिये ओर इसीलिये 
उनकी आलोचना यहाँ नहीं की जायगी | मोक्ष्की इच्छा 
चाहे सब न करते हों, पर यह एक मानी हु; बात है कि 
शान्तिकी चाह सभीका है । कोई मृख हो या विद्वान, धनी हो 
या गरीब, सदाचारी दो या दुराचारी) अधिक क्या मनुष्येतर 
जीव भी शान्ति चाहता है । काई भी अश्ञान्ति नहीं चाहता। 
अजानी पद्म भी शान्तिसे ही रहना चाद्दता है। अश्यान्ति 
उसे भी अप्रिय है | अब यह प्रश्न उठता है कि जब शान्ति 


# दारीर ऑर अन्तः्करणकी एक ग्रकारकी चैतनशक्ति । 


सभी चाहते हैं तब फिर अज्ञान्ति क्यों प्राम होती हैं ? उसका 
कारण शाख्रोर्मे एक जगह दिखलाया हद कि जिस प्रकार 
लोग धम करते नहीं पर घमके फलकी इच्छा रखते हू ओर 
पापकमका फल नहीं चाहते पर पापकम करते हैँ, वर्दी 
दशा शान्ति चाहनवालोंकी है | हमलोग सभी देखते 
हैं कि हर एक मनुष्य नीरोग गहना चाहता है पर आर्सक्ति, 
अज्ञान और दुबुंद्धिवद प्रकृतिके नियमोंका उल्लंघन कर रोगी 
बन जाता है और कष्ट पाता है| अधिकांद बीमा रियाँ आसक्ति; 
अज्ञान और दुश्च|ंडिवश उत्पन्न होती हू। प्रकृति ते केवल शरी- 
रको झनेः-शनः जी करके नाश करती है, रोगोत्पादन नही 
करती, जबतक कि मनुष्य नियमानुसार चलता रहता है । यही 
व्यवस्था शान्तिके विषयमें हे | हमलाग शान्तिप्रिय होते 
हुए भी आर्सक्ति, अज्ञान ओर दुबुद्धिवश यदि ऐसे कार्य 
करें जिनका परिणाम अश्जान्ति हो ते। फिर शान्तिकी आज्ञा 
करना दुराद्मामात्र है। शान्तिका सर्वोच्च स्वरूप तो 
कल्याण या मोक्ष ही है| जैसे कहा है-- 

ये लब्ध्चा चापर लाभ मन्‍्यते नाजिक ततः । 

सस्मिन्‌ स्थितो न दुःखेन गुरुणाए विचाल्यते ॥ 


 पॉचवव शोकमें कहा हुआ तो क्षेत्रका रूप समझना चाहिये और इस शहोंकमें कहे दुए इच्छादि क्षेत्रके विकार समझने चाहिये । 
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कल्याण 5>७५ रे 
कोमल्याकी गांदमं ब्रह्म 
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निरंज हद को | िि" 
ब्यापक ब्रह्म ने निरगुन विगत विनोद । 
सो अज प्रेम-भगति बैस कोसलल्‍याक गोंद ॥ 


# थेदास्त-वियार * 


प्र 
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जिस छामभको प्रात होकर उससे अधिक दूसरा छाम 
कुछ नहीं मानता और जिस अवस्थामें स्थित हुआ बड़े भारी 
दुःखसे भी चलायमान नहीं होता ।? 

इसीको परम शान्ति भी कहते हैं। पर सवंसाधारण शान्तिके 
अवर अथंसे ही सन्तुष्ट हैं। इसलिये यह नहीं कहा जा सकता कि 
कल्याण या मोक्षकी चाह सबको है । पश्चु जिस प्रकार शान्ति 
चाहता है पर उसे झान्तिके परम लक्ष्यार्थ कल्याणका ज्ञान 
ही नहीं। ऐसे ही अधिकांश मनुष्य कल्याण या मोक्षसे 
अनमभिश रहते हुए. भी अवर शान्तिको ही चाहते हैं, परम 
दान्तिको नहीं चाहते। अवर शान्तिसे उस द्ान्तिका तात्पय 
है जो काल्सापेक्ष है | अर्थात्‌ कुछ कालके लिये रहनेवाले 
विपयजन्य सुखको द्टी यहाँ अवर शान्तिके नामसे कहा गया 
है | इसीको गीतामें राजस सुख भी कद्दा है-- 

विषयेन्द्रियसंयोग/थ सदग्रे5मृतोपमम्‌ | 

परिणासे विषमिव तत्सुख राजस स्मतम्‌ ॥ 

“जों सुख विपय और इन्द्रियेंकि संयोगसे हाता है बह 
यद्यपि भोगकालमे अमृतसमान प्रतीत होता है पर परिणाम- 
मे विपके समान हैं, उसको राजस सुख कहा है|! 

ऐसा सुख चाहे एक जन्म या अधिक जन्मतक भी हो, 
है वह अल्प ही। श्रुतिका वचन है-- 

यो वे भूमा तस्खुख् नाव्पे सुखमस्ति | भूमेव सुख भूमा 
र्वव विजिज्ञासितब्य: । 

यत्र नान्यस्पश्यति नान्यच्छुणोति नान्यद्विजानाति स 
भूमाथ यत्रान्यरपश्यस्थन्यच्छणोत्यन्यद्विजानाति तदर्पस्‌ 
यो वें भूमा तदस्तमथ यदलप तन्मस्यंम्‌ | 

'जो पूर्ण है वही सुख है। अस्पमें सुग्ब नहीं । अतएब 
पृणद्ीकी ख/ज करनी चाहिये। पूणकी प्राति हंजानेपर 
अम्यके देखनेकी, अन्यके सुननेकी और अन्यके जाननेकी 
आवश्यकता नहीं रहती । जो अन्यको देखता है, अन्यकों 
सुनता हैं और अन्यकों जानता दे वह अल्प है। अतएव 
नागवान्‌ है | जो पूर्ण है वह भूमा है और अमृत है।! 

सब मनुष्योंका इस परम शान्तिकी चाह नहीं हे, इसका 
कारण बहुतोंकी अनभिशता ही है। और कुछ मनुष्योकरो 
इसका ज्ञान तो है, पर वे इस परम शान्ति को इन्द्रियों और 
विपयोंके सम्बन्धका परिणाम मानते हैं तथा कुछ लोगोका 
मोखिक चाहमात्र है, हार्दिक चाह नहीं। विचारसे, यह 
वस्तु अच्छी है, ऐसा समझते हैं; पर आसक्ति और प्रमादके 
कारण इसके अनुकूल प्रयज्ञ करनेमें असमर्थ हैं। यह जो 
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अनन्त; अविच्छिन्न, परम शान्तिरूप अनन्त सुख दे वह 
इन्द्रियोद्वारा ग्राह्म नहीं हो सकता। कुछ अंशतक केवल 
बुद्धिग्राह्म तो हे। जैसे गीतामें कहा है--- 

सुखमात्यन्तिक यक्षद्‌ बुद्धिगरश्मतीन्द्रियम । 

यह बात सर्वेसिद्ध है और बेदोमें उस अमृतरूप परम 
दाम्तिकों प्राम्त होनेका एक दी भार्ग बताया गया है-- 

तमेंब विदिस्वातिस्तस्युमंति 

नान्‍थः पन्‍था विद्यतेई्यनाय । 

इस परम शान्तिको प्रात होनेके बहुत-से मार्ग हैं | उन 
सब मार्गोकों प्रधानतः तीन भागोंमें विभक्त क्रिया जा 
सकता हें--कर्म, उपासना और ज्ञान। इन तीनोंमेंसे 
प्रत्येके अन्तर्गत अनेक मांग हैं। निष्काम कर्मयोगः 
योगक्रियाका अभ्यास, वैदिक कर्मान॒ुष्ठान इत्यादि सब 
बंदिक कर्मकाण्डके अन्तर्गत हैं । 

नामजप, कीतेन; स्मरण, अचंन; वन्दन; सेवा; 
शरण आदि जितने भक्तिके मार्ग हैं नें सब उपासनाके 
अन्तगत हैं । 

प्रकृति और पुरुपके विचारद्वारा प्रकृतिकी अनित्यता 
और पृुरुपकी नित्यता और सत्यताका जो ज्ञान है उसे 
ज्ञानकाण्ड कहते हैं । 

इस समय वक्तव्य विपय वेदान्तका है और इसका 
प्रधान सम्बन्ध शानकाण्डसे है। अतएव उसीका संक्षेपमें 
वर्णन किया जायगा । 


भारतकी बेदिक शिक्षा सर्वोच्च और स्वप्राचीन है ओर 
जीवनका कल्याणकारी बनानेवाली है। वेद हमारे यहाँ 
अपौरुषेय माने गये हैँ, अथांत्‌ जो नित्य अमानुपरीय ज्ञान 
अनादिकालसे चला आ रहा है वही वेंदिक ज्ञान है । वेदके 
प्रधानतः दो भेद हैं। धर्मेसूत्॒कार भगवान्‌ आपस्तम्ब ऋषिने कहा 
है मन्त्रत्राक्षणयावंदनामधेयम! अर्थात्‌ मन्त्रभाग और 
ब्राह्मणभाग दोनों ही वेद कहे जाते हैँ। मन्त्रभागमें यश्षदानादि 
कर्मकाण्डद्वारा लोकिक एवं पारलोकिक सुखकी प्राप्तिका विशेष 
रूपसे वर्णन किया गया है | ब्राह्षणभागके एक अंशको “वेदान्त! 
भी कहते हैं। 'वेदान्त! शब्दका अर्थ है-वेदस्थ अन्तः 
सारभागः” अर्थात्‌ वेदका सार भाग वेदान्त है। इस 
भागमें विशेषतः कल्याण या परम शान्तिका ही वणन है । 
जितने उपनिषद्‌ हैं वे सभी वेदान्त कद्दे जाते हैं | “उपनिषद्‌/ 
शब्द उप-नि-पूर्व 'सद' घातुसे 'क्िप” प्रत्यय छगाकर बनता 
है। “उप! का अर्थ समीप है, “नि! का अर्थ निःशेषरूपेण और 


ण्ण्र्‌ 


*# अविय्यया रूत्युं तीत्योँ बिधयाउसतमइजुते # 








“सद? धातु बिनाश, गति और अवसाद अथर्मे प्रयुक्त होता 
है । अतएवं उपनिषद्का घात्वर्थ होता है शीघ्र ही पूर्णरूपसे 
अज्ञानका नाश कर ज्ञानरूप ब्रक्षकी प्रामि अर्थात्‌ ब्ह्ममें 
स्थिति । इन उपानपदोम जो कुछ विराधाभास हूं उन्हें दूर 
करनेके लिये भगवान्‌ बादरायण वेदव्यासजीने उत्तरमीमांसा 
अर्थात्‌ ब्रह्मसूत्रका निर्माण किया | और उपनिपदोंका सार 
सरलरूपसे समझानेके लिये वासुदेव श्रीकृष्ण भगवानले 
भ्रीमद्धरावद्गी ताकी प्रकट किया | ये उपनिषद्‌, ब्रह्मसूत्र और 
श्रीमद्धगवद्गीता वेदान्तके प्राचीन ग्रन्थ माने जाते ह॑ । 
आचायपाद शुझ्कुर ओर अन्य आचायोंने अपने-अपने 
विचारानुसार इन ग्रन्थोंकों भाध्य और टीकाओँसे विभूषित 
किया । वेदान्तप्रेमियोंकी अपने बिचारनिर्माणके लिये 
इन प्राचीन प्रन्थोंकी अच्छी प्रकार समझना चाहिये । 
आधुनिक ऐसे अनेक ग्रन्य ई जिनसे छोंग केवल वाकपद 
बेदान्ती बन जाते हैं पर साधनद्वीन रहते हूँ और “अहं त्रह्मास्मि!, 
'तत्वमासा आदि महावाक्योंका दुरुपयोग करते हूँ। 
वेदान्ततत्व वाणीका विपय नहीं है और बाह्य क्रियामात्रसे 
भी इसकी उपलब्धि नहीं दती। यद तो अन्तरके अनुभव- 
का विषय है । सच्चे वेराग्य और निरन्तर अभ्याससे इसकी 
प्राप्ति होती € । श्रोकृष्ण मगवानने कद्दा हे-- 

अभ्यासेन तु कान्तेय वरागस्येण चर गृडाते ।! 

'असंयतारमना योगों दुष्प्रप इति मे मतिः । 

वश्यास्मना तु बतता शक्योवाप्तमुपायतः ॥' 

अभ्यास और वगग्यसे मन बद्दामें दाता है” “मनको 
वशभ न करनवाल पुरुषपद्वारा यद्द आत्मज्ञान प्रात्त ह्वाना 
कठिन दे। पर मनको वशमें करके निरन्तर साथन करनेसे 

यदद आत्मतत्त्वजान प्रास दे। सकता दे ।” 

संसारकर सब प्रकारक मु्तोंसि लेकर ब्क्षाक्र लाकतकके 
बड़ेंसेबड़े सुखकी भी अनित्य; शक्षणभद्भुर, मायिक और 
परिणामर्मे दुःबरूप समझकर उन सर्वे वराग्ययुक्त होकर 
अभ्यास करना चाहिये | वेद कहा हें 

तचयेह कमंचितो छोकः क्षीयते ए्वमेवामुत्र पुण्य- 
चितो छाोक: क्षीयते । 

अर्थात्‌ जिस प्रकार इस ऋ्ोकमें कृषि आदिद्वारा 
प्रात्त वस्तु अनित्य है, उसी प्रकार कर्मद्वारा स्वर्गाद छोककी 
प्राम्ति भो अनित्य है।! इसलिये ब्रुद्धिमान्‌ मनुष्यकों उचित 
हैं कि इदलोकिक एवं पारछोकिक सब प्रकारके सुखकी चाह 
छोड़कर एक नित्य परमानन्दधन वस्तुकी खोज करे | यह 
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नित्य सच्चिदानन्द्घन तत्व सर्वव्यापी, स्वरूप, सवंकालमें होते 
हुए भी इसका शान नहीं दोता और जो बल्तु अनित्य है 
उसकी प्रतीति होतो है| यद्द विलक्षण आश्रयेकी बात है । 
गीतामें कहां टै-- 

नासतों विद्यते भावों नाभायो विद्यते सनः | 

उभयोरपि दृष्टोइन्तस्वनयोम्तश्वद्शिभिः || 

(असत्‌ वस्तुका तो अस्तित्व नहीं ओर सतूका अभाव 

ही है-इस प्रकार इन दोनोंका तस्व ब्रिचारबान पुरुषोंद्वारा 
देखा गया है ।? मद्वस्तु किसे कहते ६ ! 

अविनाशि तु तद्िद्धि येन सर्वर्तिद ततम्‌ । 

विनाशमब्ययस्याययस न कश्रिस्कतुंमइंति ॥ 

'जो नाशगद्वित अर्थात्‌ सत्‌ हैं; तू उसका जान; जिसमे 
यद जगन्‌ व्याप्त है। इस अविनाशी सत्‌का नाश कोई भी 
नहीं कर सकता । ओर जितने भी पदाथ हें ये सत्र 
असत्‌ दें । 

बास्तवमें जो सूत्‌ वस्तु है उसकी प्रतीति नहीं होती 
और जिसकी प्रत्नीति होती ६ वह वास्तव्म ६ ही नहीं | इस 
बातकों जो यथार्थरूपमें जानता थे बढ़ी यथाथमे जाननेबाला 
हैं। गीताम कहा हैं-- 

कमंण्यकम यः परह्येदक्मणि च॑ कम यः | 

स बुद्धिमान्मनुष्येचु स युक्तः कृत्स्नकमेक्रत ४ 

अथांत्‌ कममय संसार-पृत्र-कलत्रांदि और जन, 
स्थन्ट, वृक्ष, पवतादि संसारकी सभी बस्तुए,, जो परिणामों 
परियतनशील ओर नाशवान्‌ हैं, अशानिर्योक्री दृष्टिम 
दी सत्रूप भासती हैं ओर अज्ञानी हो इनकी सत्ता मान: 
कर सुखी-दुखी होता है! जो पुरुष इनके मृलमे एक 
नित्य, सत; स्थायी सशज्चिटानन्दघन-तल्वका, जा कभी भी नाश 
नहीं हाता, जी एकरूप ह2ैं। अक्रिय हैं; अतएब अकम 
तत्च दें; देखता थे तथा इसी प्रकार एक सचिदानन्द: 
अक्रिय, अकम तत्वमें इस समस्त क्रियाशील जगत-कमकों 
अध्यस्त देग्वता है तथा यह भी देखता है कि इस सबको 
इन्द्रियोंद्वारा प्रतीतिमात्र होती है पर वास्तवर्मे वे हूं नहीं 
तथा जिनके द्वारा प्रतीत द्वीती है वे भी मायिक हू 
मायके काय ही मायामें बते रहे ई, मनुष्योमे वही 
बुद्धामान और सब करमोंकों करनेवाला है । कहा भी है: 


तस्ववित्त महाबाहो गुणकंविसागयोः । 
गुणा गुणेयु वर्तन्‍्त इति मत्या नग॑ सज्ते ॥ 





# थेदान्त-विखार # 
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अथांत है महाबाहों ! गुगविमाग और कमविभागके 
( त्रिगुणात्मक मायाके कायरूप पश्चमहाभूत और मन; 
बुद्धि, अहद्भार तथा पाँच शानेन्द्रियाँ और पॉच कमन्द्रियाँ 
और दब्दादि पाँच विषय, इन सबके समुदायका नाम गुण- 
विभाग है और इनकी परस्परकी चेष्टाओंका नाम कर्म- 
विभाग है ।) तक्त्कको जाननेबाला ज्ञानी पुरुष, सम्पूर्ण गुण 
युर्णोमें ही बत॑ते हैं, ऐसा मानकर आसक्त नहीं दोता । इस 
प्रकार क्रियाशील कमरूप जगतूके मुलमे अक्रिय, अकर्मरूप 
मश्विदानन्द अह्मका सत्यरूपसे और अक्रिय अकमंरूप 
ब्रक्षमं इस कममंसारक्ो अभित्यरूपसे जो देखता है वह 
मनुष्योम बुद्धिमान है, युक्त हे और सम्पूर्ण कर्मोको करने- 
ब्ात्य हैं | जगत्‌की यही अलोकिकता है--जो है वह प्रतीत 
नहं। होता और जो प्रतीत हाता हैं बद टैे नहीं | उस 
स.श्चदानन्द ब्रह्मकी जाननेवात्य उस सच्िदानन्द ब्रद्मसे 
भिन्न और काई नहीं । वह अपनी महिमामे पृर्ण है| वह 
एक ई । शास्त्रोद्वारा उसको जाननक जितने वचन हूँ वे सब 
उसका तटम्थ शान करानेके लिये हैं | साक्षात्‌ ज्ञान किर्न्ही 
गब्दोंसे नहीं है| सकता | मद्ामारत-युद्धके अन्तर एक समय 
राजा घृतराष्ट्र पृत्रपीत्रादिकि लाशजन्य दुःखसागरमें डूबे 
हुए. थ और परम व्याकुल थे | उस समय बिदुगजी मद्दाराज 
उनका अनेक प्रकारसे समझाने रूगे । पर जब उनका शोक 
दूर नहीं हुआ तब विदुरजीने स्वयं ब्रह्मशानी होते हुए, 
भी ध्रतराष्ट्रजीक चिश्वासके लिये ब्क्मानठ्ठ क्राष सनत्सुजात- 
का ध्याय किया और जब सनत्समुजात काष आये तब 
धूतराष्टजीन उनसे प्रश्न किया कि 'यदिदं झणोमि मृत्युहि 
नाम्ति'--बिदुरजी कद्दते थे कि मृत्यु नहीं हैं, क्या यह ठीक 
हैं ! यदि ऐसा ही हैं ता देवता ओर राक्षसगण तक मृत्युसे 
बचनेके लिये अनेक प्रयत करते हैं, इसमें क्‍या हेतु है? 
मनत्सुजातन उत्तर दिया-- प्रमादं ये मृत्युमई अवीमि' 
(में उमादका मृत्यु कद्दता हूँ )। अर्थात्‌ संसारकी सत्यता 
मानकर उसमे आसक्त होना ही प्रमाद हैँ और मुत्यु 
उसोके लिये है जा संसारम आसक्त हें; किस्तु जो संसारका 
असत्‌ जानता दें ओर उसके स्थानमे परमात्माकों देखता है) 
जैसा कि कहां है-- 

सम सर्वेचु. भूतेषु तिष्टन्त परमेइवरम्‌ । 

विनश्यत्स्यविनश्यन्त यः पद्यति स परश्यति # 

सम॑ पश्यन्‌ हि सर्वत्र समवस्थितमीश्ररम | 

न हिमस्त्थात्मनात्मा् ततो याति परों गतिस्‌ ॥ 


प्र 


अथाॉत्‌ “जो पुरुष नष्ट होते हुए सब चराचर भूतोंमें 
नाशरहित परमेश्वरको समभावसे स्थित देखता है, वही 
देखता है; क्योंकि वह पुरुष सबमभें समभावसे स्थित हुए. 
परमेश्वरको समान देखता हुआ अपने द्वारा आपको नष्ट 
नहीं करता अथात्‌ शरीरका नाश होनेसे अपनी आत्माका 
नाश नहीं मानता और इमीसे वह परम गतिकोों प्राप्त होता 
हे |? बह मुत्युको प्राप्त नहीं होता और उसके लिये मृत्यु नहीं 
है। इस तत्वका जानना ही अमर होनेका उपाय है| परल्नु 
इसका वर्णन बाणीसे नहीं हो सकता। सनत्सुजातने कहा-- 
न वेदानां वेदिता कश्चिदस्ति 
देचेन वेद न विदुन वेचम्‌। 
यो वेद वेद स थ॒ वेंद देये 
यो देंद्‌ वेच्य नस देंद सरयम्‌॥ 
अर्थात्‌ चारों वेदोंमेंसे कोई भी वेद उसे साश्षात्‌ 
जाननवाला नहीं है; क्योंकि वह अवाडमनसगोचर है; 
टसका वर्णन कोई केसे कर सकता है। संविद्रूप 
पग्मात्मा स्वयं ज्ञाता हैं; बद किसीका शेय नहीं दो सकता। 
जो कुछ जेय है वह प्रकाश्य है और श्ञाता प्रकाशक है | 
अतः वेद भी प्रकाइ्य हैं। और जो शेय (वंद्य ) है 
बह जाताकं केसे जान सकता है, ज्ञेय तो शेयकरों भी नहीं जान 
सकता । अर्थात वेच्से बच्च भी नहीं जाना जा सकता; तब 
उससे बेद ( ज्ञान ) रूप ब्रह्मका प्रत्यक्ष केसे होगा। जो व्यक्ति 
वेदरूप अह्कको जाननेवाल्य है यह सम्पूर्ण ज्षेयोकों अर्थात्‌ 
वेचोंका जानता है। इस ब्रद्मतत््वके जाननेबालेकी दृषटिमें 
जगत्‌ कुछ ओर ही हैं और जो इस तत्वसे अनभिज्ष है 
उसकी दृश्मि जगत्‌ कुछ और हैं-- 
था निशा सर्वभूतानां तस्थां जागति संयमी । 
यस्यां जाग्रति भूतानि सा निशा पर्यतो सुने: ॥ 
अर्थात्‌ 'सम्पूर्ण भूतप्राणियोंके लिये जो रात्रि है 
उस नित्य, शुद्ध, बोधसवरूप परमानन्दमें योगी पुरुष जागता 
है और जिस नाशवान्‌ क्षणमंगुर सांसारिक सुखमे सत्र 
प्राणी जागत हैं तत्वकों जाननेबाले मुनिके लिये वह रात्रि 
हैं ।' यद्द ओ ब्रद्मतत््वका जानना है वह केवल अन्योक्तिसे 
है, बास्तवम जाननेवाला शान और जानने योग्य वस्तुसे भिन्न 
नहीं रहता अथांत्‌ ज्ञाता; ज्ञान और शेयक्री यहाँ अभिन्नता 
हो जाती है। ऐसे ब्रह्मनिष्ठे दृदयम यह भावना नहीं 
होती कि मैं ब्रद्मको जाननेवाला हूं | ऐसी भावना यदि 
हो जाय तो उसमें यद बड़ा दोष आवेगा कि जीव शाता 
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और ब्रह्म शेय बन जायगा | यह प्रसिद्ध नियम है कि शाता 
महान्‌ द्दोता है ओर जेय अल्प द्वोता है, इस न्यायसे जीवकी 
महानता हो जाती है ओर ब्रद्मकी अल्पता हो जाती है | 
इसी दोषका निराकरण करते हुए श्रुति कद्दती है-- 

यदि मन्‍्यसे सुवेदेति दअ्मेवापि नूनम्‌ | त्वं वेस्थ 
ब्रह्मणो रूप॑ यदस्य स्व यद॒स्य देवेप्वथ नु मीमा*स्यमेव ते 
मनन्‍्ये विदितस | 


अर्थात्‌ यदि त्‌ ऐसा मानता है कि में अच्छी तरह 
जानता हूँ तो निश्चय ही नू ब्रह्मका थोड़ा-सा दी रूप 
जानता है। इसका जो रूप तू जानता हे ओर इसका जा 
रूप देवताओंमें विदित है ( वह भी अल्प ही हैं ), अतः 
तेरे लिये ब्रह्म विचारणीय ही है | 

यस्यथामत तसय मं मत यस्य न बंद सः | 

अविज्ञात॑ विजानतां विज्ञातमबिजानताम ॥ 

अर्थात्‌ ब्रह्म जिसको ज्ञात नहीं है उमीको जात है 
और जिसको ज्ञात हे वह उसे नहीं जानता; क्योंकि वह 
जाननेबालोका बिना जाना हुआ और न जाननेंबालोंका 
जाना हुआ है ( क्योंकि अन्य वस्तुओंके समान दृश्य 
न होनेसे यह विषयरूपसे नहीं जाना जा सकता ) | 

इस प्रकार ब्रह्मनिष्ठकी दृष्टि अलोंकिक कहीं गयी हे । 
क्योंकि यह तत्व भी अलछोकिक ही है-- 

सआाइचयवशध्पश्यति कश्चिदेन- 

साश्रथवद्धदलि तथव चान्यः | 


# अविद्यया झस्‍्युं तीर््थाँ विधयाउम्तमइनलते # 
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अाश्ययवश्ञनसन्थ: श्णोति 
श्रुत्वाप्येन बेंद न सेव कश्चित्‌ ॥ 

अर्थात्‌ कोई ( मद्दापुरुष ) ही इस आत्माकों आश्रयंकी 
ज्यों दखता है और बेसे ही दूसरा कोई ( मद्दापुरुप ) ही 
आश्रयंकी ज्यों (इसके तत््वको ) कहता है और दूसरा 
(कोई दी) इस आत्माको आश्रयंकरी ज्यों सुनता 
हे ओर कोई-को३ सुनकर भी इस आत्माकों नहीं जानता ! 
वेदान्तशाम्त्र इसीका प्रतिपादन करते हैं और यह स्थिति 
दाब्दोंक ज्ञानमात्रसे नहीं हांती बल्कि वैराग्ययुक्त अमभ्यास- 
सापेक्ष हे | संसारके समम्त पदार्थासे ममताका दृढाकर, शरीर, 
इन्द्रिय, मन; बुद्धि आदिके प्रति अहंकारका अभाव करके, एक 
मश्चिदानन्द्धन परमास्मासे भिन्न कुछ नहीं हैं; ऐसा समझकर 
उमीमें अपनी सत्ताकों लीन करके अभ्यास करें | जैसे कहा है- 

नान्‍्य गुणेम्यः कतोरं यदा द्रष्टानुपश्यति । 

गुणेभ्यश्व पर॑ वेकज्षि मद्भावं सो5घिगच्छति ॥ 

अर्थात्‌ जिस कारूमे द्रष्टा तीनों गु्णेके लिबा अन्य 
किसीकी कता नहीं देखता अथांत्‌ गुण ही गुणोंमें बनते हू 
ऐसा देग्बता € और तीनों गुणोसे अति परे सच्िदानन्दघन- 
म्वरूप मुझ परमात्माकों तस्वसे जानता £ उस काम बह 
पुरुष भरें स्वरूपको प्राप्त होता दें | 

वदान्तविषय अत्यन्त गहन है | इसमें मनन और 
निदिध्यासनकी विशेष आवश्यकता दे । विस्तारभयसे लेख यही 
समात किया जाता हैं | पाठकंगण त्रुटिमाजना करें | 
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कृमेतत्तत 


( लखक--पं० श्रीझावग्मछजी शर्मा ) 


जीव कर्मोके बस्चनमे बचा हुआ है | बास्तवरम जीवकी 
क्रमान्नतिके मा्गमें सहायक उसके अपन ही कम हैं | 
कर्म के तीन भेद हैं--(१ ) सश्चित (२) क्रियमाण और 
(३ ) प्रारव्ध | जन्मान्तरमें किये हुए कर्मोक समृहका 
सश्चित कम कहा जाता है | आगे भागनको जा 
कम वर्तमानमें किये जाते हैं, उनका नाम क्रियमाण कम है । 
जीवक जनन्‍्मान्तरमे कृत ( सज्वित ) कर्मोमेसे जितना भाग 
इस जन्मके ल्यिे छेटकर आरम्भ हा जाता है--बह प्रारन्ध 
है । दूमरे शब्दोंमें यो क॒द्टा जा सकता है कि इस जन्मके 
लिये जिस कर्मभागका प्रारम्भ हो गया वह प्रारब्च कहाता 
है| प्रारब्धका भोग जीवका भुगतना द्वो पड़ता है। सद्वित 
कम चाह कितने ही बड़े प्वतके समान हों) शान प्राप्त 
हंनपर ज्ञानाभिमें दग्घ हो जाते हूँ | प्रारब्ध कर्म वर्तमान 


दरीरक रहनेतक रहते हैं। रहा क्रियमाण कम--इस 
सम्बन्धस दाम्ब्रका आदेश यहां हँं कि स्वाथबुड्धिसे काई 
कम नहीं करना चाहितब । यह मोदी बात आत्मकल्थाणकी 
भावनासे स्मरण रखनी चाहिये कि सांसारिक अभिलापाओं- 
का लेकर कम करना ही बन्धनरूप है। यथा-- 

आद्वाया ये दासास्ते दासा: सर्वलोकस्य । 

आशा! येषां दासी तेषां दासायते छोक: )! 

अर्थात्‌ जा आश्ाके दास हैं, वे सब ( लोक ) के दास 
हैं ओर आशा जिनकी दासी हैं, सब उनके दास-८ 
आज्ञानुवर्तीक ममान दवा जाते हें । आद्याए किंवा 
अभिलाषाए भांसारिक स्वाथबुद्धिसे द्ानी हं | बस्तुतः 

स्वाथ द्वरीरमें आत्मबुद्धि करनेसे आता है और शरीरमें 

आत्मबुद्धि होनेका कारण अविवेक हैं। इसलिये विवेकपूर्वक 
कर्म करने चाहिये | 


श्रांतिभामाण्यविचार 


( झेखक-म्वामी श्रीकृष्णानन्दजी महाराज ) 


यसय निःश्चसितं बेदा यो वेदेभ्यो खिल जगत । 

मिममे तमह वन्दे विद्यातीरथमहेश्वरम ॥ 

इस ीककों भाष्यकार श्रीसायणाचायंजीने अपने 
ऋग्वेदभाष्य नामक जगत्प्रमिद्ध प्रन्थके प्रत्येक अध्यायके 
प्रारम्ममें मंगलाचरणरूपसे लिखा है। इसका अर्थ है-- 
(जिनके निःश्वाससे वेदोंक़ी उर्त्पत्ति हुई है और जिन्होंने 
वेदोंके द्वारा सम्पूण विश्वको रचा है, उन समस्त विद्याओंके 
धाम श्रीमदेश्वर्की में वन्दना करता हूँ।” ऐसे ही बृहदा- 
ग्प्यकापनिषदमें एक मन्त्र आता दै-- 

अस्य महतो भूतस्थ नि:इवसितमेतशआर्ग्वेदो बजुर्वेद 
संजय / डर 2४ किक |; 

इसमे वेदोंका परबह्मका निःव्वासरूप बतलाया 
गया हूँ । स्थात्‌ इसी अ्ृतिके आधारपर भाष्यकारन 
उपयुक कोककी रचना की हो। अतः इससे सिद्ध होता दे कि 
जम श्वासोच्छवासकी क्रिया जीव-जीवनका बोध कराती है, 
उस ही बेद परब्रद्यकी सत्ताकों बतलाते हूँ । इसके अलावा 
वेदोंसे ही इबलोइ और परलोकके समग्र सुखोंकों प्राप्त 
करन एवं समाजका चारण-पापण तथा उसको उन्नत बनाने 
आदिका ज्ञान प्रात द्वोता है; इर्सालिये उनकों अखिल 
तगनका उत्पादक क॒द्दा गया है । 


युगारम्ममे वेदोंने ही संसारके मनुष्यमात्रका मनुष्यत्व- 
की प्राप्ति करानेका पथ बतलाया था| और वर्तमान तथा 
भवत्िष्यकालमें भी मानवसमाजकों पृणताक्ी ओर ले जाने- 
के लिये एकमात्र वेद ही सोपानम्वरूप हैं | स्मृति, पुराण 
आदि सब शास्त्रीय प्रन्थीमें वर्दोको मुख्य प्रमाणरूप माना 
गया है । भगवान्‌ मनुने तो वेदोंको सब ध्मांकी जड़ बत- 
वाया है #। इस संसारम जितने भी धर्मंग्रन्थ उपलब्ध हैं; 
उन समस्त धर्मंप्रस्थंसि वेद प्राचीन तथा श्रेष्ठतम हैं। हमारे 
मम्त्रदरश् महर्षियान अशेष क्लेशोंकोी सहकर परमेश्वरके निः- 
श्रासरूप वेदोंका अनुभव किया और फिर निःस्वाथमावसे 
प्राणिमात्रके कल्याणार्थ उन्हें जगतकों प्रदान कर दिया | 
वदक्रे सम्पूर्ण मन्त्र सष्टिनियमोंके पूर्ण अनुकूल हैं, अतएव 
वे मनुष्यमात्रके लिये मंगलदायक हें । 


# वेदोइखिलो धर्ममूलम्‌। ( मनु० २।६ ) 


वर्तमान समयमें चार वेद उपलब्ध हैं--ऋग्वेद, 
यजुबेंद, सामवेद और अथर्ववद । किन्तु शास्त्रोने अनन्त वेद 
माने है#। 

चरणव्यूद नामक प्रन्थमें वंदोंकी अनेक शाखाओंका 
वर्णन है। और भद्दाभाषप्यकार भगवान्‌ पतश्ञलिके कथना- 
नुसार पहले यजुबंदकी १०१, सामवेदकी १०००, ऋग्वेद - 
की १५ ओर अथवंबंदकी ९ शाखाएँ थीं।, जिनमें अब 
केवल आउठ-दस शाखाएँ ही दृष्टिगोचर होती हैं। कतिपय 
शाख्त्रकारोंने वेदोंके तीन ही विभाग बतलछाये हैं। महर्षि 
जमिनिने अपने पूवरमीमांता नामक प्रन्थम लिखा है कि 
जिन मन्त्रोंकी अथावीन पादव्यवम्धा हो उनकों ऋग्वेद, 
जिन मन्त्रोंका गान किया जाता हो उनको सामवेद और 
बाकीकों यजुध्द जानना चाहिये | । अथांत्‌ उन्होंने अथवं- 
वदके मन्त्रोंका ऋक) साम ओर यजुः्में ही अन्तर्भाव कर 
दिया हैं। इससे यह अवगत होता है कि जबतक 
व्यासभगवानने वेदोंक्र चार विभाग नहीं किये तबतक तीन 
विभाग ही माने जाते थे ! इस बातकी सिद्धि निम्नलिखित 

ब्राह्मण ओर स्मृतिग्रस्थोंके प्रमाणोंसे भी हो रही है--- 
तभ्यम्तप्ते भ्यस्रयो वेदा अजायम्ताभकऋ ग्वेंदों वायोयजुवेंद: 
सूर्यात्सामवेद: । (दन० हा० £१।४।२। १ ) 
ऋग्वेद एवापझेरजआयत यजुर्वदों वायोः: सामषे दः आदित्यात । 
( एन० ब्रा० ५१३२ ) 


अभिवायुरविभ्यस्तु त्रय॑ ब्रह्म सनातनम्‌ । 
दुदोह यशसिद्धपर्थंरग्यजुःसामलक्षणम्‌ ॥ 
(मनु ० १।२३ ) 


'अविचया मां सोमपाः पूतपापाः! (गीता ९। २० ) 


अतः यह निश्चित बात दे कि संदहिताओंका विभाग 
होनेके पहले अथबंबंदके मन्त्र प्रथक नहीं माने जाते थ 


तथा ब्राह्मगगभागक्रों भी वेदाके अन्तगत ही माना जाता 


+ अनन्ता दे वेश: । ( त०ण्जा० ३।१७। ११) 
+ एकशतमध्वयुशाखा:  सहस्तवस्मा सामवेद: 
बहवृच्यम्‌ नवधाथर्ंणो वेद:। ( परातझलभ्ााष्य ) 
* तेषासृग्यत्रार्थथशेन प[दव्यवस्था। “यौतिषु सामाख्या 


शेदे यज्जञुःशब्द: ( पू० मी० २।१ | ३५--१७ ) 


एकॉब्शति 


जद 


# अविद्यया सत्युं तीत्याँ घिचयाउरतमइनुते # 
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था # । महर्षि जेमिनिने मन्त्र और ब्राह्मणकी व्याख्या करते 
हुए लिखा है कि “जो प्रेरक वचन हैं, वे मन्त्र और शेष 
वचन बआह्ण हैं |। अतः पीछे चलकर मन्त्रसंग्रहका 
नाम 'संहिता' और इतर वेदभागकी “ब्राह्मण” संशा 
प्रचलित हुईं | 
'ब्राप्ण! शब्द “ब्रह्म के आधारपर बना है। “ब्रह्म! दब्द के 
अर्थ हैं--स्तति, ऋचा, बल और वेद | इनमेंसे यहाँ त्रह्मका 
वेद अथ ही ग्रहण किया गया है और इस तरह ब्राह्मण-भाग 
उसे कहते हैँ जिसमें वेदिक क्रिया, साधन तथा नियमादिका 
विवेचन दो | ब्राह्मणभागके उत्तरभागकों आरण्यक”ः और 
आरण्यकके अन्तभागकों 'उपनिपद्‌” कहते हैँ | समित्पाणि 
शिष्यने उपनिषदके दो अथ किये हैं--(१) श्रोजिय अह्मनिष्ठ 
गुरुकी सन्निधिमें वेठकर प्राप्त क्रिया जनेवाला ज्ञान और 
(२) वेदों तत्तोंका अन्त ( निश्चय ) करानवाले शास्त्र । 
इसी दूमरे अथके अनुसार उपनिषदोंको विदान्त” की संज्ञा 
मिल्टी है| इसके अतिरिक्त संहिता, आह्मण, आरण्यक आदि 
सबके अन्तका भाग होनेके कारण कर्ंकाण्ड और उपासना- 
काण्डके पश्चात्‌ उपनिषरदोंका ज्ञान दिया जाता है; इसलिये 
भी उन्हें 'वदान्त' कहा जाता है । शाम्त्रेम अनेक स्थलोपर 
उपनिषदौको वेदोंका :उत्तमांय ( सिर ) कड़ा गया है, इससे 
सिद्ध होता है कि वेदान्त नेदसे प्रथक नहीं हैं, प्रत्युत दानों- 
में अभेद हे । 
बेंद या वदाम्तकों श्रुति भी कहां गया है / | अनक 
नोंको यह कबन्‍्यना हे कि प्राचीन कालमें लेखनकला 
नहा थी, अनः जनममाजम सदगुरुओंक द्वारा परम्परागत 
बेद सुन जाते थ | सुतर्ग उनको श्रतिकी संज्ञा दे दी गयी। 
किन्तु यह कल्पना प्रणे सत्य नहीं जान पड़ती। क्योंकि 
एसा काइई प्रमाण नहीं मिलता जिससे देदकार.मे लेखन 
कत्ठाकां अनस्तित्व सिद्ध होता हा । बह्कि इसके विपरीत 
ब्रदकाठम लेखनकला थरी--ऐसा माननेक अनेक कारण हैं । 
ऋग्वेदक निम्नल्ि,खत मन्त्रोंकों देग्वियें--- 
समुद्रे न श्रवस्यवः । 
समुद्र न संचरण सनिषथ्यवः | (१ | “६ 
समुद्रत्य पन्चन्नाद्गस्य पारे त्रिभी रयेः शतपद्धिः पठववे: | 
ह है बे. 


(१! ४८! ३) 


: | ४) 


# मन्त्रआह्मगयावदनामधेयम्‌ ; (आप ०७ परि० १! १8३ ) 
+ नशच्चोदकेषु मन्त्राख्या ” “शेषे आद्णशब्द:' 
(पृ० मी० २।१। ३२, ३३) 


तु वेदों बिशेय: !? ( मनु० २। १०) 


इतमश्मस्मयीनां पुरसिन्द्रो स्यास्यत्‌ | (४।३० ।२०) 


शतसुजिमिसलमभिदुतेरधाल पूर्भी रक्षता सरुतो यसावत । 
( १। १६६ । ८ ) 
पूमिरायसीभिः । (१।७५८।८ ) 
पूस्तरिरायसीभिनि पाहि। (७। ३ । ७) 


इन मन्त्रोंद्रारा यह पता चलता है कि वेदकालीन युग- 
में समुद्रमार्गसे दूर-दूर देशोतक नौकाएँ जाती थीं, बड़े- 
बड़े परिमागमें माल भेजनेके लिये सो-सौ चक्रोबाली नोकाओंका 
उपयोग द्वोता था, पत्थर और लछोहेके बने हुए सैकड़ों नगर 
ये तथा कुछ नगर इतने बड़े थे कि उनमें प्रवेश करनेक 
सैकड़ों मांग थे। अथवंबेदके तीसरे काण्डके पद्द्रहवें सूक्त- 
भी व्यापारविपवक कतिपय मन्त्रोंका उल्लेख है, जिसमे 
दग्-दर देशोंसे व्यापार करनेकी बात सिद्ध होती हैं ' 
ऋग्वेदके ४! २। ८ में मन्त्रसे विदित होता है कि वेदकाटीन 
युगमें लोग अपनी-अपनी साम्पत्तिक अबम्थाका प्रदशन 
करनेके लिये घोड़ोंकों स्वर्णनिर्मित अछड्भारों और मोतियों- 
की मातलाओंसे सजाते थे | इसके अतिरक्त तत्कालीन समाज- 
में अनेक प्रकारकी कराएं उन्नतिके शिखरपर पहुंची हुई 
थीं: सब लोग सुमभ्य, सदाचारी और विद्वान थे, जिसका 
पाश्चात्यप्रदेशवासियोंने भी स्वीकार किया है। अतः अब 
सुबिश पाठक विचार कर सकते हें कि जिस युग समाजरा 
सर्वाज्ञीण उन्नात हुई हो, उस युगमें लेखनकत्शका अभाव 
कसे हा सकता 7 ? 

और, परम्परागत सुन जानेके कारण दी यदि बेदोंक! 
श्रुति कहा जाय तो मन्वादि स्मृतियोंकों भी श्रुति कटना 
चाहिये | किन्तु ऐसी बात नहीं हां सकती, अतः यह कारण 
पूण सन्‍य नहीं है । सत्य कारण यही प्रर्तीत होता दे कि 
महर्षि योंकी ध्यानावस्थामें ठबी शब्द सुनायी देते थे और 
उन्हीं देवों शब्दोंकी उन्होंने 'वद! कहां एवं मस्तक 
प्रत्यक्ष अवण होनेके कारण उनको “श्रुति! की संशा दीं। 
क्योंकि मन्त्रद्रश ऋषियोंकी उनकी तपस्थाके अटसे श्रुनि- 
मन्त्रोंकी स्फूति स्व्य होती थी। महर्षि याशवल्क्यने सता 
पासनाद्वारा शुक्लयजुःसमहिताके मनन्‍्त्रोंकों प्राप्त किया था 
जिसको उनके गुरु या अन्य पूर्वकालीन महषिंगण नहें' 
जानते थे और इतराक्े पुत्रोनि भी 'ऐतरेय ब्राक्षण का 
इसी प्रकार पाया था। निरुक्तकारने कहां है-- 


तथदेनांसपस्यमानान्‌ू.. जहा स्वयस्भवभ्यानपत | 
तदपीणारुषित्विसिति विज्ञायसे । 


# श्रतिभामाण्यधिचार # 
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'स्वयम्भू ब्रह्म ( बेद ) समाधिमश्थ ऋषियोंके अन्तरमें 
ही प्रकाशित हुए और इसीमें ऋषियोंका ऋषित्व दे ।? 
शास्त्रकारोंने ऋषियों और मुनियोंक्री शक्तिमें मदृदन्तर माना 
हैं । ऋषियोंकों मन्त्रद्र्ट और मुनिर्योकों उनका अनुगाभी 
कद्दा गया है | श्रीमद्धगवद्गीतामें तो महर्षि, देवधि, सिद्ध, 
मुनि आदिका वर्णन स्पष्टरूपसे प्थक-प्रथक्‌ किया गया है-- 


आहुस्घवास्थयः सर्वे. देवषिनॉरद्सथा । 
(£० | १३ ) 
महर्षीणां रूगुरहम । ( १० । २५) 
देवर्धीणां च नारद: । (१०। २६ ) 
मुनीनामप्यई ब्यासः । (१०। ३७) 


इन बचनोके आधारपर दाम्त्रीय मयादानुसार विचार 
करनेसे यह लक्ष्यम आ जाता है कि ऋषियुगम सर्वप्रथम 
प्रायः ऋषिगण ही भूमण्डलपर आते थं। उसके पश्चात्‌ 
मुनियोने अपन युगमे ऋषिप्रदन ज्ञानानुसार स्मृतिग्रन्थ 
तैयार किये । किन्तु किसी भी सुनिने अपनी ऊकु.तकोा “श्रुति! 
नहीं कद्ठा | अतः इससे यह प्रतीन द्वाता है कि मुनियोंने 
ऋषियोंक अंदर अचिस्त्य शक्ति मानी दे। इस सम्बन्धमें 
यासक्रमुनि 'करचा5लरे परमे व्यासन/--इस मन्त्रकी 
निरु क्तमे लिखते दूँ - 

मनुष्या वा कषिफ्टकामस्थु देवानशुवन्‌ को न ऋषि- 
भविष्यतीति । तेभ्य एतं तकम॒षि प्रायस्छन्‌ मन्त्रार्थ- 
जिन्त्र भ्यूह मम्यूदम्‌, तस्माथ रेव कि च नानू बानो अभ्युहति, 
आप तद्धवति । ' 

अथांत्‌ ऋषियुगक्ी समा दानेपर मनुष्योंने 
दवताओंसे पूछा कि (अभीतक ता मदषिछोग हमलोगोंका 
धमतत्त समझाते थ, अब इमारे क्राप कोन होंगे ?” इसपर 
दवताओंन उत्तर दिया कि 'हम तुम्दें त्कऋषि ( मुनि ) 
प्रदान करते हैँ । इनके आशभ्रयर्म तुमछाग मन्त्रोंका चिन्तन 
केग्ना । अतः मुनियुगक आरम्मसे बिद्वान्‌ तथा तएस्‍्वी 
वदज जो कुछ विचार करते आये दें, उन्हीं विचारोंका 
'आप॑! माना जाता है । अस्तु । 

तकक्रपियोंने इस बातका पूरी तरहसे प्रतिपादन किया 
है कि सम्पूर्ण श्रुतियोंका उद्देश्य मनुष्यक्रा आत्यन्तिक 
कत्याणकी प्राप्ति कराना हैं । इस परम पुरुषाथक्री सिद्धि 
विचार, संवेदना और कतृत्य, इन तीनों मानस झक्तियोंके 
आत्यन्तिक विकाससे ही होती हैं । और टन त्रिविध मानस 
शक्तयोंका बिकास क्रमसे शान, भक्ति और कमंद्वारा होता 


५७५३ 








सिन्‍मा+ जी. आता अगर -#-...#वय.आ- 2.3 ०. ०७. ५... अमन... >म-पन री तह यही #ढ2१३ फल न हरी आर“ पा न्‍ंन्‍मक, 


है। इन्हीं तीनों साधनोंके बिवेचनसे बेदोमें त्रिविधता 
अथवा त्रिमार्गत्वकी प्रतीति होती है | शान, भक्ति और 
कर्मके विभागोंकों ही क्रमशः ज्ञानकाण्ड, उपासनाकाण्ड 
ओर कमकाण्ड कद्दते हैं । इनमेंसे विशेषतः कर्मकाण्डका 
वर्णन मन्त्रमाग ( संहिता ) में और उपासना तथा तत्त्वशान- 
का विवेचन ब्राह्मणमागमें किया गया है । 


शाख््रकारोंन जनताका बांध करानेके लिये जिस तरह 
वेदोके चार विभाग किये हैं, उसी तरह मनुष्योंक्री मानसिक 
स्थितिके अनुसार उनके भी चार विभाग किये हैं--पामर, 
विपयी, मुमुक्षु ओर मुक्त | इनमेंसे इस भूमण्डलपर सब 
कालमें पामर लोगोंकी ही संख्या अधिक रहतो हैं। अतः 
ऐसे लागॉोकी स्वच्छन्द कवृत्तियोंपर अंकुश छूगाकर उनको 
श्रद्धावानू ओर नीतिवान्‌ बनानेंके लिये आपातरमणीय 
कमकाण्ड प्रवर्तित किया गया | जब कमकाण्डकी 
आज्ञाओंका पालन करके मनुष्य श्रद्धा तथा सदाचारसम्पन्न 
बन जाता हैं, तब वह पामरकोटिसे उन्नत होकर विपयो- 
काटिम॑ प्रवेश करता है। तदनन्तर उसको उच्च स्तरके ऐहिक 
भोग ओर पारन्दीकिक सुस्रकी आकाह्डा होती है, जिससे 
ह कमंकाण्डके साथ-साथ उपासनाकाण्डकी आज्ञाओंका 
पालन करनेके लिये प्रयक्ष करने लगता है । वह बार-बार 
इन्द्रियदमन और मनानिग्रह्मार्थ जप, तप, त्रत आदि कर्मोंमे 
प्रत्त होता हैं। फहतः एक दिन उसके अन्तःकरणके 
मलविक्षेपफा नाश द्वों जाता हे तथा उसको संसारके 
दुःसम्पाद्य विषयोंसे उपरामता आ जाती हैं । किन्तु उस 
समय भी वह चाइता है कि उसके अशेप क्लेशोंका 
आत्यन्तिक विनाश होकर उसको अविचल परमानन्दकी 
प्रास्त हो | बस; इसके लिये वह जिज्ञासु ( मुमुक्षु ) होकर 
बदोके ज्ञानकाण्डरूपी उपनिपदोका श्रवण-मनन करने लगता 
६ आर ऐसा करते-करते अन्तमें उसको ब्द्मात्मेक्यशानकी 
प्राप्त हो जाती है तथा वह जन्म-मरणके बन्धनसे विमुक्त 
हा जाता हे । इस रीतिसे सामान्य जनता आरम्भमें 
कमकाण्ड, पश्चात्‌ उपासनाकाण्ड और अन्‍्तर्म ज्ञानकाण्डका 
आशभअय लेती हूँ । अतः इस कारण भी कमकाण्डको पहला, 
उपासनाकाण्डको दूसरा ओर ज्ञानकराण्डकों अन्तिम अथवा 
'ेदान्त' कद्दा जाता हैं | 


प्रत्येक विचारशील मनुष्य यह चाहता द कि उस्षकी 
बिचारशक्तिका प्रवाह सुयाग्य पथसे प्रवाहित होता रहे | 
एतदर्थ उसको श्रतक्रे ज्ञानकाण्डका अभ्यास करना 


पज्ण८ 
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आवश्यक है। श्रुति हमारी सनातन संस्कृतिके इतिहास और 
प्राणिमात्रके अभ्युदय तथा निःश्रेयसके साधनोंकों बतलाने- 
वाल्ठी है। जबतक श्रुतिमगवतीका शअश्रद्धापूर्वक्त पठन-पाठन 
नहीं दोगा, तबतक तस्यज्ञानके सत्यासत्य सिद्धान्तोंका निणय 
कदापि न हो सकेगा | 


मंहिताके अनेक रहस्पपूर्ण मम्त्रोंका विवेचन ब्रह्मज्ञान- 
की मीमांसा करनेवाले उपनिषदोंमें किया गया है । एवं 
भिन्न-भिन्न आचार्यान स्मति ओर भाष्यप्रन्थोंमे उसके 
कतिपय मभन्त्रोंका तालयोर्थ अपने-अपने सिद्धान्तानुरूप 
किया है| साथ ही अन्य सभी शास्त्रकारोंने मी उसी मूल 
शास्ँ्रक'ं चचनोंको प्रमाणरूपसे उद्भुत करके अपने-अपने 
अथाकी पुष्टि को है| एसी स्थितिमें जिनको संहिताका साक्षात्‌ 
परिचय न होगा, वे अनेक मतवादोंमेंसे अपने यॉग्य सत्याथ- 
प्रतिपांदक मतवाद चुननेमें असमथ होंगे। मत्यसिद्धान्तके 
नि्णयमें उनकी मनोब्रत्ति कुण्ठित हो जायगी और वे सद्वस्तु- 
के सड्डलनसे वच्चित ही रह जायगे ! 

आजकल अनेक आस्तिक कहलानेवाले विद्वानोंकों भी 
कुतकंके आश्रयसे यह श्रम है रहा है कि तत्त्वशानक्री प्राप्ति- 
के लिये श्रुतके अध्ययनकी कोई आवश्यकता नहीं है | 
कितने ही विपरीत भावनावाले विद्वानोंका तो यहाँतिक 
कहना हे कि बअ्ह्मययूतनकार बादरायण तथा मनु आदि 
स्मातिकारोंने ब्रह्की मीमांसा करते समय अपनी निर्भय 
तथा स्वतन्त्र विचार्सरणिकों भश्रुतिक बाझसे परतन्त्र बना 
दिया । अर्थात्‌ उन्हें ब्रद्यकी मीमांसा श्रुतिप्रमाणको 
छोड़कर अपनी युक्तिक आधाग्पर करनी चाहिये थी | 
जनताको श्रुतिकी परतन्त्रतामें न जकड़कर युक्तिद्वारा 
दी धमका बोध कराना चाहिये था | किन्तु ऐसे 
ताकिकॉमे मेरी प्रार्थना हैं कि यदि थे इस व्रिपयपर शान्तिक 
साथ बिचार करेंगे ता उनके उपयुक्त क्षमी तक श्रमपूर्ण 
जचंगे। क्योंकि श्रति प्राचीनतम धम्रग्रन्थ हें; उसका एक 
भी वचन युक्त अथवा अनुभवके विरुद्ध नहीं है । श्रतिके 
द्वारा प्रत्यसे भी पृवकाठके मानवसमाजकी परिस्थितिका 
दिग्दशन दाता है तथा उसमें आध्यात्मिक कल्याणके साधन 
ओर नियमोंका अनुभवपूर्ण वर्णन मिलता है! श्रतिकी 
अपक्षा आध्यात्मिक विपयोका सुविस्तत विवचन संसारके 
किसी भी धमग्रन्थम नहीं है और न आगे ही होनेकी आशा 

इसीलिये हमारे पूबर्जोने अपनी प्राचीन संस्कृतिकी 
परम्पराको कायम रखनेके लिये अ्तिकों मुख्य प्रमाण माना 


# अविद्यया झुत्युं तीत्यों विधयाउस्तमइनुते # 








है। और इसीलिये उन्होंने श्रद्धापूर्ण' शास्त्रीय ढंगसे 


श्रुतियोंका नित्य स्वाध्याय करते रहनेकी आजा दी है । 


श्रुतिप्रामाण्यकी स्वीकार करनेके साथ-साथ इन चार 
बातोंको भी स्वीकार करना होंगा--वेद अनन्त हैं; वेद 
सम्पूर्ण धर्मोके मूल हैं, बेद मन्त्रद्रश्ट महृर्षियोंके अनुभवमे 
आते हैं ओर वेदवचनोंमें पारस्परिक कोई विरोध नहीं है । इन 
चार बातोंको स्वीकार करना ही वैदिक वाडमयका मूल है। और 
इस श्रद्धारूप मूलकी सुदृढ़ताके कारण ही वैदिक वाडमयकी 
झाखाएँ अत्यन्त विस्तृत और पल्तवित हुई हैं | यदि प्राचीन 
महपियोंने इन चार बातोंका अर्थात्‌ श्रुतिप्रामाण्यका परित्याग 
करके केबल युक्तिबादका आश्रय लिया द्वोता तो आग- 
संस्कृति इतने दीघकालतक कदापि न टिकी होती । ओर 
उसकी अबतक क्या ग्थिति हुई इं।तती, इस बातकी कब्यनः 
यूरोपके प्राचीन इतिहासपर दृष्टिपात करनेसे है! जायगी। 

प्राचीनकालमे आय लोगोंने यूरोपके देशोंमें जाऋर 
वर्दोका प्रचाग किया था | ग्रीकदेशके प्राचीन साहित्य 
वेदोंकि उदात्त-अनुदात्त स्वरोके समान स्वस्भेदका नियम 
था, जिससे सिद्ध होता है कि वहापर बेदोंकी कतिपय 
शाखाएं थां। परन्तु उस देदाक निवासियोंने युक्तिवादक 
बस्ड़ेम॑ पड़कर अपने प्राचीन तत्त्वशञानपूर्ण वाहमयका 
परित्याग कर दिया और अपनो मनोवृत्तियोंक्रा श्रद्धारहित 
एयं स्वच्छन्द बना लिया । फलतः थे सत्यसिद्धान्तस 
नितरां बिमुस्ब हे। गये तथा ग्रीक और रोमनसमाजक 
समुन्नत सनातनधमंका लोप हो गया | अब वहॉपर मनग़्नत 
गैलीसे #श्वरपृजा होती है और सारा समाज वास्तविक 
घर्मसे विमुस्र हाकर ब्ेतरह सन्‍्नापित हो रहा है । वहाँका 
नीति। रीति ओर स्थिति आमुरीमावापन्न हाकर सार 
समाजका अद्यान्तिकी आगमे जला रही है । 

इसी तरह यदि इस आयावतसे भी श्रतिप्रामाण्य उड्ा 
दिया गया हाता ता आज हमलाग स्वार्थी, संद्वारक और 
पिशाच बन गये हाते। हमारे यहाँक़ वेदानुयांयी आचायान 
यद्यपि विभिन्न-विभिन्न विचारोंका प्रतिपादन किया है तथा 
सभीने वेदोम पृण आदरस्ब॒ुरद्धि सकी हे । ओर इसी कार! 
उनको सत्यान्वेषणमें निभयताप्रवक प्रगति प्रास हुई हैँ। द/ 
जैन, बौद्ध आदि कतिपय सम्प्रदायोम श्रतिमाताका परित्या« 
अवश्य किया गया है ओर अपने मतावलम्बियोंम स्वनिर्मित 
प्रन्थोंका प्रचार करके उनको अपने पथका परथिक बनानेंके 
लिये भगीरथ प्रयक्ष किया गया है; किन्तु ऐसे सम्परदायोका 





# श्रुतिप्रामाण्यवियार # 


पुर, 
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भारतमें कितनी सफलता मिली | सभी विचारशील सजन 
इस बातको अपनी निष्पक्ष बुद्धेसि समझ सकते हूँ कि ऐसे 
सम्प्रदायोकरे कितने ही सिद्धान्त सट्टिनियमोंसे पतिकूछ होनक 
कारण श्रम-प्रमादवश हवा हो गये और उनकी सामाजिक 
मर्यादाका भी हास हा गया | 

इन सम्प्रदायवादियोने एक ओर यदि श्रुतिभगवती- 
की अवद्देलना करनेका दुःसाहस किया तो दूमरी ओर 
स्मृतिकारोंने भ्रद्धांक साथ स्मृतिग्रन्थ तेयार किये, जिनमें 
उन्हींने श्रुतिके आदेशोका बिपयानक्रमस वर्गीकरण करके 
उनकी मविम्तर व्याख्या की | इन्हीं स्मृतिप्रस्थोक्रे सहारे 
हमारी सनातन आयसंस्कृत आजतक अपने स्थानपर टिकी 
हुई है और इन्हीकी सहायतासे श्रुतमन्त्रोंका तात्य्याथ 
जाना जाना है । यदि इन धमंशास्त्रोंकी रचना न की गयी 
दोती तो आज अनेक श्रुतिवचनोंका तात्पयाॉर्थ दुर्बोध 
हो गया होता और बेदिक तत्वज्ञानकों मूल पीढिका 
भी लम्त है गयी होती | इसके अतिरिक्त स्मृतिभन्थोंसे 
सामाजक नियन्त्रण भी द्वाता आया है | इन्ही धमग्रन्थोंकि 
द्वारा भाग्सके प्रगतिशील मानवसमाजका श्रीतघमंकी रूप- 
रेग्याका सदेव साक्षात्कार हुआ दे एवं वेदिक बाइमयकी 
स्मृति बनी रही है। इसी कारण धर्मशास्तरोंकों 'स्मृति' 
संज्ञा दी गयी है । अस्नु, स्मतिकारोंन धमशास्त्रों अथवा 
स्मृतिग्रन्थोंकी रचना करके भारतकी प्राचीन कृति, नीति, 
मति, स्थिति आदिकी कितनी रक्षा की है और उससे 
भारतीय समाजका कितना बड़ा हित हुआ है, इसकी विवेकी 
महानभाव सहज ही समझ सकते हैं | 

वेदिक ज्ञानकाण्ड ( वेदान्त ) का एकमात्र लक्ष्य 
मत्यान्वेषण है, जो सबंथा प्रमाणान॒ुगामी है। विचारवानोंका 
कथन है कि प्रमाणरद्धित एक भी कल्पना सत्यरूपम स्वीकृत 
नहां की जा सकती । शाम्रोंमि यहाँतक कहां गया है कि 
युक्तियुक्त बचन यदि बालकका भी हूं। तो उसका प्रह्ण कर 
देना चाहिये और अयुक्त वचन किसी विद्वान अथवा 
ब्रह्माजीका भी क्यों न हो, वह सब तरहसे अग्राह्म है # | 
इसीलिये वेदानुयायियें ने ज्ञानप्राप्तिके लिये प्रत्यक्ष, अनुमान, 
उपमान।, शब्द, अथापनि और अनुपरलब्धि इन छः प्रमाणों- 
को अंगीकार किया है। याशवल्क्य मुनिन इन्‍्हों प्रमाणेकि 
अन्तगंत स्मृति और पुराणादिकों भी माना है |। किन्तु 


# युक्तियुक्तमुपादेय॑ बचने बालकादपि । 
अन्यच्त्वार्ष मपि त्याज्यमप्युक्त' पश्नजन्मना ॥ ( योगवाशिष्ठ ) 
 याहवल्बयस्मृति ह | १ 
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स्मृति और यपुराणादिक्रे वे ही वचन प्रमाण माने जाते हैं 
जे। श्रुतवचनोके अनुकूल हूँ, दूसरे नहीं। इस विषयमें 
आचार्योका कथन देखिये--- 
धर्म जिशासमसानानां प्रमाणं परम श्रुतिः ॥ 
( मनु० २। १३ ) 
इस ठोककी टीका कुल्दूकभइने की है, उसमें जाबाल 
श्रुतिका निम्नलिग्बित मन्त्र आया है-- 
श्रुतिस्मतिविरोधे तु श्रुतिरिव गरीयसी | 
अविरोधे सदा काय स्मात॑ वेदिकवत्सदा ॥ 
इसके अतिरिक्त-- 
स्मृत्यनवकाशदोपप्रसंग इति चेन्नान्यस्थत्यनवकाश- 
दोषप्रसगाठ । (ज०्सु० २।१। १) 
“इस सूत्रकी व्याख्या करते हुए. भगवान श्रीशड्ूराचार्य- 
ने लिस्वा है-- 
विप्रतिपत्ता च स्मृतीनामवश्यकतंन्ये$न्यतरपरि प्नहे- 
$न्यतरपरिस्यागे च॒ श्रुत्यनुसारिण्यः स्मतयः प्रमाणमन- 
पन्‍्या इतराः । तदुक्त प्रमाणलक्षणे-“विरोधे व्वनपेक्ष 
स्थादसति हानुमानम! (ज० सृ० १ ।३ । ३) इति। 
35 8032: वेदस्य हि निरपेक्ष स्वार्थ प्रामाण्य रवेरिद रूप- 
विषये । 
इन बचनोंसे स्पष्ट प्रतीत हो रहा है कि प्राचीन 
आचार्योने श्रुति-अनुसारिणी स्मृतिकों ही प्रमाण माना है | 
महाभाष्यकारने तो इस विषयमे जमिनिके वचनका प्रमाण देकर 
साफ-सःक कह दिया है कि “जैसे सू् अपने रूपके विपयमें 
स्वतः हीं प्रमाण है, वेसे ही वेद धर्मनिर्णयके सम्बन्धमें 
निरपेक्ष प्रमाण है।” श्रुतिकों निरफेक्ष प्रमाण माननेके 
दो मुख्य कारण हैं--एक तो वह ईखवरप्रदत्त है, दूसरे 
अनादि है। इस विपयमें निम्नलिखित श्रुति और स्मृति- 
बचनोंका प्रमाण देखिये--- 
यज्ञेन वाचः पदवीयमायन्त|मन्वविन्दन्नृषिषु प्रविष्टाम्‌ । 
(ऋ० सं० १० | ७१ । १ ) 
तस्मे चूनमभिश्यदे वाचा विरूप निस्यया। 
(ऋ० सं० ८ । ७५ | ६ ) 
तस्माचज्ञास्सवेहुत ऋचः सामानि जशिरे। 
छन्दांसि जज्षिरे तब्मायजुस्तस्मादुजायत ॥ 
( अर ० सै० १० | ९०१॥५९ ) 
अरे अल्य महतो भूतस्थ निःश्वसितमेतद्‌ यद्ण्वेदो 
यजुर्वेद: सामवेदो5भर्वाद्धिरसः' " '। (इ० उ० २।४। १०) 


ण्द्० 
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थो जअज्याणं विदधाति पू्य थणो ये चेवांश् 

प्रहिणोति तर्सम । ( श्बे० उ० ६। १८ ) 

अत एव थ नित्यस्वसू ।  (हअ० सू० १।३।२० ) 

उक्त तु शब्दपूच त्वम्‌ || ( पू० मी० १। १ ।॥ २० ) 
अनादिनिधना नित्या वागुत्सष्टा स्वयम्भुवा । 

( म० भा० शा० प० २३२। २४ ) 


शत्रयथ' अद्म सनातनमभ । 
यक्ष सिद्ध रूग्यजुःसामलक्षणम्‌ ॥ 

( मनु० १। २३ ) 
युगास्ते3न्तहितान्‌ वेदान्‌ सेलिहास/न्‌ मह्षयः । 
लेभिरे तपसा प्ूवमनुज्ञातः स्वयम्भुवा ॥ 

( श्रीशबूराचायकथित स्मृतिनचन ) 
इन उद्धरणोंसे विदित होता हैं कि वेद इंश्वरप्रदत्त 
ओर नित्य ईं। जिस प्रकार वे पूवकल्पमें पर म्परासे प्रात्त थ, 
उसी प्रकार आज हमें वे मदृषयोंद्ाय उपलब्ध हैं । कुछ 
लोगोने जी कुतकका आश्रय लेकर उनको मनुष्यक्षत माना 
है; वह ठीक नहीं है । ऐसे अश्रद्धालओंके प्रति ऋग्वेद 
कट्दता है--- 
यस्तित्याज सचिदविद समख्बाय 
न तस्य वाध्यपि भागों अम्ति। 
यदीं श्रणोति अछक शआणोति 
न द्दि प्रवेद सुकृतस्थ पन्‍्थाम्‌ ॥ 
( ऋ० सं० १० | ७१३ । ६ ) 


अभिवायुरविभ्यस्त 


दुदोह 


“जिस मनुष्यन परम सत्यका साक्षात्कार करानेवाले, 
विश्वके बन्धुरूप बदौंका परित्याग कर दिया, उसको वदके 
विपयोंका ज्ञान केसे है। सकता है १ अथोत्‌ उसको सत्य- 
त्यके ज्ञानसे वश्चित ही रह जाना पड़ेगा | यदि वह वर्दोकोा 
मुनेगा भी तो उसका सुनना व्यर्थ द्वो जायगा और कभी 
वह कल्याणप्थका पिथिक ने बने सक्रेगा ।” अस्तु, इस 
गतिसे अनेक शा्त्रवचन उद्ध्रत किये जा सकते हँ जिनसे 
वेदोंक। मनुष्यक्नत माननेवाले विचारोंका जबरदस्त स्लण्डन 
होता है। ऋग्वेदभाध्यक्री भूमिकार्म श्रीसायणाचायजीने 
इस तरहकी दुःशंकाओंका विम्तारके साथ समाधान किया 
है। यहाँ भी कुछ शाह्लाओके समाथानका प्रयक्ष किया 
जाता है । 


शेका-ऋग्वेदसंद्दताके अनेक सूक्तोंसिे यह भावार्थ 
निकलता दें कि अमुक स्तोत्रकों अमुक मदर्षने बनाया। 


जे. छतरी बसमा कान. भिजा किस फनी थम चाही. 


# अविय्या झृत्युं तीत्थाँ विय्याउस्तमइलंते * 
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बल्कि कॉतिपय मन्त्रो्मे ऐसे महर्षियोंके नाम भी आये हैं। 
जैसे--- 
अय॑ देवाय जनन्‍्मने स्तोमो विप्रेभिरासया । अकारि 


रजघधासतमः । ( १।२०१ २१ ) 
सनायते गोतम इन्द्र नब्यमतक्षदगह्म हरियोजनाय । 
( १।६२। १३ ) 
प्रियमेघवद श्रिवज्त वे दो विख्पवत | 
अक्िरस्वन्मदिधत प्रस्कण्वस्थ श्रुथधी हवम्‌॥ 
( १।४०।३ ) 


इनमें पहले मम्त्रका अर्थ है कि ( अमुक ऋषिन ) 
म्रणि-मुक्तादि रक्षोेकि समान सुन्दर स्ताोतज्रका अपने मुखसे 
उत्पन्न किया !? दूसरे मन्त्रका अर्थ है कि 'गौतमके पुत्र 
बेधाक्रापन रथमें प्रवास करनेकी प्रव्ृ॑त्तिवांड और मनाहर 
नेत्रोवाडे इन्द्रदवकी प्रसन्नताके लिय नये-नये ब्रह्म ( यूक्त ) 
तैयार किये । और तीसरे मन्त्रम कट्दटा गया दे कि “है 
मद्दव्नित-प्रभूत कम करनेवाले अभिदेव ! आप प्रियमे व, विरूप 
अंगिग आदिकी तरद्द कण्वपुत्रका भी आइद्यान सुनिय ।' 
अतः इन बचनोंके आधारपर यद्द मानना पड़ेगा कि ऋषि 
व्गोने अपनी-अपनी ब्रुद्धिके अनुसार वेदोंकी रचना की । 

समाधान -ठीक है, परन्तु इन बचनोंसे वदो की अनित्यता 
नहीं। सिद्ध होती । सर आइज़क न्यूटनने संसारको 
गुरुत्वाकपणके सिद्धान्तका शान कराया, इससे यह नहीं 
कहा जा सकता कि न्यूटनने गुरुत्वाकषणक सिद्धास्तका 
ब्रनाया | बल्कि वह सिद्धान्त अनादि हैं और उसका सम्यक्‌ 
परचयमात्र संसारका नहीं था। जिसे न्यूटनने करा 
दिया । एमे ही मन्त्रद्रश महृ्ियोंका ध्यानावस्थार वेद मन्त्र - 
की स्फुरणा हुई तथा उन मस्‍म्त्रोंका उन्होंन मंसारके लिये 
प्रदान कर दिया | इसी तरह वेद जा पियमेध आदि 
संशञाए, आयी दे वे सत्र यीगिक मसंज्ञाएं हैं। उनका अथ 
“अमुककालीन मनुप्य' नहीं है| यदि कोई दखना चाहे ता 
इस विपयका विवेचन निरुकमें विस्तारके साथ किया गया 
हैं । तथापि यदि यही मान लिया जाय कि ये संज्ञाएँ किन्हीं 
ऋषियोंकी दी हूं; तो इससे भी वेदौंकी नित्यताम काई 
बाधा नहीं पढ़तो | क्योंकि ऋषियुगमें कितने ही ऐसे मदृपि 
हा गये हूँ जिनको वेदमन्त्रोंकी स्फुरणा हुई थो आर जिन्‍्दोंन 
उन नित्य अथवा अनादि वेदमन्जोंका संसारके कल्याणाथ 
प्रदान कर दिया था | 


शंका-प्रत्यक्षप्रमाणकी अपेक्षा श्रुतिप्रमाणकों अधिक 
महत्व क्यों दिया जाय ? क्योंकि जिस चस्तुका इन्द्रियोद्वारा 
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जैसा प्रत्यक्ष अनुभव द्वोता है; वद्दी उस वस्तुका सा 
स्वरूप समझा जाता है| अन्य अनुमानादि प्रमाण उस 
अनुभमवके अधीन ही माने जाते हैं। वैसे ही शब्दप्रमाणको 
भी प्रत्यक्षप्रमाणका अनुयायी मानना चाहिये ओर शाम्न- 
प्रमाण निरपेश्ष है; इस प्रत्नत्तिका परित्याग कर देना चाहिये | 


समाधान-कदापि नहीं, द्ास््रज्ञानकें बिना प्रत्यक्ष 
अनुभवमें आयी हुई वस्तु या क्रियाका खरूप यथार्थ नहीं 
समझा जाता। शास्त्ज्ञानके पश्चात्‌ ही सत्यक्ा निर्णय 
होता है । जैसे जबतक हमे ज्योतिपशास्त्रका ज्ञान नहीं होता, 
तबतक हम सूयको एक छोटी-सी चमकदार थार्लीके समान 
गोल दखते हैँ और समझते हैँ कि वह नित्य पृवमें उदय 
होकर पश्चिममें ड्रब जाता हैं तथा प्रथ्वीके चारों ओर प्रदक्षिणा 
करता रहता है। इसी प्रकार प्रथ्वी भी हमका किसी चिपटी 
और गोल बस्तुके समान स्थिर दिखायी देती हैं । किन्तु 
ज्यातिपशास्थका श्ञान हां। जानेपर हमें अपना यह प्रत्यक्ष 
अनुभव श्रमसे भरा हुआ जान पड़ता है । उस समय दम 
समझने लगते दूँ कि सूर्य प्रथ्वीसे छाटा नहीं किन्तु तेरह 
लागत गुना बड़ा है ओर करोड़ों मील दूर द्वानके कारण ही 
छोटा-सा दिखायी देता है। वह पूरे निकलकर पश्चिम ड्रबता 
हो, सा भी बात नहीं हँ और न वह एथ्वीक चारों आर प्रदक्षिणा 
ही करता है, प्रत्युत प्रथ्वी दी गतिमान हैं तथा वद्द निरन्तर 
नियमपूर्बक अक्षश्रमण करती हुई सूर्यक इदंगिर्द घूमा करती 
£। इसके अलावा प्रथ्वी किसी चिपटी वस्तुके समान गोल 
भी नहीं है, बल्कि वह नारंगीके समान गाल है और इस 
बातका आधुनिक विज्ञानवेना भी पूरी तरह प्रमाणित कर 
चुके हूँ । 

ऐसे ही जबतक शास्त्रोंका श्रद्धापूवक अध्ययन नहीं 
किया जायगा तबतक ईश्वर, आत्मा, पुनर्जन्म, कर्मब्राद, 
परछोक आदि विपयोंक्रे शानमें श्रम बना रहेगा। इसी- 
लिये शाम्ब्रवचनोंकों निरपेश्न प्रमाण माना गया है। जो लोग 
शात्रके प्रमेय तत्वोंका अनुभव किये बिना शाख्रवचनोंकों 
गप्प कहकर उड़ा देनेकी चेष्टा करते हैं, वे बड़ी भूल 
करते हैं । 


"दर 





प्रक्ष-इस कथनसे यह निष्कर्ष निकलता है कि जिस 
प्रकार ज्योतिषशासत्रक्े अध्ययनसे सत्यसिद्धान्तकों हम जान 
जाते हैं उसी प्रकार धमंशारत्रों और श्रुतियोंके अध्ययनसे 
इंश्वर ओर परलोकका भी ठीक-ठीक अनुभव हो जाता है । 
क्या यह बात ठीक है ! 


समाचान-यहोँ यह बात समझनेकी है। आयुर्वेदशास््के 
अध्ययनसे रोग दूर नहीं होते, बल्कि रोग दूर करनेके 
उपायोका बं।ध हो जाता हैं। उस विपयका पूण अनुमव 
प्रात्त करनेके लिये किसी योग्य शुरुके आश्रयमें रहकर 
अध्यत्रनके साथ-साथ क्रियात्मक चिकित्साका अभ्यास करना 
पड़ता है; पीडितोंकी सेवा-शुश्रपा करनी पड़ती है; और 
जंगलोंमें भटककर ओपधियोंका परिचय प्राप्त करना पइता 
है। तव कहीं पूर्ण सफलता मिलती हैं| वेसे द्वी शाम्त्र 
अथवा श्रुतियोंका बोध हो जानेपर ब्रह्मात्मेक्यशानकी प्रासि 
ए.वं अन्य ब्रिपयोंका अनुभव प्राप्त करनेके लिये यथाविधि 
चित्तवृत्तियोंके निरोधरूप योगाभ्यासक्नी आवश्यकता पड़ती 
है। हों, जो ऐसा न कर सकते हों उनको श्रुति अथवा 
ाश्राध्ययनके उपरान्त विचारद्वारा अपने कल्याणमार्गका 
निश्चय करके उसपर आरूद हा जाना चाहिये । और जो 
अल्प शन्कियाले हैं, जो समयाभाव या प्रकृतिकी प्रतिकूछता- 
वद्ग श्रुति-शासत्रका अध्ययन न कर सकते हों वे श्रुति-शास्त्र- 
बेत्ताओंकें कथनपर ही विश्वास करके कल्याणभाजन बन 
सकते हूं । 

तात्यर्य यह कि श्रुतिप्रमाणपर अटल श्रद्धा रखकर दी 
हम अपने जीवनमें ऋषिप्रदत्त ज्ञाका उपयोग कर सकते 
हं और उनके बतलाये हुए मार्गपर चलनेसे हमको इहलोक 
तथा परलोकमें कल्याणकी प्राप्ति हो सकती है। जिस 
अविचल सत्यको हम प्रत्यक्ष या अनुमानादि प्रमाणोसे नहीं 
जान सकते वह हमें वेदोद्वारा ही विदित होता है। आचार्यों- 
ने कहा है-- 


प्रस्यक्षणानुमित्या वा यरतूपायो न बुध्यते। 
एन विन्दुन्ति वेदेन तस्माद्वेदस्य वबेढुता ॥ 
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७१ 


शन्यवाद ओर विज्ञानवाद 


( लेखक--मद्दामदोपाध्याय पं ० श्रोगोपीनाथ जी कविराज, एम० ए० ) 


शून्यवाद और विज्ञानवाद माध्यमिक और योगाचार- 
सम्प्रदायोंके सिद्धान्त हैं। अद्वेतवाद इन दोनों बादोंका 
प्राणभूत है। झन्यवाद ग्राचीन मत है। नागाजुन तथा 
उनके अनुगामी आर्यदव आदि आचार्योने प्रश्ञापारमिता 
आदि श्ाम्त्रोके आधारपर उसका प्रचार किया था। इन 
लोगोंका कथन है कि सद, असद्‌ आदि चार कोटियोंसे 
शून्य, निर्विकल्पयकः निष्प्रपश्चय)। आकाशके समान निर्लेप ओर 
असंग सत्य ही शून्यपदवाच्य है | वह अनुत्यन्न। अविरुद्ध; 
अनुच्छेद, अशाश्रत आदि विशेषणोंद्वारा वर्णित है| वही 
पारमार्थिक सत्य है और बुद्धिका अनोचर है । सत्यका एक 
दूमरा भी सखरूप है, वह बुद्धि अथवा संबृतिनामरस परिचित 
हैं| बुद्धिमात्र हो विकत्यात्मक दें ओर विकल्प अवस्न॒ग्राही 
हंननेसे अविद्यात्मक है | अविद्या संबृतिका ही नामान्तर हैँ । 
अतएव यद निश्चित है कि बुद्धिम ऐसी कोई सामथ्य 
नहीं हैं जिससे वह पारमाशथिक सत्यका यथाथथ॑रुपमं ग्रहण 
कर सके | यथार्थ बात तो यह है कि पारमार्थिक पदार्थ 
सांबतिक ज्ञानका विप्रय ही नहीं हैं। सकता। जो पदा्थ 
साब्रतिक शानका विपय द्वाता है वह परमाथसे विलक्षण हूँ । 
अविद्या या संबतिका कहद्दी-कहीं मंह अथवा विपयांसरूपसे 
भी वणन मिलता दे। आवयश्ाल्सिग्वसूत्रम यह तत्त्वमे 
अप्रतिर्षात्ति, मिथ्याप्रतिवात्त तथा अज्ञान शब्दसे कद्दी गयी 
हैं | माध्यमिक छोंग इस अविद्यके दा काय मानते ईं--- 
१ स्वभावद्शनका आवरण; २ असत्यदाथम्वरूपका आरोपग | 
अभूत ख्यापयस्यर्थ भूतमादृत्य बतंते | 
अविद्या जायमानेव कामलातड्ू इृत्तिवत्‌ ॥ 

ही अविद्याका वर्णन दे । संत दा प्रकारकी है-- 

१ तथ्यसंदृति--प्रतीत्यममुत्यन्न घट, पट आदि वस्तुओंका 
स्वरूप जिस समय अदुष्ट इन्द्रियॉसे उपलब्ध द्ोता हैं; उस 
समय लोकिक दृष्टिसे वह सत्य माना जाता है। यहीं तथ्यसं- 
वृत है | २ मिथ्यासंबृति--मायामरीचिका, प्रतित्रिम्ब आदि 
प्रतीत्वजात हानपर भी जब दुष्ट इन्द्रियोंसे उपलब्ध होते 
हैं तब लीकिक दृष्टसे भी मिथ्या कहें जाते हैं, इसीका नाम 
मिथ्यापंद्ृति है । संद्ृतिसत्यका खरूप लौकिक दृष्टिसे अवि- 
तथ अथांत्‌ सत्य ही ६ । परन्तु पारमार्थिक दृष्टिसे वह सत्य 
नहीं है। इसीलिये यद्यपि वह किसी प्रकार सत्य कहां गया 
है तथापि परमार्थ सत्य तथा तक्तमें उसका परिंगणन नहीं 


होता। पारमार्थिक सत्य आयंगण तथा योगियोंके लिये विसं- 
वादशन्य सत्य है| इन दोनों सत्योंके आधारपर ही बुद्ध लोग 
जीवोंकों धर्मोपदेश दते हैं । बाह्य अथवा आध्यात्मिक सभी 
पदार्थोके दो स्वभाव हैं--१ सांशतिक और २ पारमार्थिक । 
इनमेंसे एककी सत्ता प्रथगूजन के सिध्यादशनके विषयरूपम॑ 
प्रकाशित द्वोती है। ये सब पृथगूजन अभूतार्थदर्शी हैँ, क्योंकि 
उन लोगोका बुद्धिनेत्र अविद्यास्पी अन्धकारसे आच्छन्न रहता 
है। दूसरेक्री सत्ता तचबित्‌ आयोंके सम्यगदशनके विषय- 
रूपमें आविभूत होती है । इन लोगोंका सम्यगजानरूप नेत्र 
अविदापटलके प्रविचय ( वियकज्ञान ) रुप अजञ्जनशलाकार्े 
छिन्न होनेके कारण उन्मीछित रहता हूँ | 

दुःख, समुदय (दुःखका कारण) निराध (दुःग्वनिर्ना नि) 
ओर मार्ग (दुःःबनिवृत्तिका उपाय)-+ये चार आय सत्य भी 
बास्तवर्म दा ही हैं; क्योंकि दुःस्खब, समुदय और मार्ग, ये 
तीन संइतिस्वभाव होनेंके कारण संवृतिसत्यके अन्तभूत £ैं ' 
एकमात्र निरोध ही परमार्थ सत्य है | यूक्ष्म दृष्तिसे विचार 
करनेपर ज्ञान द्वोता दें कि ये दो सत्य भी बाम्तविक नहा 
हैं; क्योंकि संबरति लीक प्रतीतिक अनुरोबसे ही सत्य कटी 
गयी टै, वस्तुतः परमार्थ ही एकमात्र सत्य दें | 

“वस्नुतस्तु परमार्थ ण्व एक सश्यम्‌, अतो न काचित 
छतिः: । यथोक्त भगवता--एकमेव भिक्षवः ! परम सम्य 
यदुताप्रमोषधर्म निर्वाणं सर्वसंम्काराश्व सपरामोषधर्मोणः ।! 

अतएव सिद्ध हं.ता दे कि माध्यमक मतमें बस्युतः 
अद्यय ही तत्च हैं| वह यद्यपि अवाच्य है। तथापि दृष्टान्त- 
द्वारा उसका वर्णन किया जाता ईैं-- 

अनक्षरस्य धमेस्व श्रुतिः का देशना च का। 

श्रूयते देश्यते चार्थ' समारोपादनक्षरः ॥ 

व्यवह्ारक आधारपर परमाथका उपदेश किया जता 
है| परमाथंकी उपलब्धि हं।नेपर निर्वागप्राप्ति हं।ती ! | 
परमाथ सत्य आयोंके लिये संविदितम्बभाव है, इसीलिये 
वह प्रत्यात्मबोध कहा जाता हैं | एकमात्र योगी ही उस+ 
शाता ईं।| परन्तु सांइतिक सत्यके शाता प्राकृत जन < 
सर्वधर्मानुपलम्मरूप समात्रि ही 'योग? पदसे कही जाती है। 
उक्त समाधिसे सम्पन्न पुरुष ही माध्यमिक शाख्में थोगी 
कह्दा गया है । प्राकृत जनोंका अनुभव योगियोंके अनुभवरे 


# शून्यवाद और विजशञानवाद * 
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ब्राधित होता है। निर्मल दोनेके कारण योगीका शानचक्षु 
अनाखव शानमय है | पसन्‍तु यह स्मरण रखना चाहिये 
कि यद्यपि शुद्ध होनेके कारण योगीका ज्ञान प्राकृत जनेकि 
ज्ञानकी बाधित कर देता हैं; तथापि योगियोंमें भी परस्पर 
तारतम्य दे । इसमें देतु यद्द हे कि सब योगियोम प्रशा अथवा 
समाधिसम्पत्तिका प्रकर्ष समानरूपसे नहीं रहता । जिनके 
शाननेत्रसे जितना अधिक आवरण उन्मुक्त हुआ रद्दता है, 
उनमें उतना ही अधिक उत्कर्ष होता है; जैमे प्रमुदिता 
भूमिक्रे ( प्रथम भूमिकाके ) शान आदिसे बिमला भूमिके 
जान आदि अविक उत्तृष्ट हैं। यही बात ध्यानमें भी 
समझनी चाहिये । 


यह अद्वत परमाथसत्य ही झत्यवादियेंके घामिक साहित्य- 
में तथागत-धर्मक नामसे प्रसिद्ध ६ । जितने स्वहित और परहित 
हैं उन सबका यहीं एकमात्र आबार है। क्योंकि जबतक 
इसका अवजूम्ब नहीं मिलता तबतक ने अपना कब्याण- 
ठाम द्वोता हैं और न दूसरेके कस्याणसाधनभे सामथ्य ही 
हाती द । अविद्यासे अस्पृष्ट हानके कारण यह सब प्रकारके 
म्लोनि उन्मुक्त दें । एक ओर क्लेशरूप आवरणसे और 
दूसरी ओर शेयरूप आवरणमसे वह मुक्त है। पुद्रल-नेरात्म्य 
ओर घम-नैरात्य--इन दो प्रकारके नेगत्म्थोंकी प्रासति दी 
उसका स्वभाव है । 


सम्यक्‌ संबोधिके बिता इस अद्ययतत्वकी उपलब्धि 
नहीं हो सकती । सम्यक्‌ संबं घिक्रा प्राप्त करनेके व्थि 
प्रशाकी आवश्यकता || | बोद्ध ठोंग कहते हैँ कि शुध्क 
प्रशासे कोई लाभ नहीं हो सकता । पुण्यसंभार तथा ज्ञानसंभार- 
से ही प्रशाकी उत्पत्ति द्ोती हू । दान; शील तथा क्षान्तिके 
दीघकालीन अभ्यासके प्रभावसे पुण्यसंभास्का उदय होता 
है। वीर्य और समाधिके अभ्यासके प्रभावसे ज्ञानसंभार 
उत्न्न इं।ता है। इन दानोंसे विश्ुद्ध प्रशाका उन्मेष होता 
है। धीरे-धीरे प्रशाक्ी निर्मेखताका सम्पादन करना पड़ता 
|ै | प्राथमिक प्रशा हेतु अथवा साधनस्वरूप है। उससे 
पलस्वरूप यथार्थ प्रशाका विकास द्ोता है। साघनप्रशा भी 
पहले श्रुतमयी, चिन्तामयी तथा भावनामयी रूपमें प्रकट 
दोती है | इस अवस्थामें साधक अधिमुक्तचरित कहा जाता 
है| इसके बाद अपरोक्ष शानके आविभौवके साथ-साथ 
प्रशा बोधिसखभूमिमें प्रविष्ट द्वोकर क्रमशः निम्नवर्ती भूमियाँ- 
का परिहार करती हुई ऊच्च भूमिकों प्रातकर प्रकृष्टता छाभ 
करती है । पयंवसानमें अर्थात्‌ अन्तिम भूमिमें राग आदि 


पद 








पश्चफ्ेशरूप क्ेशावरण तथा पश्चनविध शेयावरणके छूट जाने- 
पर बोधिसच्तभूमि अतिक्रान्त हो जाती है । इसीके 
साथ ही द्वेतमावक्री समाप्ति होती है | एवं फलभूत 
बुद्धत्वरूप अद्वित प्रज्ञा आविर्भूत होती है । 
बोधिसस्वभूसियों दस मानी जाती हैं # । बुद्धत्व 
दी प्रशाका आत्यन्तिक उत्कर्ष है। आध्यात्मिक छोंग 
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# वोषिसत््वभूमियाँ कुल कितनी हैं, इस विषयमें सम्देह है। 
महायानसाहित्वमैं प्रायः दस भूमियों मानी गयी हें। दशभूमिसत्र- 
मैं इसका विशेष विवरण मिल सकता ए--प्रमुदिता, विमला, प्रभा- 
करी, अचि ध्मती, सुदुर्गजया, अभिमुग्वी, दुरक्षमा, अचला, साधुमती 
और पर्ममेघा---इन दस भूमियोंके वाद तथायत भावका--- 
बुद्धस्वका---विकास होता हे । पहली भूमभिमें विशेषरूपसे दान- 
पारमिताका, दूसरी भूमिमें शील्पारमिताका और तीसरी भूमिमें 
क्षान्तिपारमिताका अभ्यास करना पड़ता है। इस तीसरी भूमिमें 
ही चार रूपध्यानों, चार आरूप्यसम।पत्तियों, चार हह्मविह्ारों और 
पोच अभिज्ञाअंका छाम होता हैं। कामास्तव, भवास्तव और 
अवियास्रर छूट जाते हैं। चौथी भूमिमें २७ बोधिपश्षघर्मोका और 
दीर्यपारमिताका अभ्यार्स करना पडता है। पंचत्री तथा छटी 
भूभिमें ध्यान तथा प्रशापारमिताका अभ्यास आज्रश्यक हू | छठी 
भूमिमें ही योगी प्रतीत्यम्षमुत्पादका--कार्यकारणभावका---स्वरूप 
समझ सकते हैं । उस अवस्थामें संसार तथा निर्वाण, दोनों ओर 
चित्तका आभिमुख्य रहता हैं। सप्तमी भूमिमेंयोगीकी शात होता है 
कि सब बुद्ध दी पर्मचातुकी दश्सि एक अत और अखण्ड तत्व 
हैं बुद्धक अनन्त युण उनमें भ्रकट होने लगते हैँ | असंख्य स्थानों- 
मैं उन्हें अपने असंख्य द्वरीर दीखने लगते दें ! इस भूमिमें दस 
पारमिताओंका अभ्यास प्रत्येक क्षणमें छोता है। यहीपर शील:- 
भ्यासकी समाप्ति होकर मुक्ति प्राप्त दोती हैं। बोधिसःव उस समय 
इच्छा करनेपर निर्वाणमें प्रविष्ट हो सकते दे; किन्तु समस्त जगत- 
का कल्याण करना दी उनका सुख्य उद्द श्य है, अतर्व वे निर्वाण 
ग्रहण नहीं करते, अनन्त बुद्धशानमें प्रविष्ट हो जाते हैं । उस 
समय चारों प्रकारके विपर्यास उनसे निवृत्त हो जाते दें | उस 
समय उपायकौशल्य पारमिताका अभ्यास होता है। आठवीं भूमिमें 
अनुपपत्तिक धरम क्षान्तिकी प्राप्ति होता है, जिसके प्रभावसे किसी 
प्रकारका कर्म उन्हें स्पश नहीं कर सकता । श्स अवस्थामें चारों 
तरफके बुद्ध आकर उन्हें अनग्त शानगें दीक्षित करते हैं । उस 
दीक्षाके बल्से ही वे परोपकार करनेकी सामथ्य प्राप्त करते हैं । 
अम्यथा निर्वाणसे बचना उनके लिये असम्भव दो जाता है । इस 
भूमिमें सब प्रकारके वशित्वका लाभ होता है ओर प्रणिधान- 





्‌दछ 











इस प्रशाक्रों सर्वाकारोपेत, सर्वधर्मचूत्यताधिगमस्वमाव और 
निर्तिकल्पक कदते हैं | इस अवस्थाके प्राप्त झोनेपर खदुःख 
और परदुःख सदाके लिये निल्‍इ्चत्त हो जाते हैं। समस्त धर्म 
स्वभावहीन हैं, यही झूम्यता हे | बुद्धकी अवस्थाको प्राप्त 
हुए बिना इसकी यथार्थ उपलब्धि नहीं हो सकती । 


श७ 


शूस्यवादके अनन्तर विज्ञानवादने विशिष्ट दाशनिक 
परस्थानमें स्थान प्राप्त किया | परन्तु विज्ञानवादका («सद्धान्त 
लड्भावतारखूत्र, सन्धिनिर्माचनसूत्र प्रभ्रति ग्रन्थोंमें पहले ही 
किसी-न-किसी रूपमें विद्यमान था। साधारणतः मेत्रेयनाथ 
और आचाये असंग विज्ञानवादके विशिष्ट प्रचारक माने 
जाते हैं | उत्तर कालभं असंगके श्राता वसुबन्धु भी 
बभाषक सिद्धान्तका परिहार कर योगाचारमतका ग्रदण 
करते हुए विज्ञानबादके प्रचारम तत्पर हुए थे । 


लड़ाबतारमं भी परमार्थ तथा संब्तिका भेद दिखाया 
गया है; परन्तु नागाजुनके माध्यमिक सम्प्रदायके पग्रन्थोंमे 
इस विफ्रयगर जितना सूक्म विचार है, लड्भावतारमें उतना 
सुश्म विचार नहों मिलता । संदृतिसत्य परिकल्पयित तथा 
परतन्त्र सत्य स्वभावक्ते साथ संपृक्त है। इन दानों प्रकारके 
शानोंके बाद परिनिष्पन्न ज्ञान दाता है, जिससे परमार्थ सत्यका 
सम्बन्ध माना जाता है। परमार्थका नामान्तर »तको/ट 
है--संजति उसीका प्रतिबम्बमात्र है | लड्गावतारमतमम 
बुद्धि दो प्रकारकी मानी गयी ६-( १) प्रवचय बुद्धि 
ओर (२ ) प्रतिष्ठापिका बुद्ध | प्रतिचय बुद्धिसे पदार्थोके 
तच्वका ग्रहण होता है । सभी पदाथ सतू, असमत्‌ आदि चारें 
कोटियोंसे मुक्त हू | प्रतिष्ठापिक़ा चुद्धिमे मेदप्रपश्च॒ आभासित 
होता है और सत्रूयसे प्रतीत होता है। यह आपेक्षिकद । 
पारमिताका अभ्यास हलता हैं । नवीं भूमिमें योगा और भी आगे बढ़ 
जाते हूँ । उस समय योगी चार प्रतिसंविदकों प्राप्तकर बुत 
समाधियोंकी अपने आयत्त कर लेते हैं। धारणासे उनकी आत्मरक्षा 
दवोत॑! हैं ऑर बहुपारमिताका अभ्यास चलता है। इसके बाद 
दशममें अथवा अस्तिम भूमिमें उनको अभिषेकक्रिया निः्यन्न 
होती दै। उस समय दिव्य, उज्ज्वल देह उन्हें प्राप्त होता है, 
रखमण्डित दिव्य कमरके ऊपर उनका आसन दोता हैं और 
उनके विशुद्ध ज्योतिर्मेय देइसे रश्मियां विकीर्ण दोंने लगती हैं, 
जिनके प्रमावसे जावोंकी दुःखनिवृत्ति होती है। अस्तंख्य निर्माण 
कार्योंके द्वारा वे उपदेश देने हैं और शानपारभिताका अभ्यास 
चन्टता हैं। दस भूमियोंके अतिक्रान्त होनेपर वे दशभूमीश्वर 
कहलाते हूं। यह बुद्धत्वलाम है--इसीका दूसरा नाम पृण्णता हैं। 


# अविदया स्तत्युं तीत्वाँ धिचयाउमृतमचनुते # 
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यह प्रतिष्ठापन-व्यापार ( समारो५ ) कद्दा जाता है। लक्षण, इृष्ट, 
देतु और भाव, इन चारोंका आरोप होता है; जिसके प्रभावसे 
विवाद और विरोधका सूत्रपात होता है | इसीलियपे 
दोनों पश्मेसे बाहर रहने--दन्द्रातीत दोनेके लिये 
योगीको चाहिये क्रि प्रतिष्पिका बुद्धिका अतिक्रमण कर 
ऊपर उठ जाय । परतन्त्र स्वभावकी क्रिया बाह्य सत्यसापेक्ष 
है । किन्तु परिकल्वित केवल अमूलक कल्पनामात्र है। 
पसतन्त्र उतना दूषगीय नहीं है, परन्तु परिकल्पितके सम्बन्धमे 
दोषका आविमात्र हाता है। इन दोनोंका स्वभाव एक 
दूसरेफे अधीन है। परतन्त्रलक्षण स्वयंभूत नहीं है, किन्तु 
हेतुपत्ययजन्य हैं। परिकल्पतलक्षणर्म ग्राह्य-आहकमावका 
स्पष्ट प्रादुभाव द्वाता हें। विज्ञानके स्वरूपमें वस्तुतः न 
ग्राह्मत्व ह और न ग्राहकत्य हूँ। ग्राह्ममाव और ग्राहकभाव 
दोनों ही परिकल्यित हूँ । जिस समय प्राह्म अथवा ग्राहक- 
भाव निव्न हो जाता हे, उप समयकी अवस्था परिनिष्पश्र 
लक्षण कहीं जाती ८ | परग्तस्त्रकी स्वदा परिकब्पितस्व॒माव- 
हीनता ही परिनिष्पन्ञता दँ। इस प्रकार विविध सत्ताका 
वितरण विशेषरु पसे हृदयंगमस होना चाहिये) नहीं तें। लड्भाव- 
तारे तात्ययक्रा ग्रहण करना कठिन हो जायमा | 
त्रैधातुक अर्थात्‌ काम, रूप तथा अरुप जगतभ विद्यमान 
चित और चस ही अभूतपरिकव्प्य हैँ। पहले जे। परि' 
निष्पन्न, परतन्त्र तथा परिक्रत्पित, इन तीन प्रकाग्क लक्षणोंका 
बर्णन किया गया #, वह सेब इसीका समझना चाहिये। 


लड़ावतारके मतसे सम्पूण माव निःस्त्रभाव हैँ। समग्र 
प्रपश्न मेघ, अलातचक्र अथवा गस्बबंनगरके सदृदा है | कहीं 
कहीं यह अनुपम मायामरीचिका अथवा स्वप्ररुपर्म भी वर्णित 
हुआ हे | बाह्य वस्तु अनादिकालसे ही श्राम्तिजन्य मनों 
विजुम्मणमात्र £। लड्स्‍/बतारका मत हैं कि इस दृष्िसे 
बाह्य मत्ताको देखनसे विकल्पका बन्चन टूट जाता हैं | 
तब सममझमे आता हैं कि दह, मोक्ष और प्रतिष्ठा अर्थात 
ममग्र जगत्‌ आल्यविज्ञान अथवा चित्तका परिणाममात्र है । 
उस समय हृष्ट ओर दृश्यके ज्ञानकी निृत्ति दोनेपर 
निरामास अवश्थाका, जिसमे द्वेतआतावका लेशतक नहीं 
रहता; स्फुरण द्वाता है | तन्मयताक साथ-साथ चित्त अभेदः 
को प्रा हैं। जाता है । जन्म, स्थिति और नाश, सब अपने 
चित्तक॑ दी भाव हैं, एसा प्रतीत होता है | इसीलिये उस 
समय नाम आदिका ज्ञान नहीं रहता | इस अवश्थाके 
उदयसे संसार तथा निर्वागर्मे भी साम्यदृष्टि हो जाती है | 


# शझुम्यथाद और विशानवाद # 


पद्द५्‌ 
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महाकरुणा, उपाय तथा अनाभे,.गचयौ--जिप्त प्रकार 
सूये सब वस्तुओंके ऊपर समानरूपसे अपनी किरणोंको फेंकते 
हैं, किसीके साथ पक्षपात नहीं करते, ठीक उसी प्रकार इसके 
द्वारा बोधिततत््व सब कुछ देखते हैँ और जानते हैं कि यह विश्व- 
प्रपक्ष मायिक है, छायाके सदृश अलीक है; क्योंकि यह 
कारणके बिना उद्भूत है ( अकारणक्लप्त है ) | वे जानते हैं 
कि चित्तके बाहर जगत्‌की सत्ता नहीं है। इसके अनन्तर 
क्रमशः उश्वतर भू|मर्मे आरूढ़ द्वोकर इस प्रकारक्री समाधिकरी 
प्राप्ति करते हैं जिससे अपरोक्षतया अनुभूत होता है कि तीनों 
धातु द्वी अर्थात्‌ समग्र जगत्‌ ही चित्तमात्र है। इस समाधिका 
नाम मार्यपम समाधि है| इसके अनन्तर वद्रबिम्बोपम 
ममाधिकरा आविर्भाब हूं.ता हैं; जिसके बलसे चिनके सब 
आकार निषृत्त हा जाते हँ--अशथांत्‌ चित निराकार हैें। 
जाता हैं) ज्ञान पूर्ण हा। जाता है ओर सब वस्तुओंसे अ- 
जातल स्पष्टटया अनुभूत दाने लगता है । बुद्धकायप्राध्िका 
यही समय है। यह भूततथतामें अवस्थिति है । इस अवस्था 
योगी १० बल्, ६ अभिज्ञाओं और १० वशित्वोंको अपने 
आयत्त करते हू ओर एक साथ अमंख्यरूपरं प्रकट ढ्वाते हैं | 
ब उपाय बसे सब बुद्धक्षेत्रेका दर्शन करते हैं और 
दार्शनिक मतवाद, चित्तके मल ओर विज्ञानसे मुक्त हं।कर 
अपने भीतर “पराक्ृत्त' का अनुभव करते हूँ। इसके 
अनन्तर धौरे-धीरे तथागतकायमे अथात्‌ बुद्धकायमे विशुद्ध- 
रूपसे अवम्धित द्वाते ई। ब्रुद्धकायम अवखान द्वोनेके लिये 
सकन्ध) घानु, आयतन, कारण; काये, नीति, जन्म, स्थिति तथा 
बिनाश, इन सबसे दूर रहते हुए चित्तमात्रसे प्रातष्ठित 
दाना आवश्यक्र हैं। संसार अनादिकालसे सश्नित 
बासनाओँक प्रभावसे . चित्तमात्रसे ही विकल्पवश 
उद्धत हुआ हैं। परनु बुद्धत्त निराभास, अजात 
तथा स्वमसंवेद्य दैं। चित्तके पूर्ण संयम और अनाभोग- 
चर्यांके द्वारा बुद्धभावका अधिगम द्वोता है। लड्भावतारमें 
वर्णित ५ धर्माम॑ तथता ही श्रेष्ठ है । मन जिस समय नाम 
(संकेतमात्र ) और निमत्त ( इन्द्रियग्राह्म विषयीका गुण, 
जसे रूप )-स्वरूप दं धर्मोके द्वारा स्पष्ट न ईनेके कारण 
शान्त रहता है; उस समय इस अवखस्थाका उदय द्वोता है | 
मम्यकशानरूप घर्मद्वरार नाम और नि्मित्ममय जगत्‌का 
पर्यवेक्षण करनेसे शात होता दे कि यह सब सत्‌ भी नहीं है 
और असत्‌ भी नहीं है, यद सब समागेप और $परदसे 
परे है, अथोत्‌ इसके विषयमें न कुछ विवान ही किया जाता 


है और न कुछ निषेध दी किया जा सकता । त्रिकल्परूप चम 
भी उस समय नहीं रहता, इसीलिये वस्तु और गुणका 
परस्पर भेद प्रहण भी नहीं रहता । 

निर्वाणके विषय इस ग्रन्थका कथन है कि यह यथाभूता- 


थंश्थानदशनसे ही प्राप्त होता है | यद्द सब प्रकारके विकल्पोंसे 
अतीत है | 


आलयविशानमें अनादिकालसे असंख्य वासनाएँ 
विद्यमान रहती दँ | थे वासनाएं जबतक अविया) मिथ्या- 
दृष्टि, अभिनिवेश आदिसे रज्ञित रहती हैं तबतक सत्यका 
अथात्‌ तथताका स्वरूपदशन ठीक-टीक नहीं होता । इसीलिये 
निदाण भी नहीं हो सकता। इसीसे उच्छेद्रृष्टि, शाश्रतदष्टि, 
भवदृष्टि और अभमवद'्ट--इन सब विकरन्पोंका परिहार करके 
आज्यका संशं।धन करना चाही | यही आशभ्रयपराजृत्ति है। 
महायानमतमं वस्तुतः संसार और निबौणमें क्रिसी प्रकारका 
भेद नहीं है, इसलिये वे जागतिक मत्ताका आत्यन्तक 
दिनाश नहीं मानते | जिस मार्ग अथवा योगसे संसारसे 
नित्राणप्राप्ति हं।ती है; उसके प्रभावसे उस सत्ताका ध्वंस 
नहीं होता, केवछ आश्रयक्री पराद्तत्तिमात्र हंती है, अर्थात्‌ 
वह मत्ता चुद्धकायघटक उपादानमे परिणत हो जाती है # । 
उस समय सभी पदार्थ श्ूत्य अर्थात्‌ खमावरहित प्रतीत 
हँ.ते हूँ | यही नित्य अपरोक्षद्शनका स्वरूप है। आश्रय- 
परावृत्तिकी सिद्धि हानेपर ज्ञात होता है कि निर्वाण निर्धर्मक 
तथा निविशेष है | इसमें न लाभ है, न हानि है; न त्याग है; 
न ग्रहय है; न एकत्र है और न नानात्व ही है। | 

ऊपर संक्षेपसे लड्डावरतारखूअके दाद्यनिक सिद्धान्तके विषय- 
में चुछ आलोचना की गयी है। सन्धिनिर्मोचनसूत्रमें भी 
योगाचारमत ही आल।चित हुआ है । इसके बाद बोधि- 

# महायानसंग्रहमें आश्रयपराबृत्तिका वर्णन इस प्रकार 
किया गया है---धानु अथवा सत्ताका जिस अंशमें आवरणसंस्कार 
ओर संक्लेश विद्यमान है, यदि उस अंशका द्वेतु फलभाव निषृत्त 
हो जाय, यदि पर्मसे आरोपितभाव निवृत्त हो जाय, तब सब 
प्रकारके आवरणोंसे मुक्ति होती ह. ओर सब धर्मौके ऊपर अपना 
प्रभाव या स्वामित्व ( वशवर्तित्व ) अधिगत होता है । और उसीके 
प्रभावसे धर्मका दूसरा स्वभाव ( जिससे शुद्धि अथवा “्यवदान!' 
होता है) अभिव्यक्त होता हे । परावृत्तिका विज्ेष विवरण 
असंगकृत महायानसूत्रालदूएरमें देखना चाहिये । 

+ हीनयानियोंका निवाण संसारसे विलक्षण है ,किन्तु लबझ्कू- 
बतारके मतमें संसार और निर्वाणमें वस्तुतः कोई मेद नहीं है । 


5्द्द्‌ 
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सत्त्व मेत्रेयनाथ, असञ्ज, वसुबन्धु आदि दाह्मनिकोने योगा- 
चारसिद्धान्तका विशेषरूपसे परिष्कार कर विभिन्न प्रकारके 
प्रन्थोंका निर्माण किया । मेत्रेयनाथक्े पाँच ग्रन्थ विशेष- 
रूपसे प्रसिद्ध हैं, जिनमें मध्यान्तविभागसुत्र अन्यतम है। 
महायानयूत्रालझ्लारका कारिकांश मी मैत्रेयनाथद्वारा रचित 
है, यह ?४700 ए. ए। ने अच्छी तरइसे प्रमाणित किया 
है | साधारणतया यह प्रन्थ असंगकृत माना जाता था। 
योगाचार ( अथवा योगाचाय )-भूमिशास्त्र भी मैत्रेयनाथ- 
रचित ही है । सुप्रसिद्ध बोधिसत्वभूमि नामक प्रन्थ इसीका 
एक भाग है | असंगका महायानमंग्रह एक उत्लृष्ट ग्रन्थ है ! 
वसुबन्धुने अपने ज्येष्ठ श्राताके लोकोत्तर प्रमावसे प्रभावित 
हो कर जिस समय सर्वास्तिसम्प्रदायसे सम्बन्धविच्छेद क्रिया 
था उस समय उनके आदेशसे वे योगाचारमिद्धान्तप्रतिपादक 
ग्रन्थंकि निर्माणमें प्रद्त हुए थे। विंशिका तथा तिंशिका 
नामक विज्ञप्तिमात्रतासिद्धिकी दो पुस्तकें; मध्यान्तविभाग- 
सूत्रका भाष्य, और महायानयूत्रालझ्शारइत्ति--ये सब प्रन्थ 
वमुबन्धुके हैँ | स्थिरमतिने वसुत्न्धुरचित त्रिंशिकां और 
महायानसूजालड्डारइत्तिके ऊपर भाष्य बनाया था और 
मध्यान्तविभागसूत्रमाष्यके ऊपर टीका भी छिस्री थी ! 
विज्ञानवादी योगीके मतसे क्लेशावरण तथा शेयावरणकी 
निईनिसे ही परमाथजाम हो सकता हैं | जबनक ये दा 
प्रकारके आवरण रहते दँ तबतक किसी भी उपायसे मोक्ष 
तथा सर्वशख॒लास नहीं हो सकता ।! केश मोक्षका अन्तराय 
हं। क्लेशनिइृत्ति सिद्ध हं।नेपर ही मोक्षछाम होता हैं । परन्तु 
स्वंशत्व तबतक प्राप्त नहीं हों सकता जबतक द्वितीय 
आवरण अर्थात्‌ शेयावरण पूृर्णरुपसे न कट जाय । अकिष्ट 
और हिष्ट भेदसे अजान दो प्रकारका है | छिं्ट अज्ञानकी निवृत्ति 
क्लेशके साथ-ही-साथ हं। जाती है । परन्तु छलका उपशम 
हेनिपर भी अथोत्‌ मुक्तावस्थार्मे भी अक्लिष्ट अशान रह ही 
जाता है। जब उसका भी निरोध हो जाता है, तभी 
मर्बोकारक आसक्तिहीन तथा अप्रतिहत ज्ञानकी प्रवृत्ति होती 
है। सर्वज्ञत्वलाम करनेके लिये यह प्राथमिक अवम्धा है। 
आत्मइष्टिसे राग आदि क्लेश उत्पन्न होते हैँ | जब 
साधकको पुद्गलनेरात्म्यआनरम प्रतिष्ठा प्राप्त द्ोती है, तब 
सत्कायदृष्टि अथवा देहात्मबोधकी निवृत्ति होकर तन्मूलक 
सब कलेदोंकी निद्ृत्ति हो जाती है | यही मुक्ताबस्था है । 
इसके अनन्तर धर्मनेरात्म्यज्ञानसे द्वितीय प्रकाका आवरण 


के ब- शः 
अथात्‌ शेयावरण कद जाता है | इससे सर्वश्षत्रमाव अधिगत 
ही जाता है | 





# अवधियया रूत्युं तीव्थों विध्ययाउसतमदइनुते # 
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आत्मा; जीव, जन्‍्तु, मनुष्य--ये सब आत्मोपचार 
हैं| स्कन्व, धातु, आयतन, रूप, वेदना$ संज्ञा, संस्कार, 
विज्ञान---ये सब धर्मोपचार हैं । ये दोनों प्रकारके उपचार ही 
वस्तुतः विज्ञानके परिणाम ईं | विशानके बाइर इनकी सत्ता 
नहीं है अथांत्‌ विज्ञानके परिणामसे अतिरिक्त आत्मा या 
धर्म नहीं माना जा सकता | अन्यथाभावका नाम ही परिणाम 
है। आत्मादि विकल्पवासनाओंकी पुष्टि होनेंसे आलयविशान- 
से आत्मादिका निर्मासमय विकल्‍प उत्पन्न द्वोता है| इसी 
प्रकार रूपादिविकल्पवासनाकी पुष्टिसे आल्यविशानसे द्ी 
रूपादिनिर्भाममय विकल्प उत्पन्न होता है । इस रूपादि- 
निर्भासकों अथवा आत्मादिनिर्भासकों विज्ञानबद्िभृतके 
सहद्य मानकर रूपादि उपचार- व्यपरदेश--अनादिकालसे 
दी पत्ृत्त हं । रूपाद या भात्मादिक्रे न रहगेपर भी ताहश 
उपचार अनादि काठसे ही है | वस्-तुतः जहाँ जो वस्वु नहीं 
है बहा उसका उपचार होता हूं | विश्ेपरूपसे यदि विचार 
किया जाय ते, माद्ृम पढ़ेगा कि आत्मा तथा धमं न 
विशानक स्वरूपम हैँ, न विज्ञानक बाहर ई--ये दोर्नों ही 
परिकल्पित दूं | इसीलिये थे पासमार्थिक या सत्य नहीं दूं । 

काई-काई लोग समझते हैँ कि विशान तथा विज्ञेय दोनों 
ही सत्य ए | परन्त यदह एकास्तवाद ठीक नई हैँ, क्योंकि 
पहले कहा जा चुका दें कि आत्मा तथा घर्म परिकल्पित होनके 
कारण विज्ञानंक स्वरूप अथवा बाहर हैं ही नहीं, इसी 
कारणसे विशेय अथांत्त्‌ आत्मा या चमं सत्य नहीं कट्दा जा 
सकता | परन्तु उपचार निराधार नहीं द्वोता, इसीलिये 
मानना पड़ता है कि वह वस्लुतः विज्ञानका परिणाम हैं, जिसमे 
आत्मा तथा घर्मका उपचार द्वा सकता है| 

कोई-काई लोग यह मी कहते है कि जैसे विशेय 
सांबतिक अथवा मिध्या हैँ; तद्बत्‌ विज्ञान भी मिथ्या हैं | 
परन्तु यह मत टीक नहीं माल्म पड़ता; क्योंकि उपादान 
संवृतिरूप माननेक ये।्य नहीं दे | इसीलिये विज्ञानवादी 
आचार्योंका सिद्धान्त है-- 


सर्व विज्ेय परिकस्पितस्व भावर्वात्‌ वस्तुतो न विद्यते, 
विज्ञान पुनः. प्रतीस्यसमुस्पक्नःवात्‌ द्रभ्यतः जस्ति 
इत्यम्युपेयम्‌ । 

“परिणाम' शब्दसे मालूम पड़ता है कि विज्ञान प्रतीत्य 
समुत्पन् है । बाह्य अर्थक्रे व्यतिरेकसे मी विज्ञान स्वयं ही 
अर्थक्रे रूपमें परिणत द्ोता है । बाह्यार्थ विशनमके आलम्बन- 
प्रत्ययरूपमें माना जाता है, इसमें संशय नहीं दे । परन्द 


# शन्यवाद और विश्ञानयाद + 
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इसका अभिप्राय यह नहीं है कि विशान बाह्माथंसे उत्पन्न 
होता है । सिद्धान्त यह है कि बाह्याथ स्वाभास शानका जनक 
है, क्योंकि कारणता आल्म्बन प्रत्ययके अनुरूप समनन्तर 
आदि सभी प्रकारके प्रत्ययोर्म समरूपसे ही वतमान है | 
विज्ञानका परिणाम विपाक, मनन तथा विपयविज्ञप्तिरूपसे 
तीन प्रकारका है । कुशछ तथा अकुशछ कर्मबासनाके 
परिपाकसे आश्षेपानुरूप फलामिनिवृत्ति विपाक नामका 
परिणाम है। इसीका नामान्तर आत्य्यविज्ञान है। जितने 
प्रकारके छ्िष्ट धर्म ह सब इसी बीजसे उत्पन्न हाते € । 
कारणरूपमें सभी धर्मोम इसकी उपलब्धि होती हैं। इस 
आलयबविज्ञानकी प्रदृत्ति दो प्रकारस हं।ती हैँ--( १ ) 
आध्यात्मिक अथव्रा आभ्यन्तरीय और (२) बाह्य | प्रशृत्ति- 
विज्ञान तथा आल्यविज्ञानमें कुछ भेद हे । प्रश्नत्तिविशञानका 
आल्म्बन तथा आकार परिच्छिन्न है। परन्तु आल्यविज्ञान- 
का आकार जैसे अपरिन्छिन्न है उसी प्रकार इसका आलम्बन 
भी अपरिब्छिन्न है | विज्ञानपरिणामका द्वितीय भेद मनन 
अथवा छिष्ट मन £ें। सबदा मनन करना ही क्लिष्ट मनका 
स्वभाव है। इसलिये इसको “मनन कहने पं । जसे चक्षुरादि 
विज्ञानके आश्रय चक्षुरादि इन्द्रियोँ ओर उसके आल्म्बन 
रूप आदि विपय हैं, उसी प्रकार क्लिष्ट मनका भी आश्रय 
आलयगवज्ञान है; क्योंकि आल्यविज्ञान अथवा विपाक जिस 
धातुर्मे या भूमिम रहता हैँ; उसी धातु या भूमिम छिंए मन 
भी रहता हैं । क्लिष्ट मनकी दृक्ति आल्यविशानसे नियत 
मम्बद्ध हैं अर्थात्‌ आल्यम आश्रित होकर ही छक्लिष्ट मन 
अपना काय करता हे। छक्लिप्ट मनका आलम्बन आल्यवज्ञान 
ही है । सत्कायद४्ट, दह्माध्यास प्रभतिके सम्बन्धसे (अद्म्‌!, 
'प्म' इत्यादि आकार अल्यविज्ञानहूपी आल्म्बनसे छ्लिष्ट 
मन काम करता टे। जिस आलय वा चित्तसे मने/विज्ञान 
उस्तन्न द्ोता है उसी चित्तको उस मनोविज्ञानक्रे लिये 
आहलम्बन मानना चाहिये | मननाख्य विज्ञानका ही नामान्तर 
मन है | यह जसे आलयसे प्थक्‌ है, बसे ही प्रशृत्तिविशानसे 
भी प्ृथक्‌ है। मनन इसका ख्भाव हैं। यह बिशानात्मक 
हैं, इसीलियरे सब प्रकारके चित्तथर्मासे इसका सम्प्रयोग होता 
है । चित्तधर्म दो प्रकारके हैं (१) केश, (२) क्लैशमिन्न | 
छः प्रकारके कलेशोमिंसे चार प्रकारके छ्लेशोंके साथ मनका 
सम्बन्ध रहता है--( के ) अविद्या अथवा आत्ममोह, यह 
आत्मविषयक अशानफा नामान्तर है; ( ख ) आत्मदृष्ट 
यह उपादानस्कन्धमें आत्मदर्शनका नामान्तर है; सत्‌काय- 


नम >न«म-मम-ंम-ंम-म-म-म-म-मभीीन...निनीभोनननन मनन. 
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दृष्टि भी इसीको कहते हैं; ( ग ) अस्मिमान अथवा आत्म- 
मान?-आत्मदृष्टसे चित्तकी जो उन्नति होती है वह अस्मिमान 
कहलाती है; (घ) तृष्णा अथवा आव्मस्नेह+-पूर्वोक्त तीन 
क्ेद्ोंके रहनेसे आत्मामिमत वस्तुर्में जो अभिष्वद्ध उत्पन्न 
होता हे उसे तृष्णा कहते हैं । आलूयविशानक्रे स्वरूपमें 
सम्मीोह होकर उसमें आत्मदश्छिभ होता है | आत्मदृष्टिसे 
चित्तमें अस्मिमानका उदय होता है। छेश अकुशल और 
निनवताव्याकृतरूपसे दो प्रकारका है । 

विज्ञानपरिणामका वृतीय भेद त्रिपयविशनि है। चक्षु- 
विज्ञानांद छः प्रकारक विज्ञानका अथवा विपयग्रत्यवमासका 
ही नाम विषयावर्शाध है। रूप, शब्द, गन्ब, रस, स्पष्टव्य 
और घम,; यह छः प्रकारकी विपयोपलब्यथि बौद्धप्रस्थोंम 
तृतीय प्रकारका विज्ञानपरिणाम मानी जाती है। यह उपर्लाब्ध 
कुशल हैं! सकती है, अकुशल हो सकती हैं अथवा उभयभावसे 
भिन्न अव्याकृत भी हों सकती हैं । अलोभ, अद्वेष और 
अमोंहसे युक्त विषयोपलब्धि कुशल है । तथा लोभ, द्वेप और 
मोहयुक्त उपलब्धि अकुशल है । इस तृतीय प्रकारके विशान- 
परिणाम अर्थात्‌ विपयविज्ञानमें दो प्रकारके धम रहते हैं --- 
(१) सर्वत्रम धम,--जैसे स्तर्श, मनस्कार, बित्‌, संज्ञा 
ओर चेतना | ये पॉच प्रकारके धर्म आल्यमें; क्लिप्ट मनमें 
तथा प्रद त्तिविज्ञानमें, सर्वत्र ही रहते है । (२) विनियत धर्म।-- 
ये धर्मावशेप विपयमें नियत हैं, सबंत्र नहीं रहते । 
जैसे कि छनन्‍्द ( अभिप्रेत वस्तुके प्रति अभिलापा ) 
अधिमीक्ष ( निश्चित वस्तुमें अववारण »; स्मृति ( संस्तुत 
वस्तुर्मे चित्तका अमसंप्रमोष अथवा अमिल्ययनता )) समाधि 
( उपपरीक्षणीय वस्तुमं चित्तकी एकाग्रता )) घी अर्थात्‌ 
प्रशा # | 


ल्‍ दशशन, श्रवण आदि क्रियाके विषयरूपसे जो वस्तु बस्तु अमिमन 
है उसे अभिप्रेत वस्तु कहते हे । ऐसे वस्तुके विषयमें दशन, श्रवण 
आदिकी प्रार्थना या रच्छाका नाम छन्द है। युक्ति अथवा आप्तो- 
पदेशसे जो वस्तु असंदिग्धरूपसे गृहीत दोती है, उसे निश्चित बस्तु 
कदते हैं । जिस आकारमें ( जैसे अनित्य अथवा दुःखगय इत्यादि) 
कोई वस्तु निश्चित होती है, उसी आकारमें ही उस वस्तुका चित्त- 
में जो अभिनिवेश किया जाता है--अर्थाद्‌ यद्द वस्तु ऐसी 
ही है, दूसरे प्रकारकी नहीं, उसको अधिमोक्ष कहते हें । 
साधकके दीर्धकाल तक अभ्यास करके अधिमुक्ति-अवस्थाको 
प्राप्त कर ढेनेपर प्रवादिगण अर्थात्‌ दूसरे सिद्धान्तमें आग्रह रखने- 
वाले लोग उसे अपने सिद्धान्तसे इठा नहीं सकते। पू्वानुभूत 


ष्द्८ 
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इस प्रशा या शानकों (विवेक! कहते हैं। इसका विषय 
स्वलक्षण भी हो सकता है और सामान्यलक्षण भी हो सकता 
है। बौद्धदशनमें इसका नामान्तर धर्मविचय है। यह 
सम्यक्‌ ; मिथ्या अथवा सझ्लीर्ग हो सकता है। यह शान 
कभी योगसे उत्पन्न होता हे, कभी अयोगसे उत्पन्न 
होता है और कभी-कभी इन दोनों प्रकारोंसे विलक्षण 
होता है । आपोपदेश, अनुमान और प्रत्यक्ष--इन 
तीनोंको योग” कहते हैं। इसमें आतव चनजन्य बोध श्रुतमयी 
प्रशा है, युक्तययोंगसे उत्पन्न बोधको चिन्तामयी प्रशा कहते 
हैं, और समाधिजन्य बोध भावनामयी प्रज्ञा कहत्णता है; 
अनातोपदेश, अनुमानाभास और मिथ्याग्रणिहित समाधिसे 
जो ज्ञान उत्पन्न होता है वह अयं.गज शानमें परिगणित है । 
उपपत्तिप्रतिल-म्मक ज्ञान--अर्थात्‌ सहज ज्ञान या वह 
शान जो जन्मके साथ ही उलजन्न द्वोता है--यागज नहीं 
है ओर अयागज भी नहीं हैं| छीकिकब्यवहास्मूलक ज्ञान 
भी इसी कोटिका है। प्रज्ञाक द्वारा घमका प्रविचय करनसे 
जो निश्चय प्रात होता हैँ, उससे संशयकों नि्गत्ति 
हाती है । 


ये पॉँचों थम, जिनका वर्णन ऊपर किया जा चुका हैं, 
परस्पर व्याव त रहते हैं। अर्थात्‌ जहाँ एक धरम रहता है ( जैसे 
अधिमोक्ष ) वहाँ अन्यान्य धर्म नहीं रह सकते। इन स्वंत्रग 
और विनियत धर्मोंके अतिरिक्त श्रद्धाद ग्यारह कुडाल धर्मों- 
का वण्णन भी योंगाचारसप्रन्थोम मिलता है । 


मान्य आओ बम... ऋम कम न के 


#* अधियया सुूत्युं तीत्यों विद्यया5म्इ्वमइनुते # 
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विशानवादियोंके मतसे जो तीन प्रकारके विशानपरिणाम- 
की बात कही गयी है, वही विकल्प है| अथका आकार 
धारण करता हुआ विशान ही समस्त विश्वरूप विकल्प बनता 
है | आल्यविशान, छ्लि.्ट मम और प्रवृत्तिविशानके 
स्वभावके भेदसे विकल्प तीन प्रकारका है । त्रेघातुक विश्व 
जिस प्रकार विज्ञानात्मक है वेसे ही असंस्कृत धम भी 
विज्ञनात्मक ही है । अनधिष्ठित मूल विशानमें कारणके 
बिना विकल्पोंकी प्रद्ञस केसे होती है? इस प्रकार- 
का प्रश्न हो सकता है | विज्ञानवादीका समाधान यह है कि 
आलबगविज्ञानमें सबंधर्मोंत्पादनशक्ति निहित है, अतएव यह 
सवब्री जरूप हँं। आम्यन्तरीय अन्यान्य संघघसे यह आव्यय 
विज्ञान ही अनन्त आकारीका घारणकर तत्-तत्‌ विकल्पों 
रूपमें परिणत द्वोता हैं । 


यागाचारोंका निवाणस्वरूप धमघानु परमार्थसत्य है ! 
यह अद्वव या भदहान तत्व हूँ । इसमे जातृ-शयरूप अथवा 
और किमी प्रकारका भेद नहों दें | योगी इस परिनिष्पन्न- 
स्वभाव घमघातुका ध्यान करते-कर्त इसमे समाहित हो। जात 
हूं और इसके साथ तादात्म्य लाम करते हैं; जलके जन्मे 
मिलनसे जमे तादान्म्य हा जाता है, 
भी समझना चाहिये | यही विश्युद्ध अठेत परिस्थिति हैं। 
परिकन्पितम्वभाव बाह्य जगत्‌ है जिसमें सत्त ( द्रब्य ), 
गुण. आदिका आरोप होता है; परतन्त्रस्मभाव क्षणिक, 
विज्ञानात्मक £। 


टीक उसी प्रकार यहा 
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'क--बार्दकत ही इक: 


वस्तुकी संस्वुत बस्नु कहते हैं। आलम्बन ग्रहणके नष्ट न होनमे अमम्थमोष होता है । पृवंगृहात बसलतुका पुनः आलम्वनके आकारन 
स्मरण करना अभिल्पनता है। इस अवमब्थाके प्रतिष्ठिन होनेपर चित्त दूसरे आकारमें विश्विप्त नहीं होता। बस्तुके गुण अथन'! 
दोषका निरूपण ई। उपपरीक्षण है। एकाग्रता दोनेपर चित्तके आलम्यनमें मेद अथवा भेदाभास नहीं रह सकता । इससे अर्थी”! 
समाधिके ठीक-ठीक अभ्याससे यथाभूत परिशान होता है अर्थात्‌ यथार्थ जश्ञानका उदय होता है। छन्द प्रभृति नियत पर्मका जो 
संक्षेपमें वणन किया गया दे उसकी सार्थकता और प्रयोजनदत्ता कुछ दिनके अभ्याससे ही प्रतोत होने लगती है। छन्दके अभ्याससे 
वीयंका उदय होता है, अधिमोश्षसे स्थिरता दोती हैं, स्मृतिसे विक्षेपनिश्त्ति होती है और समाधिसे हानका उदय होता हैं । 
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एक वार तुम सभी मिल्क 


कृष्णकीतन ही शान्तिका एकमात्र उपाय हे 


( लेखक---श्री प्रभुदत्तजी अद्यचारी ) 


महाप्रभु श्रीचेतन्यदेव जबसे गयासे लोटकर आये हैं, 
तमीसे उनकी विचित्र दशा है। वे भोजन करते-करते 
सहसा बीचमें ही उठकर रुदन करने लगते हैं, रास्ता 
चलते-चलते पागलॉकी भाँति नृत्य करने लगते हूँ । 
दाय्यापर लेटे-लेटे सहसा उठकर बैठ जाते हैं और “हा 
कृष्ण ! हा कृष्ण !! कहकर जारोंसे चिलान लगते हैँ | 
कभी-कभी लोगोसे बातें करते-करते बीचमें दी जोरोसे 
ठह्ाका माग्कर हंसने छगते हूं । रातभर सं,नका नाम नहीं। 
लंबी-त्ययी सॉसे लेते रहते हूं, अर्धीर होंकर अत्यन्त 
विरद्ीकी भाँति हिचकियोँं भग्ते रहते है और उनके नेन्नोंसे 
इतना जल निकलता है कि सम्पूर्ण वब्त्र गीले हो जाते हैं । 
विष्णुप्रिया इनकी ऐसी दणद्या देग्वकर भयमीत द्वो जाती हैं 
और जाकर अपनी सासस सभी बातोंकों कहती हैं। 
शच्रीमाता पुत्रकी दद्यां देखकर दुःखसे कातर होकर रुदन 
करने लगती हूँ और सभी देबी-देवताओंकी मनौती मानती 
हैं| वे करुणभावसे अधीर होकर प्रभुके पादप्ोंमे प्राथना 
करती ट्रं--हू अशरणशरण ! इस दीन-हीन कज्ञालिनी 
विधवाके एकमात्र पुत्रकं ऊपर कृपा करा । दयालों ! 
में घन नहीं चाहती, भोग नहों चाहती, सुन्दर वस्त्राभूषण 
तथा मुस्वादु भ।जनकों मुझे इच्छा नहीं। मेरा प्यारा, 
मेरे जीवनका सद्दारा; मेरी अंखोंका तारा यद् निमा£ 
स्वस्थ और नीरोंग बना रहें) यही मेरी प्राथना है ।! 
माता बार-बार निमाईके मुखकी ओर देग्वती और उनकी 
ऐसी दयनीय दशा दख्वकर अत्यन्त दी दुखी होतीं । 


महाप्रभु अब जा मी काम करना चाहते, उसे ही नही 
कर सकते । काम करते-करते उन्हें अपने प्रियतमकी याद 
आ जाती और उसीके विरहमें वे बेहोश दाकर गिर पड़ते । 
टीक-ठीक भोजन भी नहीं कर सकते। स्नान; सन्ध्या, 
पूजाका उन्हें कुछ भी होश नहीं; मुखसे निरन्तर श्रीकृष्णके 
मधुर नामोंकरा ही अपने-आप उच्चारण होता रद्दता हे । 
किसीकी बातका उत्तर भी देते हैं तो उसमें भी भगवानकी 
अलौकिक ठीलाओंका द्वी वर्णन इंता है | किसीसे बातें 
भी करते हू; तो श्रीकृष्णके सम्बन्धकी ही करते हैं ! अर्थात्‌ 
वे कृष्णफे सिवा कुछ जानते ही नहीं । श्रीकृष्ण ही 
उनके प्राण हैं, श्रीकृष्ण ही उनके धन हैं; अथौत्‌ उनके 
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सर्वस्व श्रीकृष्ण ही हैं, उनके लिये संसारमें श्रीकृष्णके अतिरिक्त 
ओर कुछ हैं ही नहीं । 

प्रभके सब विद्यार्थियोंन जब सुना कि शुरूजी गयाधाम- 
की यात्रा करके छोट आये हैँ ता वे एक-एक करके उनके 
घरपर आने लगे ओर पाठशालाम चलकर पढ़ानेकी प्रार्थना 
करने छगे | सबके बहुत आग्रह करनेपर प्रभु पाठशाल्में 
पढ़ानके निमित्त गये। किन्तु थे पद़ायवें क्या, लौकिक शास्त्रों- 
का तो वे एकदम भूल ही गये; अब थे श्रीकष्णके कीर्तनके 
अतिरिक्त किसी भी विषयको नहीं कह सकते। उसी 
पाठको विद्याथियोंके लिये पढ़ाने छगे--भेया ! इन संसारी 
शास्त्रों क्या रकसव्ा हैं | श्रीकृष्णका नाम ही एकमात्र सार 
है, बद मधुरातिमधुर है, उसीका पान करो; इन लौकिक 
शाम्त्रोंसे क्या अभीष्ट सिद्ध होगा ! ग्राणिमात्रके आशभ्रयस्थान 
श्रीकृष्ण ही हैं | संसारकी स॒ष्टि, स्थिति और लय श्रीकृष्ण- 
की इच्छामात्रसे होता रहता है। वे आनन्दके धाम हैं, 
मुख्वस्वरूप हैँ! उनके गु्णोंक्रा आत होकर गान करते 
रहना मनुष्योक्ा परम पुरुषार्थ हैं।” इतना कहते-कहते 
प्रभु उच्च स्वस्से कृष्णकीतन करने लगे | 


इन बातीकों श्रवण करके कुछ विद्यार्थी तो आनन्द- 
सागरमें मम्म हो गये। वे बाह्यशानशझ्ून्य होकर परमानन्दका 
अनुमव करने लगे | कुछ ऐसे भी थे जो पुस्तकी विद्याकों 
ही सर्वस्त्र समझते थे, भद्टाचाय और शास्त्री बनना ही 
जिनके जीवनका एकमात्र चरम लक्ष्य था | वे कहने रूगे--- 
पुरुजी ! आप केंसी बातें कर रहे हैं। हमें इन बातसे 
क्या प्रयाजन | इन बातोका विचार तो वेष्णव भक्त करें | 
हमें तो हमारी पाख्यपुस्तककका पाठ पढ़ाइये। हम यहाँ 
पाठशाल्ामें भक्तितत्वकी शिक्षा लेनेके लिये नहीं भाये हैं; 
हमें तो व्याकरण, अलड्डार तथा न्याय आदि पुस्तककि 
पाठाकों पढ़ाइये |? 

उन विद्यार्थियोंक्री ऐसी बातें सुनकर प्रभुने कहा--- 
(भाई ! आज इदमारी प्रकृति स्वस्थ नहीं है। आज आपलोग 
अपना-अपना पाठ बंद रखिये, पुस्तकोंकों बॉधकर रस्व 
दीजिये | चलो; अब गड्जास्नान करने चलें। कल पाठकी 
बात देखी जायगी।” इतना सुनते ही सभी विद्यार्थियोंने 
अपनी-अपनी पुस्तकें ब्रॉध लीं और वे प्रभुके साथ गड्जो- 








स्‍नानके निमित्त चल दिये । गल्भाजी पहुँचकर बहुत देरतक 
जलविद्ाार होता रहा | रात्रि हो जानेपर प्रभु लौटकर घर 
आये और विद्यार्थी अपने-अपने स्थानोंको चले गये । 

दूसरे दिन महाप्रभु फिर पाठशाल्ममें पहुँचे | प्रभुके 
आसनासीन हो जानेपर विद्यार्थियोंने अपनी-अपनी पुस्तकोंमेंसे 
प्रभ पूछना आरम्म कर दिया | कोई भी विद्यार्थी इनसे 
केसा भी प्रश्न पूछता उसका ये श्रीकृष्णपरक द्टी उत्तर देते । 

कोई विद्यार्थी पूछता--'सिद्धवर्णसमाम्नाय बताइये ।? 

आप उत्तर देते--'नारायण ही सब वर्णामें सिद्ध 
वर्ण हैं।” 

कोई पूछता--“वर्णोंकी सिद्धि किस प्रकारसे होती दे 

प्रभु उत्तर देते--भ्रीकृष्णकी दृष्टिमात्रसे ही सब वर्ण 
सिद्ध हो जाते हैं ।” 

ऐसा उत्तर सुनकर कोई-कोई विद्यार्थी कहता--'ये 
भक्तिभावकी बातें छोड़िये | जो ठीक बात हो उसे दी 
बताइये ।* 

प्रभु कदते--'टीक बात तो यही हैं, प्रतिक्षण श्रीकृष्ण- 
नामका ही संकीतेन करते रहना चाहिये ।” 

यह सुनकर सभी विद्यार्थी एक दूमरेके मुखक्री ओर 
देखने लगते । कोई तो चकित होकर प्रभुके श्रीमुखकी ओर 
देचचने लगता | कोई-को+ धीरेसे कह दता--(दिमागममे गर्मा 
चढ़ गयी है |” दूसरा उसे धीरेसे धक्का देकर ऐसा कहनेसे 
निषेध करता । 

प्रभुकी ऐसी अद्भुत व्याख्याएं सुनकर बढ़े बड़े विद्यार्थी 
कदने छगे--“आप ये तो न जाने कद्दोकी व्याख्या कर रहे 
हैं; शाम्त्रीय व्याख्या कीजिये ।! 


प्रभु इसका उत्तर देते--'में झाम्त्रोंका सार ही बता रहा 
हूँ । किसी भी पण्डितसे जाकर पूछ आओ; वह सच शार्सत्रों- 
का सार श्रीकृष्णपदप्राप्ति ही बताबेगा ।! 


विद्यार्थी बेचारे इनकी अलोकिक बारतोंका उन्तर दे ही 
क्या सकते थे । सब अपनी-अपनी पुस्तकें बॉधकर अपने- 
अपने स्थानके लिये चल दिये | कुछ समझ्षदार और बड़े 
छात्र पण्डित गंगादासजीकी सेवामे पहुँचे और उनसे कद्दा-- 
“महाराजजी ! हम क्या बतावें, इमारे गुरुजी जबसे गयासे 
लोटे हैं तमीसे उनकी विचित्र दक्षा दे। वे कभी हँसते हैं, 
कमी रोते हैं। पाठ्शालठ्ममें आते तो पाठ पढ़ानेके लिये 


हैं किन्तु पाठ न पढ़ाकर भक्ति-तक्ष्कका ही उपदेश देने 
लगते हैं| हमलछोग व्याकरण, न्याय, अलझ्लार तथा साहित्य 
आदि किसी भी शास्त्रका प्रभ करते हैं तो वे उसका कृष्ण- 
परक ही उत्तर देते हैं। उनसे जो भी प्रभ किया जाय 
उसीका उत्तर ऐसा देते हैं जो पाव्यपुस्तकके एकदम वियद्ध 
है। कभी-कभी पढ़ाते-पढ़ाते रोने रूगते हैं और कभी-कभी 
जोरसे “हा कृष्ण ! हा प्यारे ! पाहि माम्‌, राधावल्लम ! रक्ष 
माम' इन वाक्योंकों कहने लगते हूँ । अब आप ही बताइये, 
इस प्रकार हमारी पढ़ाई केसे होगी ! हमछोग घर-बार 
छोड़कर केवल विद्याध्ययनंके हो निमित्त यहाँ पड़े हुए हैं, 
यहाँपर हमारी पढ़ाई-लिखाई कुछ होती नहीं । उलटा पढ़े- 
लिखेकों भूलें जाते हूँ | वे आपके शिष्य हैँ, आप उन्हें 
बुलाकर समझा दें ।” 

पं० गंगादासजी बसे तो बड़े भारी नामी विद्वान थे, 
किन्तु उनकी विद्या पुस्तकी ही विद्या थी। भक्तिभावसे वे 
एकदम कारे थ | इंश्वरके प्रति उनका उदासीन भाव था | 
“यदि इंश्वर हांगा भी ता हुआ करे, हमें उससे क्या काम । 
समयपर भोजन कर लिया, विद्याथियोंकों पाठ पढ़ा दिया | 
बस, यही दमारे जीवनका व्यापार है | इसमें ईश्वरकी कुछ 
जरूरत ही नहीं |” कुछ-कुछ इसी प्रकारके उनके विचार 
थे । महाप्रभुंक भक्त हों जानेकी बात सुनकर थे ठद्दाका 
मारकर हंसने लगे और विद्याथियोंसे कहने लगे - हाँ, 
सुना तो मैंने भी दे कि निमाई अबकी भक्त बन आया £ | 
पणग्डित होकर उसपर यह क्‍या भूत सवार हो गया। यह 
ते। अनपढ़ मूस्तोंका काम दे । ब्राक्षण पण्डितका तो निरन्तर 
शास्त्रेके अध्ययन-अध्यापनमें ही लगे रहना चाहिये | ग्बग, 
अब तुम लोग अपने-अपने स्थार्नोकी जाओं। कल उसे मेरे 
पास भेज देना, मैं उसे समझा दूँगा । मेरी बातकी बह कर्भा 
नहों टालता | 

>< >< ५८ 

आचाय गंगादासजीकी मधुर और वात्सल्यपूर्ण भत्सना- 
के कारण निमाई पण्डित खूब सावधान हाकर घरमसे पद़ानेंके 
लिये चले । विद्यार्थियोने अपने गुरुदेवकों आते देखकर 
उनके चरणकमलोमें साष्टाड्न प्रभाम किया और सभी खुखसे 
बरठ गये। विद्यार्थियेंका पाठ आरम्भ हुआ । किसी 
विद्यार्थीन पूछा--“अमुक धातुका किस अथर्मे प्रयोग होता 
है और अमुक् लकारमें उसका कैसा रूप बनेगा ?) 

इस प्रश्रकों सुनते ही आप भावावेशमें आकर कहने 
लगे--“सभी धातुओंका एक श्रीकृष्णके ही नाममें समावेश 


# हकुष्णकीतन ही शाम्तिका एकमाज उपाय है * 


समान भर.-य #ेष न, हरी ..ल्‍य हाफ; आम, #रि १३..-म#5०म ३. अा»म३७#ी-9 कम आर की भातन्‍री' कक अतभवाल गान # तार हर ३५ 4# ५. -स जिक्र २ कलह भारी का अर १३.० फनी 'रयक “जल जक/त भर, #7ि३.८# %५. २७, की सजओ पाती रे.आता. धर ९त#ं ९९. जानी च३०कर ५७..आाग ९ आननरकमनी ये ००३७५... १३. ..7३./००३५००" 


दो सकता है; शरीरमें जो सप्तधातु हैं, तथा और भी संसारमें 
जितनी धानु धुनी तथा क॒द्दी जा सकती हैं, समीके आदि- 
कारण श्रीकृष्ण ही हैं । उनके अतिरिक्त कोई अन्य धातु 
हो ही नहीं सकती | सभी स्थितियोर्में उनके समान ही रूप 
बनेंगे । भगवानका रूप नील-इश्याम है, उनके श्रीविग्नदकी 
कान्ति नवीन जलघरकी भाँति एकदम स्वच्छ ओर हलके 
नीले रंगकी है। उसे बेडूय या धघनकी उपमा ता 'शाखा- 
चन्द्रन्याय” से दी जाती है; असलमें तों वद अनुपमेय है; 
किसी भी संसारी वस्तुके साथ उसकी उपमा नहीं दी जा 
सकती । 
प्रभुक॑ एसे उत्तरका खुनकर विद्यार्थी कहन छगे ---“आप 
ता फिर वेसी ही बातें करने छगे। घातुका यथार्थ अथ 
अताइये । पुस्तकमें जा लिखा है उसीके अनुसार कथन 
कीजिये |? 
प्रभने अधीरताके साथ क्रद्दा--'घातुका यथार्थ अथ 
तो यही हैं जो में कर रहा हूँ, इसके अतिरिक्त मैं कुछ कद 
ही नहीं सकता | मुझे तो इसका यही अथ मालूम पड़ता 
हैं । आगे आप हलाग जैसा समझे ।' 
इसपर विद्याथियोने कुछ प्रेमके साथ अपनी विब्शता 
प्रकट करते हुए. कहा--- आप तो दर्म ऐसी विचित्र-विचित्र 
वातें बताते हूँ; हम अब याद क्‍या करें| हमारा काम 
केसे चलेगा । इस प्रकार हमारी विद्या कब समाप्त होगी 
और इस नरहसे हम किस प्रकार विद्य! प्रात्त कर सकते हैं।” 
आप प्रमके आवेक्षमे आकर कहने लगे- “सदा याद 
करत गरहनकी ते। एक ही वस्तु है। सदा-सर्वदा सर्वत्र 
श्रीकृष्णक सुन्दर नामोंके दी स्मरणमात्रसे प्राणिमात्रका 
कल्याण हूा। सकता है, सदा उसीका स्मरण करते रहना 
चाहिये | अदा; जिन्होंने पूतना-जसी बालप्ोकोी, जा अपने 
स्तनोंन जहर लपेटकर बारूकोके प्राण हर छेती थी, उस 
कर कम करनेवाली राक्षसीका भी सद्ृति दी, उन श्रीकृष्णकी 
ओआछठाओंका चिन्तन करना ही मनुष्योके परम कल्याणका 
साधन हो सकता है। जो दुश्चुद्धिसे भी भ्रीकृष्णका स्मरण 
करते भे, जो उन्हें झत्ररूपसे, विद्वेषके कारण मारनेकी 
इच्छासे उनके पास आये थे; वे अघासुर; बकासुर, शकटासुर 
आदि पापी भी उनके जगत्याबन द्शनोंके कारण इस 
संसारसागरसे ब्रात-की-बातमें पार हो गये, जिससे योगी 
लोग कराड़ों वर्धतक समाधि लगाकर भाँति-भाँतिके साधन 
करते रहनेपर भी नहीं तर सकते, उन श्रीक्षष्णके चार 
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चरित्रेकि अतिरिक्त चिम्तनीय चीज और हो ही क्‍या 
सकती है ?? 

श्रीकृष्णकीतनसे ही उद्धार होगा, श्रीकृष्णकीतन ही 
स्वसिद्धिगद है; उसके द्वारा प्राणिमात्रका कल्याण हों 
सकता है। श्रीकृष्णकीतन ही शाश्वत शाम्तिका एकमात्र 
उपाय है, उसीके द्वारा मनुष्य सभी प्रकारके दुःखोसे परित्राण 
पा सकता है| तुम छोगोंका उसी श्रीकृष्णकी शरणमें जाना 
चाहिये ।*! 

इनकी ऐसी व्याख्या सुनकर सभी विद्यार्थी 
श्रीकृष्णप्रेमम॑ विभोर होकर रुदन करने लगे। वे सभी 
प्रकारके संसारी विपयोकी भूल गये और श्रीकृष्णकों ही 
अपना आश्रयसथथान समझकर उन्हींकी स्मृतिममें अश्रु- 
विमाचन करने लगे | 

उनमेंसे कुछ उतावले और पुस्तकी विद्याकों ही 
साध्य समझनेवाले छात्र कहने लगे-- | पु 
अनुसार उसको व्याख्या बताइये ! उस द्नेके 
हम यहाँ आये हैं ।” 

प्रभु अब कुछ-कुछ स्वस्थ दो गये थे । उन्हें अब थोड़ा- 
थोड़ा बराह्यशान होने लगा | इसलिये विद्यार्थियोंके ऐमा 
ऋद्टनेपर आपने रोते-रोते उत्तर दिया--'ैया; हम क्‍या 
करें, हमारी प्रकृति म्वम्ध नहीं है | मालूम पड़ता है, इमें 
फिरमे वह्दी पुराना वायुरोग द्वोंगया है। हम क्‍या कह 
जाते है, इसका हमें स्वयं पता नहीं | अब हमसे इन 
प्रन्योंका अध्यापन नहीं हो सकेगा । आप लोग जाकर किसी 
दूसरे अध्यापकसे पढ़ें ! अब इम अपने बशमें नहीं हैं ।” 
प्रभुंक ऐसा कहनेपर सभी विद्यार्थी फूट-फूटकर रोने लगे 
और विलाप करते हुए कश्णकण्ठसे प्रार्थना करने लगे-- 
(ुरुदेव |! अब हम कहाँ जायें ! हम निराश्रयोंके आप ही 
एकमात्र आश्रय हैं। हमें आपके समान वात्सल्यप्रेम दूसरे 
किस अध्यापकर्मे मिल सकेगा ! इतने प्रेमके साथ हमें कोई अन्य 
अध्यापक पढा ही नहों सकता । आपके समान सब संशयों- 
का छेत्ता और सरलताके साथ सुन्दर शिक्षा देनेवाला 
अध्यापक त्रिलोकीमें दृंढ़नेपर मी हमें नहीं मिल सकता । 
आप हमारा परित्याग न कीजिये | हम आपके रोगकी यथा- 
दाक्ति चिकित्सा करावेंगे ।खय दिन-रात्रि सेवा-अश्नुषा 
करते रहेंगे ।' 


उनको आतंबाणी सुनकर प्रभुकी आँखमेंसे अश्रुओंकी 
घारा बहने लगी। रोते-रोते उन्होंने कह्ा--मैया, तुम 
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# अवियया झ॒ृत्युं तीत्यां विद्याउस्तमइलुते # 
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लोग हमारे बाह्य प्राणंक्रे समान हो । तुमसे सम्बन्ध।वच्छेद 
करते हुए हमें स्वयं अपार दुःख हो रहा है, किन्तु हम करें 
क्या; हम तो विवश हैं, हमारी पढ़ानेकी शक्ति ही नहीं । 
नहीं तो तुम्दारे-जैसे परम बन्धुओंके सहवासका सुख स्वेच्छा- 
पूर्वक कौन सत्पुरुष छोड़ सकता हैं 

विद्यार्थियोंने दीनभावसे कह्ा--(“आज न सही; स्वस्थ 
ह।नेपर आप हमें पढ़ावें । हमारा परित्याग न कीजिये, यही 
हमारी श्रीचरणोंमें विनम्र प्रार्थना है । आप ही हमारी इस 
जीवननौकाके एकमात्र आश्रय हैं, हमें मझधारमें ही 
बिलखता हुआ छे,ड्कर अस्त्घान न हूजिये !! 

प्रभुने गद्दद कण्ठसे कहा--'भेया, मेरा यह रोग 
असाध्य है । अब इससे छुटकारा पानेकरी आशा नहीं | 
किसी दूसरेके सामने तो बतानेकी वात नहीं है; किन्तु तुम 
तो अपनी आत्मा ही हा; तुमसे छिवानेयाग्य तो कोइ बात 
हो ही नहीं सकती | असल बात यह हैं कि अब हम 
पढ़ानेका या किसी अन्य काम करनका यज्ञ करते हूं ते। 
एक द्यामवर्णका सुन्दर शिशु हमारी अखोके सामन आकर 
बड़े दी सुन्दर म्वरमें मुरली बजाने लगता है| उस मुस्ली- 
की विश्वविभोद्दिनी तानका सुनकर हमारा चित्त व्याकुल हा 
जाता है और हमारी सब्र सुवब्चध भूल्ठ जाती है । हम प।गल- 
की भाँति मन्त्रमुग्ध-से हा जाते है । फिर हम काई दूमरा 
काम:कर ही नहीं सकते ।' इतना कहकर प्रभु फिर जारों के साथ 
फूट-फूटकर राने छगे | उनके रृदनके साथ दी सेकड़ों 
विद्यार्थियोंकी आँग्बोंसे अ»ओंकी घाराएं बहने लगीं | सभी 
ढाढ़ मारकर उच्चस्तर्से रुदन करने लगे | संजय मद्दाशय- 
का चण्डीमण्डय विद्यार्थियोंके रूनके कारण गजन लगा । 
इस करुणापूर्ण क्रन्दनब्वनिका सुनकर सहस्नों नग-नारी दूर- 
दूरसे वहाँ आकर एकत्रित हो गये । 

प्रभु अब कुछ-कुछ प्रकृतिस्थ हुए. | अश्रुविमेचन करते 
हुए. उन्होंने कह्दा--'मेरे प्राणंसि भी प्यारें छात्रों ! अपनी- 
अपनी पुस्तकोंकों बाँध लो; आजसे हम तुम्हारे अध्यापक 
नहीं रहे ओर न अब तुम ही हमारे छात्र हो, अब ते तुम 
श्रीकृष्णके सला हो । अब सभी मिलकर हमें ऐसा आद्यीर्चाद 
दो जिससे हमें श्रीकृष्णप्रेम प्राप्त हो सके | तुम सभी हमें 
हृदयसे स्नेद्द करते हो, तुमसे हम यद्दी दीनताके साथ भीख 
माँगते हैं । तुम सदा हमारे कल्याणके कामोंमें तत्पर रहे हो |” 

प्रभुके मुखसे ऐसे दीनतापूर्ण दाब्द सुनकर सभी 
विद्यार्थी बेहोश-से हो गये | कोई ते। पछाड़ खाकर पृथ्वीपर 
गिरने लगे और कोई अपने सिरको प्रथ्वीपर रगड़ने लगे | 


प्रभने फिर कदह्दा-'में अन्तिम बार फिर तुम लं।गोसे 
कहता हूँ | तुम लोग पढ़ना न छोड़ना; कही जाकर अपने 
पाठकी जारी रखना ।? 

रोते हुए विद्यार्थियोंने कह्दा--“अब हमें न तो कहीं 
आप-जैसा अध्यापक मिलेगा और न कहीं अन्यत्र पढ़ने ही 
जायंगे । अब तो ऐसा आश्ीवाद दीजिये कि आपके 
श्रीमुखसे जो कुछ भी पढ़ा हैं वही स्थायी बना रहे और 
हमें किसी दूमरेफे समीप जानेकी इच्छा ही उत्पन्न न हो। 
अब ते हमें अपने चरणोंकी शरण ही प्रदान कीजिये ' 
आपके चरणोंकी सदा स्मृति बनी रहें, यही अन्तिम वरदान 
दीजिये ” यह कहकर सभी विद्यार्थियोंने प्रभको एक 
साथ ही साष्टांग प्रणाम किया और प्रभुन भी सबको प्रथक्‌- 
पृथक्‌ गलेसे लगाया । वे सन्नी बड़भागी विद्यार्थी प्रभक 
प्रमपूण आलिट्जनसे क्रतकृत्य हो गये ओर जारोंसे “हार 
बेला, हिरि बोलो कहकर हरिनामकी तमुल च्वरन 
करन लगे । 

प्रभुन॒ उन बिद्यार्थियोंसि कहा “भंया, हम लोग इतमे 
दिनीतक साथ-साथ रहे हूं । हमारा तुम लोगोंसे बहुत है 
घनिष्ठ सम्बन्ध रहा हैं, तुम ही हमार परम आत्मीय तथा 
सुहृदू है। | एक बार तुम सभी एक स्वरसे श्रीक्ृष्णर्र्प। 
ग़ीतल सल्लिस हमारे हृदयकी जल्ती हुई विग्हज्वालाक। 
शानत कर दा। तुम सभी श्रीकृष्णए्सावथन पिछाकर हमे 
नीराग बना दा। एक बार तुम सभी लाग मिलकर श्रीकृष्ग- 
के मझृल्मय नामोंका उच्चस्वस्स संकीतन करो ।? 


विद्यार्थियोनं अपनी अमसमथता प्रकट करते हुए. 
कृहा--“गुरूुदब ! हम संकीतनकों क्या जाने। हमे तो 
पता भी नहीं; संकीत॑ंन कैसे किया जाता हैं । हाँ, यांद 
आप ही कृपा करके संकीतंतकी प्रगात्ी सिखा दें ते। हम 
जिस प्रकार आजा हो उसी प्रकार सब कुछ करनके लि। 
उद्यत हैं ।' 

प्रभने सग्लताक साथ कहा--क्ृष्णकीतनम कुछ 
कठिनता थोड़े ही हैं, बड़ा ही सरत मार्ग है | तुम लोग 
बड़ी ही आसानीके साथ उसे कर सकते हो |” यह कहकर 
प्रभुने स्त्रये स्व॒स्क सहित नीचेका पद उच्चारण करत 
बता दिया--- 


हरि हरे नमः कृष्ण यादवाय नमः | 
भोपार गोविन्द राम श्रीमघुसूदन ॥ 


# करे # 
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प्रभुने स्वयं हाथसे ताली बजाकर इस नामसंकीतनको 
आरम्म किया | प्रभुकी बतायी हुई विधिके अनुसार सभी 
विद्यार्थी एक स्वर्से इस नामसंकीतनको करने लगे। 
द्वाथकी तालियोंक्रे बजनसे तथा संकीतनके सुमधुर स्वरसे 
सम्पूर्ण चण्डीमण्डप गूँजने लगा । लछोगोंकों महान, आश्चर्य 
हुआ | नवद्वपमें यद्द एक नवीन वस्तु थी। इसके पूर्व 
ढोल, मृदकझ्लन, करताल आदि वाद्योपर पदस्ससकीतंन तो 
हुआ करता था; किन्तु सामूहिक नामसंकीत॑न तो 
यह सवप्रथम ही था। इसकी नींब निमा£ परण्डितकी 
पाठशाल्में ही पहले-पहल पड़ी |. सबसे पहले इन्हीं 
नामोंकि पदसे नाम-संकीतन प्रारम्म हुआ | 


ध्र्डदे 


इन 
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प्रभु भावावेशमें जीरसे संकीतन कर रहे थे; विद्यार्थी 
एक स्वरसे उनका साथ दे रहे थे। संकीतनकी सुमधुर 
ध्वनिसे दिशा-विदिशाएं गूँंजने लगीं। चण्डीमण्डपमें मानो 
आनन्दका मागर उमड़ पड़ा। दूर-दूरसे मनुष्य उस 
आनन्दसागरमे गोता छगाकर अपनेकों कृताथ बनानेंक्े 
लिये दौड़े आ रहें थे। सभी आनन्दकी बाढ़में अपने 
आपेकों भूलकर बहन लगे और सभी दश्शनाथियेके मुंहसे 
स्वयं ही निकलने हूगा #- 


हरि दृस्य नम: कृष्ण गादवाय नम+) 
गापाक गोविन्द राम श्रीमचुसदन ॥ 


८ क७७४58-5 


कम 


( लेखक--श्रीमावलीप्रसादजी श्रावास्तव ) 


कमकी महिमाकें बारें क्या लिखा जाय । यह 
विस्तीण मत्यत्क ही कमभूमि! कहलाता हैं। यद्यपि 
यह भूमण्डत्ट योगभूमि, ज्ञानभूम और भक्तिभूमि भी 
तथापि इसे इन ना्मोंसे कई सम्बोधित नहीं करता । क्‍योंकि 
“कम! इतना व्यापक दें कि मन, बुद्धि और वाणीसे भी 
जा क्रिया की जाती है बह सब कम ही समझी जाती है 
और जान, भक्ति, बोग आदिकी साधनाक ये भी 
किसी-न-किसी प्रकारके कर्मकी ही आवश्यकता रहती है | 
फर्मकी मद्िमा राजर्षि भर्नृदस्कि बचनोंसे अच्छी तरह 
प्रकट हा जाती हैं। थे कद्दतें हैं-- 

“हम देवताओंकाी नमस्कार करते हूं परन्तु उन्हें 
जबाताके वशमे देखते हैं, इसलिये विधाताहीकों नमस्कार 
करते हैं; परस्तु विधघाता भी हमारे पूर्बनश्चित कमंके 
अनुसार पल देता है । फिर जब फल और विधाता दोनों 
कमके अधीन हूँ तो देंबता और विधातासे क्‍या काम 
४ ? अतण् जिस कमपर विधाताका भी कोई वच्य नहीं 
चद्ता उस कर्मकोा ही नमस्कार है ! न 


.. का. ६). हि. ००.० ००० क. अल फे 


# गीताप्रेससे प्रकाशित ओोश्रीचैकय -चरितावल!ं प्रथम भागसे । 


अम्तु, इस लेग्वमं, मुख्यतः तुलसीक्त रामांयणके 
आधारपर, थोड़ा-सा “कम पर विचार किया जायगा | 

पहले यह देखना चाहिये कि 'कर्मः शब्दका अर्थ क्या 
है। जनसाधारणमें इस शझब्दका प्रयोग भिन्न-भिन्न अर्थोर्मे 
किया जाता है--क्रिया, कार्य अथवा कामकाजके अयर्मे 
ओर भाग्य अथवा तकदीरके अथर्म भी । रामायण 
इस डदाब्दका प्रयोग अधिकांशर्म तो करनी; करतूत; 
व्यापार, कार्य, हलचल आदिके अथों. में ही किया गया 
है; परन्तु एकाघ खथलमे लाकरूद़िके अनुसार “भाग्य या 
तकदीर! के अथम भी किया गया है ! 

नित्यके व्यवद्ास्म देखिये, “'कर्मरेख” शब्दका अर्थ 
'प्रारब्घका लेख! लिया जाता हैं. और “कमंभोंग” का अर्थ 
“प्रारूघका भोग अथवा पुराकृत कमसे उत्पन्न फरलोका भोग! 
ल्या जाता है। “कर्महीन! का अर्थ दूषित भाग्यवाला 
अथवा बदनसीब और “कर्म फूटना' का तालपय॑ “भाग्य 
फूटना' समझा जाता है। तात्पर्य यदद है कि व्यवद्ारम 
पकरम' का अथ करनी; क्रिया, अथवा व्यापार ( ३०॥०४ 
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$ नमस्यामों देवाज्न तु हतविधेस्तेषपे वशगा विषिवेन्धथ: सोधुपि प्रतिनियतकर्मेकफलद: । 
फल कर्मायत्त किममरगणेः कि च विधिना नमस्तत्कमंभ्यो विधिरपि न येभ्यः प्रमवतति ॥ 


| उदाहरण--- 


(१ ) निम्नलिखित चौपाश्योंमें 'कर्म'का अर्थ करनी, कामकाज, व्यापार, हलचल आदि ही दिखलायी पढ़ता है--- 


तत--- 


०३३ 








अशम्य पु (+िकररभाअभधकाना ये ३० वात जे. ग--- 


या 8९८९ ) भी माना जाता है और प्रारब्ध अथवा भाग्य 
( 96९; व९#ांग्रए या |एट॑: ) भी | तब; क्‍या दोनों 
अथ ठीक हैं ! 

ब्यूत्पत्तिशास्रकी दृष्टिसे देखें तो 'कर्म' शब्दका केवल एक 
ही सरल, सीधा ओर निश्चित अर्थ हो सकता है । कम! शब्द 
“क! घातु (करना ) से बना है; अतएवं इसका अर्थ “करनी, 
करतूत, व्यापार, क्रिया, इलचल या कार्य! ही द्वो सकता है, 
और कुछ नहीं | परन्तु अनेक त्रिकालद्रष्टा ऋषि-मुनिर्योक्रों 
उत्पन्न करनेवाली प्राचीन हिन्दू जातिका दश्शनशासत्र केवल 
इस अथसे सन्तुष्ट नही होता | वह पूर्व जन्म और पुनर्जन्म- 
के सिद्धान्तकों अनादि कालसे मानता हैं, इसका प्रतिपादन 
डंफेकी चोट करता हे ओर केवल वर्तमान जन्मको प्रथम 
अवस्था या प्रथम योनि कदापि नहीं मानता | इन कारणोंसे 
हिन्दू जातिके दश्शनशास्त्रेंका अटल मत है कि कमके साथ 
उसका अच्छा-बुरा फल और कर्ताके साथ उसके कर्मोका 
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कमंप्रधान बिस्व करि राखां । जो जस करइ स्तो तस फल चाखा॥ 
( अयोध्याकाण्ट ) 
काहु न कोउ दुख-सुख कर दाता। निजकृूत करम भोग सब अ्रता ।॥ 
( अयोध्याकाण्ड ) 
जल भरिं मनयन कहते रघुराई | तांत करम निज्ञ तें गति पाई ॥ 
( आरण्यकाएड ) 
निजकृुत कमंजनित फल पाये । अब प्रभु पाहि सरन तक आयड़ ॥ 
( आरण्यकाण्ड ) 
भात-पिता बालकनह बुल्यवहि । उदर भरह् साइ कर्म सिखावहिं ॥ 
( उत्तरकाण्ड ) 
परन्‍्तु-- 

(२) नीचे ल्खिं चोपाश्यामें कर्म! का अथ भाग्य 

निकलता हं--- 
(१) करम लिखा जो बाउर नाहू। तो कने दोष ल्याश्य काट ॥। 
( बालकाण्ड ) 
( २ ) जिमि कुलीन तिय साधु सयानी | पतिदेवता करम मन बानी ॥ 
रहद करम बस परिहरि नाहू। सचिवहृदयें तिमि दारुन दाड़॥ 
( अवाध्याकाण्ड ) 
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भोग # अथवा बन्धन भी अनिवायंरूपसे जुड़ा हुआ है । 
गोसाई तुलसीदासजीने बड़े-बड़े गहन दाशनिक सिद्धान्तोंको 
दो- ही-तीन सरल वाक्योंमें समझानेका प्रयल्ष किया हैः-- 
[ अयोध्याकाण्श्से ] 
कर्मप्रधान बिस्व करे राखा | जे! जस करइ सो तस फकु चाखा॥ 
और 
काह न कोठ दुख सुखकर दातां। निजकृत कमे मोग सब अ्राता॥ 
और 
सुम अरु असुम कमे अनुहारी | इंस देह फरू छृूदर्ये बिचारी॥ 


करइ जा कर्म पाव फैक सोई | निगमनीति अस कह सबु कई ॥ 


सारांश यह है कि “करना” ( कम ) के साथ 'भोगना' 
३ ] अर ुः रु 
( फलमोग या कमंविपाक ) भी उसी तरइ अनिवायरूपसे 


लगा हुआ है, जैसे वृक्ष साथ छाया) जन्मके साथ मृत्यु 


# कमेमोगफे कुछ उदाहरण--- 
( £ ) सतीकी दुर्दशा--- 
निज अघ समुझि न कछु कहि जाई ! तप्इ अबो शव ठर अधिका: "' 
( बाहआाएा 
( २ ) जयन्त कहता हँ--- 
निजकूत कर्मतनित फल पायें । अब प्रभु पाहि सरन तकि आय ॥ 
( आरण्यकाए” ' 
(9 ) दशरथसे सुमंत्र कहते ह- - 
जनम-मरन सब सुख-ुख-भोगा । हानि-हाम प्रिय-मिलन-बियागा ॥ 
काल-कर्म बस होहि गुप्तोई | बरबस राति-दिवसकी नाई! 
( अयोध्याका४? ) 
/ ४) सोताका पंश्चात्ताप--- 
ह। लछिमन नतम्हार नहि दोषा । सो फल पायठ कीन्हेंठ रोबा " 
( आरण्यकाए ! । 
। '» ) गृभराजसे अरराम कहते है--- 
जल भरि नयन कहत रघुराई | तान करम निज ते गति पार !: 
( आरण्यकाए्? ) 
(६ ) गंवणके ब[रमें कहा गया हैं-- 
जिस्वद्रोंह रत यह खल कारमी | निज अध गयउ कुमारगगार्मा । 
( लंकाकाण्ट ) 
+ बनगमन-प्रसंगमें श्रीराम लक्ष्मणजीसे कहते हैं-- 
सुम्बस्य दुःखस्थ न को5पि दाता परो ददातीति बुखुद्धिरेपा ! 
अहं करोमीति वृथाभिमानः स्वकर्सत्रम्भभितों हि लोक: ॥ 
( अध्यात्मरामायण ) 


# करमे +# 
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ओर सूयके साथ गर्मी । यदि हम इस बातकों ठीक-टीक 
समझ जाय तो “कर्म! शब्दके अर्थवों भी ठीक-ठीक समझ 
सकते हैं और यह भी समझ सकते हैं कि हमारे दा्शनिक्रों- 
ने कमंके तीन विभाग ( प्रारब्ध, सब्धित और क्रियमाण ) 
क्योंकर किये हैं | इन विभागोपर आगे चलकर कुछ विचार 
किया जायगा | यहाँ केवल यह निवेदन करना है कि 
मनुथ्यके पूष कर्मों ( करनी ) के फलस्वरूप उसके प्रारब्ध 
या भमाग्यका निर्माण होता है; तब भाग्य हमारे कर्मका 
केवल एक अज्ज है | यही कारण हैं कि जहाँ व्युत्पत्तिशान्र- 
की दृष्टिसे "कम! का अर्थ पूर्णतया निश्चित है वहाँ दर्शन- 
शास्त्री दृष्टिसे इसका अथ व्यवद्दारमें प्रसड्जानुसार कहीं- 
कहीं भाग्य या प्रारब्ध भी लिया जाता है । 


प्रायः “कम शब्दका अथ शासत्रविद्दित अथवा घमसम्मत 
कर्म माना जाता है। यानी वर्णाअमकर्म ( विद्यादान, 
युद्ध, वाणिज्य और सेवा; अथवा ब्रक्चचय, प्रजोत्यादन, 
साधना ओर अनासक्ति ) ही कमके अन्तर्गत आ सकते हैं। 
परन्तु स्वर्गीय व्वाकमान्य तिलक इसे संकुचित अर्थ समझते 
ह--गाौताके उद्देश्यको ध्यानमें रखकर उनकी राय है कि 
इस शब्दका अथ अधिक व्यापकरूपमें लिया जाना चाहिये! 
इसीलिये वे कहते हैं कि मनुध्य जो कुछ करता है-- 
जैसे खाना, पीना; खेलना, रहना, उठना) बैठना, 
श्वाभाच्छूवास करना, हँसना: रोना; खूँघना, देखना: 
बोलना, सुनना; चलना, देना-दना, सोना, जागना; मारना 
टइड़ना, भजन ओर ध्यान करना, आशा और निपेष करना, 
दान देना। यश-याग करना, स्वेती ओर व्यापारधन्धा 
करना; इच्छा करना; निश्चय करना। चुप रहना हृत्यादि, 
इत्याद--ये सब भगवद्रीताके अनुसार 'कम” ही हैं, चाटटे 
वे कायिक हों; वाचिक हों अथवा मानसिक हों । 

मानवी कर्म मूलतः दो प्रकारके दोते है--(१) 
उचित कम, पुण्यक्रमं, कतंब्य कर्म, झुभ कम अथवा धर्म 
ओर (२) अनुचित कर्म; पापकम, त्याउ्य कम, अशुभ 
कम अथवा अधर्म | मनुष्य सारे कम सुखकी प्राप्ति, दुःख- 
की निदृत्ति, शान्ति और आत्मोंद्धारंके लिये करता है; कष्ट 
पाने, पछताने और अपना अध्ित करनेके लिये नहीं | जो 
मनुष्य जान-बूझ्कर पछताने और कष्ट पानेके लिये कोई कर्म 
करता है, वह मनुष्य कैसे समझा जाय । जिस कर्मका अन्तिम 
ओर निश्चित परिणाम अटल सुख, स्थायी शान्ति और आत्माका 
आनन्द हो वह उचित कम है; जिसका निश्चित फल खेद, 
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पश्चात्ताप।अनिवाय दुःख और यन्त्रणा हो वह अनुचित कम है। 
हमारे उचित और अनुचित कर्मोंका फल तीन जरियोंसे मिलता 
है--समाजके द्वारा, राजशासनके द्वारा और परमात्माके 
अटल नियमके द्वारा | हम यह मानकर केचल बढ़ी 
भारी भूल ही नहीं, आत्मवश्चना भी करते हैं कि इमारे 
कर्मोका जानने-देखनेवाला कोई नहीं है। समाज और राज- 
की तो भूल भी हो सकती है, परन्तु कभी न भूलनेवाले हमारे 
अच्छे-बुरे कर्माके नो गवाह हमेशा रहते हैं--( १ ) सूर्य 
(२) चन्द्र, ( ३) यमदेव, (४ ) काल और पश्च महाभूत 
अर्थात्‌ (५ ) एथ्वी, ( ६) जछ, (७) अमि; (८ ) बायु 
ओर (९ ) आकाश | हिन्दू धमंशा््रोकी आज्ञा है कि 
कोई भी कम करते समय मनुष्य इन नौ कमंसाक्षियाँका 
स्मरण रखा करे । 


किसी कमके असली रूप-रंगका पहचानना साधारण 
मनुष्यके लिये भी सरल हो जाय, इस अभिप्रायसे कमंका 
विभाजन कई प्रकारसे किया गया है। साधनकी टंष्टिसे इसके तीन 
भेद किये जाते ैं-“-मानसिक,वाचिक ओर कायिक | धमशा स्त्र- 
की दृश्टिसि कर्म सात्त्तिक, राजस और तामस, तीन प्रका रका होता 
हैं। हेतुकी दृष्टिसे इसी करके नित्य; नेमित्तिक और काम्य ऐसे 
तीन भेद किये गये हैं | एक चोथा वेज्ञानिक ओर शास्त्रीय 
दृष्टिकाण है जिसके अनुसार तीन मेद--कर्म, अकर्म और 
विकर्म फिर किये जाते हैं। यह वर्गीकरण बड़ा महत्त्वपूर्ण 
है । पूर्व जन्मों ओर वर्तमान जन्मकों सम्बद्ध करनेक्री एक 
पाँचबी मिन्न दृष्टिसि “कम? तीन हिस्सोंमे और बॉटा गया है- 
प्रारग्ध, सशच्चित और क्रियमाण | यह वेदान्तको दृष्टि हे | 
अतएव ऊपर लिखे अन्य सब भेदोंपर कुछ विवेचन करना 
छाइकर केवल इस अन्तिम वर्गीकरण ( प्रारब्ध। साश्वत 
और क्रियमाण ) पर ह्दी कुछ संक्षिप्त विचार करेंगे। इन 
भेदोंको समझे बिना कमा के पथिकको बड़ी-बड़ी कठिनाइयों 
और भयड्डर विम्न-बाघाओंका सामना करना पड़ता है | 
लोकमान्य तिलकने इन तीनों भेदोंकी जो सरल व्याख्या 
की हे उसका कुछ अवतरण नीचे देनेसे इन शब्दोंका अर्थ 
समझमें आ जाता है-- 


संश्चितकश-“किसी मनुप्यक्रे द्वारा इस क्षणतक किया 
गया जो कर्म है--चादे वह इस जन्ममें किया गया हो या किसी 
पूर्व जन्ममें---वह सब 'सश्वित' अथोंत्‌ “एकत्रित! कम कहा 
जाता है | इसी 'सश्चित! का दूसरा नाम “अदृष्ट और 
मीमांसकोंकी परिभाषामें 'अपूर्व' भी है |**“'* “अबतकके 
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सभी कमोके परिणामोंके संग्रहको अथवा सब सश्वित कर्मों- 
को एकदम भोगना असम्भव है, क्‍योंकि इनके परिणाममें 
कुछ परवध्पर विरोधी अथांत्‌ भले और बुरे ( स्वरंप्रद और 
नरकप्रद ) दोनों प्रकारके फल देनेवाले हो सकते हैं *** * 
इसलिये इन दोनोंके फलोंकों एक ही समय भोगना सम्भव 
नहीं है--इन्हें एकके बाद एक भोगना पड़ता है |? 


प्रारम्थकमं-ऊपर बतलाया गया है कि अबतकके किये 
गये समस्त 'सल्जित' कर्मोके फठकों एकके बाद एक 
भोगना पड़ता है । अतएवं 'सश्वजित' मेंसे जितने कर्मों 
फलोंका भोग पहले गुरू होता हे उतनेद्दीकों प्रारब्ध! 
अर्थात्‌ आराम्मित 'सम्वित? कटद्ते हैं । व्यवद्ारमें सश्चितके 
अथर्मे ही 'प्रारूचच' शब्दका बहुधा उपयोग किया जाता है; 
परन्तु यह भूछ है । शाम्त्रदष्टिसे यही प्रकट होता है कि 
सश्चितके अर्थात्‌ समस्त भूतपूर्व कर्मोके संग्रहके एक छोटे 
भेदको ही 'प्रारब्ध! कहते है । 'प्रारन्ध! कुछ समस्त सश्वित 
नहीं है; सबश्चितकें जितने भागके फरल्लोंका (कार्योंका ) 
भोगना आरम्म द्वो गया हो उतना ही प्रारब्ध है और इसी 
कारणमे इस प्रारब्धका दूसरा नाम आरब्ध-कर्म दे | 


उदाहरणके लिये रामावगसे एक दृष्टान्त लेकर देखें। 
जिस समय राजा दशरथ रामविरहसे छटपटाकर प्राणत्याग कर 
रहे थ उस समयकी यह चोपाई मिलती टू--- 


तापस-अध-साप-सुचि आई । कॉसर्यहि सब कथा: मुनाई ॥ 
€ अवोध्याकाएट ) 


# यह पिदूभक्त अवणकुमार और अन्ब मुनिकी कथा बड़ी 
जन्ममें भूल्से ण्क्र 
बड़ा अनुचित कर्म कर डल्म था। शिकार खेलने निकले थे; 


प्रसिद्ध है। राजा दशारथन अपने उसी 


दब्दवेधी बाण चलाना जानते थे । श्रवणकुमार जब्लमें पानी 
भरन आया । उसकी आहट पाकर राह़ाने उसे कोड जंगली 
जानवर समझा और अपना अचूक वाण चला दिया । यद्द भयक्ुर 
भूल राजाकों पीछे मालूम हुई । श्रवणकुमारके कहनेसे राजा पानी 
केकर अन्यमुनिके पास पहुँच । पितृभक्त श्रवण तइफड़ाकर मर 
गया । सारा इाल सुनकर दारुण पुत्रशोकर्मे इब्रे हुए मुनिने 
राजाको श्वाप दिया कि तुम भी मेरी तरह पुत्रवियोगसे व्याकुल 
होकर मरोगे । फिर उस तपम्वी मुनिने भी तत्काल प्राणत्याग 
कर दिया । 


# अवियया मुस्युं तीर्था विद्ययाइम्तमदइलुते # 
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यहाँ श्रवणकुमारकों भूलसे मार डालना राजा दशरथका 
एक पहलेका सश्चित दुष्कर्म था | उसका बुरा फल भोगना 
अनिवार्य था | कुछ समयके बाद वह क्रूर समय आया। 
वह समय दूसरे जम्ममें भी आ सकता था और उसी जन्ममें 
भी । राजा दशरथ ऐसे घर्मात्मा और प्रतापी थे कि उनका 
दूसरा जन्म होना सम्भव ही न था-मोौक्ष उनके करतलगत 
था। इसलिये उन्हें अपने दुष्कमंक्रा कड़आ फल उसी 
जन्ममें भोगना पड़ा । 


यदि राजा दशरथ महारानी कोसल्यासे इस घटनाका 
दाल केक्रेयीके वरदान मॉगनेके पूर्व बतत्थते तो उनका यह 
कद्दना ठोक होंता कि मेरा अमुक दुष्कम ( उसक्रा फल ) 
'सश्वित' है । परन्तु केकेयीके वरदान माौगने और गमक 
वनवास जानेसे उस फलका दृद्य भोग प्रत्यक्षरूपसे प्रारम्म 
ही। गया | जब भोग आरम्म हा गया उस समय यदि 
दद्ारथ उसे 'साश्वत! कम कहते तो उनका कथन गलत हैं| 
जाता--उस समय उसी सश्चित का नाम बदलकर प्रारव्य' 
कम हा गया। जबतक फलभाग आग्म्म न हों तमीतक 
कोई पृवंकर्म 'सज्ित' कहा जा सकता हैं; मोगते समय 
ओर मारानक बाद वह पप्रारब्ध' कद्दाता है । इस उदाहरण- 
से 'मश्जतो आर प्रार्ब्ध! का भेद ममझनेमे कुछ सहावता 
मिलेगी । अब यह देखना चाहिये कि 'क्रियमाण” कमंका 
अथ क्‍या है ! 


क्रियमाणकर्म-यह कमका तीसश भेद हैं । जा कम 


अभी हो रहा मै अथवा जो कर्म सकासममावसे अभी किया 
जा रहा दँ उसकी गणना #क्रयमाणमे होती हैं| इस दर्द 


का उपयोग प्रचछित, चार अथवा वर्तमानक्राल्वाचक 
कमके लिये हाता हैं । यह क्रियमाण ही तुरन्त सबश्चित बन 
जाता दें । 

अमीतक हमने यह समझनेका प्रयन् किया है कि 
सश्चित; प्रार्ध और क्रियमाणकर्म किसे कहते हैं। अब 
थोड़ा-सा यद देखना चाहिये कि कतव्य कर्म: सदाचार 
अथवा लोकधर्म क्या है और अकतंब्य कर्म, दुराचार अथवा 


अधर्म क्या है | 
कौन-कोनसे कर्म उचित और बिद्वित हैँ और कौन- 


कौनसे अनुचित तथा त्याज्य हैं, इसके लिये झाव्नकों प्रमाण 
माने बिना काम नहीं चलता । शास्रों और धर्मप्रन्थोमे 


# करमे # 
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सदाचार और लोकघर्म# के विधान भरे पड़े हैं ओर दुराचार 
तथा अधर्मकी भी यथेष्ट मीमांसा कर दी गयी है । धर्म 
और अधर्मंका निर्णय सथ्ले महात्मा भी कर सकते हैं। 
अस्तु, सन्‍्मार्गमे जानेसे उत्तम परिणाम अवश्य होता है और 
कुमार्गम चलनेसे घुरा परिणाम हुए. बिना नहीं रहता । “नहीं 
विषबेलि अमिअ-फल फरहीं |” बुरे कार्मोम हाथ डालनेसे 
दण्ड तो जब मिलना होगा तभी मिलेगा; परन्तु तेज, बल 
और बुद्धिका हास तो उसी समय दो जाता है। सीताहर्णके 
समय यत्तिवेषधारी रावणकी दक्शा देसिग्रे--- 
जाकें दर सुर-असुर डराहीं | निसि न नीद दिन अन न रद ॥ 
से। दससीसु स्वान॒की नाई | इत उत चितइ अरा भड़िहाई॥ 
इम कुएंथ एग देत खगसा | रह न तेज-बरू-बुधि-एबटेंस! ॥ 
( आरण्यकाण्ट ) 


# कतंव्य कम अथवा लॉकपमंके कुछ उदाहरण रामायणमेंसे 

दे स्पिये-- 
( १ ) शिसष्यकां धर्म-- 

थुरके वचन प्रतीनि न जहां । सपनहे सुगम न सुख्य सिचि तेहं ॥ 
और--- 
लेते कहहि अस नीति अनु, श्रुति-प्ररन जो गात्र । 


हाँइ ले बिमल विबेकु उर, गुरू सन किए दुराव ॥ 
( बालकराएद ) 


( २ ) बीरका पर्म--- 


खूर समर करनी करहे, कि ले जनावबह आपु | 
विमान रन पाइ रिप्रु, कायर कबहिं प्रतपु॥ 


( बालकाण्ट ) 
( ३ ) मित्रका भम-- 
जे नमित्र दुख होहिं दुखारी । तिन्हहि बिलोकनल पातकु भारी ॥ 
( किथ्विन्धाक्राण्ट ) 
( ४ ) सद्॑यका धर्म--- 
कूपथु माय रूज-ब्याकुल रोगी । बैदु न देश सुनदु मुनि जोगे ॥ 
( बालकाण्ट ) 
( » ) पाखण्दरहित साधककां धगें-- 
गोग-जुयुति तपन्मंत्र-प्रभाई | फरइ तबहि जब करिभ्र 
इन थो £-से उदाइरणोंसे ही यहां सन्‍तोष करना पड़ता हें । इस 
नरहके कर्तव्य कम पुत्र और पिताके लिये, पति भोर पलीकें लिये, 
शुरू और शिध्यके लिये, स्वामी और सेवकके लिये, बढ और छोटे 
नाईके लिये, राजा, मन्‍्त्री और प्रजाके लिये रामायणमें ढं इनेपर 
प्रचुरतासे मिल सकते है । इसी तरह रामायणसे अशुभ और 
स्याज्य कमोंके भी अनेक उदाहरण दिये जा सकते दे । 


दुर। ऊ | | 
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बात यह नहीं है कि केवछ जान-बृश्कर दुराचरण 
करनेसे बुरा परिणाम भोगना पड़ता हों, अनजानमें भी 
अधर्म करनेसे बुरा फल भोगना पड़ता है। आगपर जान- 
बूझ कर हाथ रकखो या अनजानमें, हाथ अवश्य जलेगा । 
'जो बुयुद्धि पुरुष अजानसे विष पीकर उसे नहीं जानता, 
यह उसके परिणामके अन्तमें कमक्र फलको जानता है# ।” 
तात्पय यह हं कि कभी-कभी इमें ऐसे दण्ड भी भोगने पड़ते 
है जिनके कारणोंका हमें पता ही नहीं छगता। कुछ 
दुः्य हमें ऐसे भी मिलते हैं जा हमारे अनजानमें किये गये 
दुष्कर्माक परिणाम होते हू । राजा दशरथने श्रवणकुमार- 
को भूलसे ही मारा था परन्तु परिणाम उसका भोगना ही पड़ा। 
इसी तरह यदि अनजानमें भी क।ई सत्कम हो जाय तो उसका 
भी शुम फल अवश्य मिल्ता हैं | फिर यदि जान-बूझकर 
सावधानीसे सत्कम किया जाय ता उसका कहना ही क्‍या | 
कमका अच्छा और बुरा फछ मनुप्यकी छायाकी तरह 
उसके पीछे-पीछ उसी तग्द रूगा रहता हे जसे बछड़ा गौके 
पीछ । दजारों गांओके झुंडमम जेसे बछ॒डा अपनी माताका 
टीक-टीक पता छूगा छेता हे, उसी तरह पहलेका किया 
हुआ कर्म भी अपन कर्ताकों ठोकटठोक दूँढ़ लेता है| प 

दी तो कर्मका फठ अथवा बन्धन है । 

क्रमके बन्धनस ( अच्छन्चुरे फलके भोगसे ) छुटकारा 
केसे मिले, इसी छाणेसे परन्तु बड़े ठढ़े -प्ररनका उत्तर 
दनक लिये गीताका उपदेश किया गया है | जब तक हम 
किसी सम्पुरुषक द्वारा गीताका मम न समझ ले तबतक इस 
प्रशनका टीक-टीक उत्तर समझना ओर जन्म-मरणके महा- 
गंगसे बचना काठन & ) हम चाहते क्‍या हैं ? यही न), 
कि हमारे अच्छे कर्मोक अच्छे फड तो हम मिल जाय 
परन्‍्तु युरे कममाके बुरे फल न मिले ? यह एकदम असम्भव 
है । आवागमन और कर्मबन्धनसे छुठकारा मिल अवश्य 


# यो दि मोदाद्िपं पीत्या नावगच्छति दुमनि: । 
से तस्य परिणामानते जानीते कमगः फलम्‌ ॥ 
( वान्मीकिरामायण-उत्तरकाप्ट ) 
उदाहरण--- 
काहुहि लात चपेरट्टनह केह | +जेदु न रामहि सो फल लेहू ॥ 
( लंकाकाण्ड ) 
यथा घेनुसहस्रत्ु क्‍बल्सों विन्दति मातरम्‌। 
तथा पूर्वकृत॑ कर्म कर्तारिमनुगच्छति ॥ 
( नारायणभट्ट ) 


# अधियया उअृत्युं तोत्थों विचया5सृतमहतुते # 





सकता है, परन्तु किस तरह ! क्‍या “'मीठा-मीठा गप और 
कद आ-कड़आ थू करनेसे ! नहीं-नहीं, इस तरद्द नहीं | 
गीताने दूसरा ह्वी रास्ता बतलाया है--अपने-अपने कर्तव्य- 
पथपर डटे रहो; कायरता और आलल्य छोड़ो; बुरे कर्मोको 
ओर भूलकर भी प्रशत्ति मत रखो; अच्छे कम करो, 
किन्तु फहकी आशासे नहीं, निप्काम भावसे, ईश्४वरापण- 
बुद्धिसे, कर्ताभाव छोड़कर | अस्थायी सुख देनेवाले काम्य 
कर्मांको परम श्रेष्ठ कम न समझी; लोकसं भप्रहको परमात्माका 
काय समझकर उसमें तल्लीन रहो; समाजधारणाके व्थ्यि 
जो कुछ कम करो वह केवल कर्त॑व्यब्रुद्धिते (श्रीकृष्णहतु ) 
करो; इस ब्ृथाभिमानकों छोड़ दो कि में कतों हूँ---यह 
वृथाभिमान द्वी तुम्हें बद्ध जीव और भोक्ता बनाता है; 
आसक्तिकों ज्ञानाप्िसे जला दो--बस, तुम सुखी हो, 
बन्धनमुक्त हों; शिव हो | देखिये, चतुर कबीरदासओी कर्ता- 
भाव और भोक्ताभावसे किस सफ़ाईके साथ निकल जाते 
हैं; वे कहते हैं-- 
£ जो कछु किया से| हरि किया, मे कछु कीया नाहिं । 

जे! कहूँ कहो कि म॑ किया, तुम ही थे मोह मा्हि ॥ 

कबीरदासजी सूचे हाथ फटकारकर परमात्मासे कहते 
हैं कि तुम्दीं तो मेरे दृदयके ऐऐरेरक हा--मेंने जा कुछ किया; 
सब तुम्दारी प्रेरणासे--तुम जानों; तुम्हारा काम जाने । 
इस तरहके अभ्याससे (बातोंसे नहीं ) कबीरदासजी न 
कता रहे, न भोक्ता । और; एक इमलोग हैं जं अपने 
छोटे-से-छोटे सत्कर्की डोर्ड पीटकर उसकी रजिस्ट्री 
अपने नामपर करा रखना चाहते है और अपने बढ़े-से-बढ़े 
दुष्कमंका छिपानेका मूर्खतापृण प्रयक्ष कर समझ बठते हैं कि 
काई जानेगा ही नहीं। छुट्टी हुई !! इस तरह छुटकाग 
न होगा | छुटकारेका मांग गीताके उपदेशोके अनुसार 
चलनेमे हैं ओर अवश्य हैं, परन्तु उस मागमें चलना तीन- 
पयो दौड़ (77९८-९४ ४2००१ +४८९ ) की तर 
कठिन है; निद्गत्तप्रेमी आत्मा आगे कदम बढ़ाना चाहती 
है, प्रवृत्तिप्रेमी समान पीछेकी ओर टांग पकड़कर खींचता 
है | बच गयी तीसर्र सटो हुई टांग, जा कालक ऊबड़- 
खाबड़ मंदानमें वासना, प्राक्तन संस्कार और सश्वित कर्म- 
की रस्सियोसि जकड़ी हुए किंकतंव्यविमूढ़ रहती हैं । यह 
थॉग दौड़में आगे बढ़नेमें तो नहीं, कई बार परिम्धितिकी 
चडट्टानेंसि ठोकर खाकर इधर-उधर फिसल पड़नेमें मदद 


.. # नेव किश्नित्करोमीति युक्ता मन्येत तत्त्ववित्‌ । 


पहुँचाती है। इसी कठिन दौड़में आगे बढ़नेका दी 
अभ्यास करना होगा | तब सोचिये, कितने धीरज, कितने 
निर्मेल ज्ञान, कितने मनोयोग और कितनी इईश्वर्रनष्ठाकी 
ज़्रुरत होगी | 

गीताके छोंकी और रामायणकी चोपाइयोंमे जो 
विशेषण लगाये गये ई उनसे मादम द्ोता है कि कंमकी 
गति गद्न, कुटिल, कठोर, कठिन, अघटित, असाध्य 
और अटल हैं। अवश्य ही भावी बड़ी प्रबल# हूं।ती 
है--द्ोनी होकर दी रहती है । होनहारकों बदल देना कोई 
हँसी-खेछ नहीं | इसमें सन्देद नहीं कि कालचक्रके फेरमें 
पड़कर, सश्चित कर्मोके फल ओर संसगंदोपसे, बड़े-बड़े 
प्रतापी महापुरुष भी कमंकी गहन गतिकी बलवान चकीमे 
पिस जाते हैं । राजा दशरथके चार अवतारी पुत्र थे, परन्तु 
उनकी मृत्युके समय राजा पास एक भी हाजिर न 
था !!! यही तो प्रारब्धकी कठिन गति थी--भ्रवणक्रुमारक 
पिताके झापसे प्रतापी दशरथके लिये यही खझत्यु निश्चित 
थी। जब मायाके मोहमे पड़े हुए देवर्षि नारदने कद्दा 
कि मैंने कामदेवकों जीत लिया है, तब उनके हि्ेपों शड्ढर 
भगवानने तुरन्त चेतावनी दी कि इस बातका विष्णु 
भगवानके आगे कभी न कहना; नहीं तो फर्जिद्तम पड़ 
जाभोगे | किन्तु नारदजी न माने | उन्हें अभिमान हू गया 


>--- 


# भावीकी प्रबलता और मनुध्यकी अन्य द्वाक्तिके उछ 
प्रमाण--- 
तुलसी उस भवनब्यता, तेसी समिलश सहाय । 
आपु न आवइ तादहि पहिं, ताहि नतहां ले जाइ॥ 
( बालकाएट « 


पावर अपनी मातरसे कहती इ---- 
नुम्द सन मिट॒हि कि विधिके अंका | मातृ ब्यरथ जनि लेहु कलंका ॥ 
( बालकाण्ड | 
बसिष्ठ जी कहते ईं--- 
सुनदू भरत नायी प्रबल, बिलख कहेउ मुनिनाथ | 
हानि लानु जावनु मरनु, जसु अपजसु बिथि हाथ ॥ 

( अयोध्याकाण्ड ) 
करमु कम इत्ु कर गह, तुलसी जहें लगि जाई । 
सागर, सरिता, कूपजल, बुद्द न अधिक समाइ॥ 
व्यासमुनि कहते दैं--- 

यदुपि जन्म बभूब पयोनि्ध/ लिबसने जगतीपतिमस्तके । 
तदपि नाथ पुराकृतकर्मणा पर्तात राहुमुखे खल चन्द्रमाः॥ 


# कंभे *# 


था। फलतः थे बड़ी विडम्बनामें पड़ गये। और, क्‍या 
रानी केकेयी अयोध्याकों उजाडइना चाहती थी या विधवा 
होना चाहती थी! कुछ नहीं, वह अखिल ब्रह्माण्डके घटना- 
चकमें एक मनिमित्तकारण बनायी गयी भी--जगन्नियन्ताने 
उस समयके लिये एक नाटक ही तैयार कर रक्खा था-- 
सब अपने-अपने स्थानपर वैसे द्वी नाच रहे थे जैसे वष्ट नट 
नया रहा था । जो जीव असमर्थ, सामान्य शाक्तिवाले, 
परिम्रित पुरुषार्थयुक्त और निस्तेज होते हैं वे अपने सबच्चित 
कमके फलको लाचारीसे; बरबस, और कभी-कभी रोते- 
रोते भोगते हैं; जो सामथ्यवान्‌ और बड़े प्रतापी होते हैं वे 
कमंमार्गकी मर्यादा स्थिर रखनेके लिये हँसते-हंसते और 
इच्छापूवक प्रारब्ध भोग करते हैं; जो शानी होते हैं वे वास्तवमें 
अभोक्ता होते हुए ही लोकदृष्टिमें फलमोग करते हुए देखे जाते 
हैं। पुरुषार्थी और प्रतापी व्यक्ति चाई तो फलभोगसे अपने- 
को बचा भी सकते हैं, परन्तु मर्यादा भंगकर ईश्वरके नियमौं- 
की महिमा नहीं घटाना चाहते | राम चाहते तो दद्धरथकों 
मृत्युसे बचा सकते थे, परन्तु वे ऐसा चाहते ही क्‍यों ! वे 
मयांदा तोड़नेके लिये नहीं, मर्यादा स्थापित करने आये 
धथ।! हनुमानजी चाहते तो ब्रह्मपाशमें न बेंधते, परन्तु 
धाड़ी देर बंधे रहकर ब्रह्माका मान रख दनेमें उनका 
बिगड़ ही क्‍या गया । ब्रह्मा को दानवी शक्ति होता 
ता उसकी महिमा हनुमानजी अवश्य घटाते। ऊपरक 
विवेचनसे यह स्पष्ट है कि भावी प्रबल होती है और होनद्वार- 
की गति अटल होती हैं | यद्द साधारण नियम है । 


जब द्वोनद्वार अटल हैं; जब सारा संसार कर्मबन्धनसे 
जकड़ा हुआ नाच रहा है, जब प्रारब्धक्री प्रबल गतिके आगे 
बढ़े-बड्रोंकी सिर झुकाना पड़ता है; तब इस दुखी और 
मन्तप्त संसारके लिये कहीं आगश्या, उत्साह, शान्ति ओर 
आनन्दका भी स्थान दै अथवा नहीं ! क्या दूपित प्रारब्ध 
भी सुधारा जा सकता है ! क्‍या होनहार भी किसी सूरतमें 
टाल जा सकता है ! हमारा नम्न निवेदन है कि तुलसीकृत 
रामायण इन प्रश्नोका उत्तर आजश्ञाजनक दब्दोंमे देती है। उत्तम 
शिक्षा, सदुद्योग, सत्संग और 'अति बिचित्र भगवंत-गति' का 
महत्त्व कभी भुलाया नहीं जा सकता | जिस तरद्द अभ्यासद्वारा 
भनुष्यके दुर्दमनीय स्वभावमें भी परिवर्तन किया जा सकता 
टै, उसी तरद नीचे बतलाये हुए कुछ खास-खास उपायों- 
से कमंकी गहन और कुटिल गतिमें भी अभीष्ट परिवर्तन किया 
जा सकता है। साधारण जीवोके लिये तो यह साधारण नियम 
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बतलाया दी जा चुका है कि प्रारबन्धक्म के अनुसार सुख-दुःसत 
भोगना अनिवाय है। परन्तु इस नियमके अपवादस्वरूप 
विशेष नियम भी हैं। सामथ्यवान , तेजस्वी और पुरुषार्थी 
जीब कमकी रेखमें मेख मार सकते हं--किस तरह ? साधना) 
तपस्था, सत्संग और शरणागतिसे# | अल्पश् और संसारमें 
लिप्त जीवकों पहले तो यह मादम ही नहीं रहता कि भावी 
अथवा द्वोनद्वार क्या है। और, यदि कुछ क्ष्णोके पहले मालूम 
हों भी जाय तो साघनाभाव और समयाभावके कारण कोई 
अचूक उपाय नहीं हो सकता--धरमें आग लग जानेपर 
कुआ खोदना प्रारम्भ करनेसे क्‍या लाभ ? चेतन्यता, 
सतकंता ओर सावधानी तो समय रद्दते--झरूद्दीसे चाहिये- 
साधनधाम मोच्छ कर द्वारा | पाइ न जे परकोरु सेंगरा ॥ 
सो परत्र दुख पादइ, सिरू घुनि-घौन पछताय। 
काल॒हि कर्महि ईश्वर्सहे, मिथ्या दोष कगाय ॥ 
( उत्तरकाण्ड ) 
इसलिये यह विचारकर समय रहते कुआ तैयार कर 
लेना चाहिये कि यदि घरमें आग छगेगी तो हमें पानी तयार 
मिलेगा और आग न लगेगी तो इमारी और पास-पड़ोस- 
वालोंकी प्यास बुझेगी | 
साधारणतः तो “अनारब्ध' सश्वितके. फलभोगसे 
छुटकारा नहीं मिल सकता, परन्तु कोई दृढ़ प्रयल्ष करे 


तो विशेष परिस्थितिमं मिल भी सकता हैं और मिल भी 


# (१) स्वेंरससद्धितायक मन्‍्र--- 
मंच -महामनि विषय-वब्यालके | मेटत कटिन कुअंक भालके ॥ 


( बालकाण्ट ) 
और-- 
नहिं कलि कम न भगति विबेकू | रामनाम-अवलंबनु एथ्ू ॥ 
( बालकाण्ड ) 


(२) तपस्या और साधनाका वीरमा्गे-- 
जो तप करइ कुमारि तुम्दारी। भाविठ मेटि सकदि शत्रिपुरारी ॥ 
( बालकाण्ट ) 
(३)साथसेबन और सत्संगका प्रताप--- 
मज्जनफल पेखिय ततकाला । काक होहि पिक बकउ मरात्य ॥ 
सठ सुधरहिं सतसंगति पाई । पारस-परस कुषात सुद्दाई ॥ 
( बालकाण्ड ) 
(४) जो नर होश चराचर-द्रोही । आवश सभय सरन तकि मोही ॥ 
तजि मदु मोदु कपट-छल नाना। करउ सद्य तेहि साधुसमाना ॥ 
( सुन्दरकाण्ड ) 


८० 


# अविद्यया झुृत्युं तीत्वोँ विद्ययाउमृतमशनुते # 





अत आन ६) 3.नशकाता शशि निशानी आममेक+ की पकना' 


जाता है । प्रारब्धवादका अर्थ जो कुछ हो) परन्तु उसका 
अर्थ पुरुषाथत्याग, कायरोंका आलस्य और अकमण्यता 
कदापि नहीं है| प्रारन्ध और होनद्वारकों परमात्माने 
बनाया हे--परमात्माको होनद्वारने नहीं बनाया | यदि जीव 
अपनी साधना; तपस्था, सत्संग और शरणागतिसे होनहार- 
के निर्माता ईश्वरकी कृपा प्राप्त करनेमें तत्पर रहे--अपने 
प्राणोंतकक्री बाजी लगा दें, तो विश्वास रखिये, या तो होनद्वार 
रुक जायगा अथवा हमारा दूपित प्रारू्ध।, बिना डंकके 
बिच्छेकी तरह, हमें सता न सक्रेगा | रामकी कृपासे सारे 
लोकिक ओर पारतलोौकिक विधान बदल जाते हैँ । उसकी 
ऊंपाके आश्रर्यजनक परिणाम देखिये-- 

गरतु सुधा रिपु करइ मिताई । गोपदु सिंघु अनक सितटाई ॥ 
गरुअ सुमेरु रनुसम ताहीं | राम कृषा करि चितवर्दि जाही ॥ 


| सुन्दरकाण्ड ) 





दूपित प्रारब्बबाले संतत ससारकों मह्दात्मा तुलसीदास- 
ओऔका यही आशाजनक संदेश है। हम वर्तमान काठछके 
क्रियमाण कर्मामे सतर्क; परापभी रझ, सदाचारी और जाप्रत 
बनने का अभ्यास लगातार करें ता दृमारा अनारब्य सा्वित 
उनना क्लेशकारक नहीं हों सकता जितना उसे होना 
चाहिये--यदह भी सम्भव हे कि इम उसके भाग से सबथा 
मुक्त दो जायें। साहकारसे मुदृत्द रकमकी तीन-चोथाई 
छूट मॉगनेकरा नेतिक अधिकार ऋणीकों बिल्कुल नहीं हैं; 
परन्तु यदि साहुकारका किसी तरद्द प्रसन्न कर व्थया जाय तो 
वह तीन-चीथाई क्या; पूरी मुदरछ स्कम छूट देकर हमाग 
सारा भार हटा सकता हैँ यही नहीं, अपन पाससे उलटे 
हमें कुछ और सहायता भी दे सकता ६£--- उसे इस बरातका 
पूण अधिकार और सामथ्य है; इसमें संसारके नित्य व्यवहार- 
का का£ नियम नहीं द्वूटता। संसार परर्मात्माक नियर्मर्मे 
बंधा हुआ है, परस्मात्मा संभारक नियमेसि सब्था अतीत हू- 
दानहाग्की प्रबकताका कानून सश्टिक लिये ागू है, खलशक 
लिये नहीं । जा क्षुद्र जीव स्श्का अपना रक्षक बना छेता 
3 बह स््रय॑ महान. बन जाता है--उस विजयी जीवंक 
लिये सारे मानवी नियम दीले पड़ जाते हैं | ताल यह है 
कि इमारे वतमान कर्मामे परमात्माक्रा अधिष्ठान हा तो 
हमारा भविष्य अवश्य सुघर सकता है और होनहार भी 
रुक सकता है। हों, यह दूसरों बात हैं कि परमात्मा 
उतने सस्तेमे प्रसज्ञ न हो सके जितनेमें किसी दफ्तरका 
दंड कुक या पेशकार खुश किया जा सकता है | 
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कममार्गकी आवश्यकता क्‍यों है ! इस प्रभका विस्तार- 
पूबक उत्तर तों श्रीमद्भनवद्वीताके तीसरे अध्यायमें ( विशेषतः 
१४) २०, २२; २६, ३२३२ और १२५ के छोकमें ) 
मिलेगा; परन्तु यहाँ कुछ मुख्य बातें साररूपसे बतलायी 
जाती हैं। स्मरण रखना चाहिये क्रि कर्ममार्गका अर्थ 
सत्कमंमार्ग, सदाचार्का पंथ अथवा सनन्‍्मा्ग है--दुष्कम 
ओर दुराचारका मार्ग नहीं। इस मार्गगों आवश्यकता 
इसलिये है कि ( १ ) अखिल स॒ष्टि ही कमंमय है, कर्ममें 
भगवानका निवास है; सश्टिकम और समाजमर्यादाकी रक्षा 
तथा आदश ओर व्यवस्थाकी स्थापनाक्रे लिये सारे 
कतव्य-बन्धनोसे परे परमात्मा भी खय॑ बार-बार अवतार 
लेते हैँ अथवा अपनी विभूतियोकों हम मृस्बोके बीच समय- 
समयपर भेजते हू । इससे कमंमा्गकी आवश्यकता; सब- 
श्रेष्ठ] और कठिनता; तीनों एक साथ सिद्ध होती हैँ । 
( २ ) कम दमसे आजीवन कभी नहीं छूट सकते। हम 
न भी चाहें ता भी हमें कर्ममा्गसे ही जाना पड़ना है-- 
दम त्रिदाडूकी तरद जहकि हों नहीं रह सकते: 
यदि दम कममार्गम न जायेगे ता विकर्ममागर्म जायेंगे। 
था ते। हम आगे बढ़ते दे या पतित होकर नीये 
गिरते हूँ । जब किसीसे ( बिपयी, साधक भू 
सिद्धसे भी ) कम कमी छूट ही नहीं सकता--जब 
अभ्यास और उपासनासे उसकी कंबंद आसक्तिभर 
छोड़ी जा सकती हैं, तब मातम होता हैँ कि मनुप्यमात्रक 
साथ कमंमागगका अनादि झोर अद्भृट सम्बन्ध हैं; अनारव 
उसकी आवश्यकता सदेव है | ( ३ ) कमका मांग ही वह 
पाठशाला है जा विकासप्रेमी आर ऊध्यंगामी जीवका 
जान, भक्ति और योगकी व्याबद्ग्कि दिल्षा देती हें । 
ज्ञान, भक्ति और यागका सच्चा गहस्थ तथा कमका भीनरी 
मम लिखों, व्याख्यानों, शास्त्रों, माष्यों और पण्डिनेंसि उतनी 
अच्छी तरह सरलतापृर्वक कभी समझमें नहीं आ सकता 
जितना स्वयं कमंमागंभ चलकर सूक्ष्म अनुभव प्रात करने 
और स्वयं पक्के ख्वानेसि समझमें आता है। ( ४ ) कर्ममाग 
बड़ा पथरीछा, कंटकाकी्ण, ऊबड़खाबड़, जदिल और 
कठोर हंनिके कारण जीवके प्रबछ अहंकारका सफलताप्रवक 
तोड़ता ओर जलाता #; अतएब अभिमाननाशकी दृ्टसे 
भी इस मागकी बड़ी महिमा है! जबतक थोड़ा भी अहृड्ढार 
रहेगा तबतक जीवमाव दूर हो ही नहों सकता और जीव- 
भावके रहते अह्ममाव अथत्रा भगवद्धावका जाशत होना 
सम्भव नहीं । जब हजारों बार बासना रखने और इच्छा 
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तथा प्रयत्ष करनेपर हमें इच्छित फल केवछ दस-पाॉँच बार 
भी नहीं मिलता, तब हम विधप्न-बाघाओं और असफछताओं- 
के कारण; विवशतासे यह सीखने लगते हूं कि हमारे अधीन 
केवल कम करना ही हे--फलका मिलना-न-मिलना किसी 
दूसरी सत्ताके अधीन है । इस तरद्द यह मांगे दम आस्तिकता- 
की ओर ढकेलता है | सदेव इच्छित फल न पानेपर एक 
और लाभ ह्वाता है-हमारी रोजगारी बुद्धि क्षीण होने लगती 
है और हम केवल कतंव्यकी महत्ताका शञान रखकर कतेंव्य- 
पथर्म आगे बढ़ते हैं, तुरन्तके हानि-लामपर ध्यान रखकर 
हीं; यही सब्र प्रकारके नेतक आचरणोंका सार हे--यहीं 
कममार्गकी सीधी सड़क शुरू हाती हैं। ( ५ ) यद्द मार्ग 
इसलि4 भी आवश्यक और महद्दच्त्पूर्ण दे कि कर्तव्यजीबी 
व्यक्ति मृत्युसे निडर और उसका आहिइ्नन किसी भी 
मसय करनेक लिये तेयार रहते ह। यह बाकयज्नग्ता ओर 
कायरताका मार्ग नद्दी, परम कल्याणकार्री बीरमार्ग है-- 
यट बह मार्ग है जिसमें पराजयम भी विजय होती है| इस 
मार्गकी आवश्यकता, कटोरता और सर्वश्रश्ठताक ऑर भी 
अनेक कारण बतलाय जा सकते ह; परन्तु स्थानाभावमे उन्हें 
अब छोड़ देना ही अच्छा ह । 
कममार्गम बुद्धि, विवेक ओर जानकी बड़ी भारी 
आवश्यकता है। ज्ञानके साथ समन्वय हुए, बिना ठूठे कर्मका 
रूप दम्भ। पाखण्ड, आइम्बर- मिथ्याचार ओर अत्याचार 
हा जाता है। ज्ञान न रहनेपर हम लबों जटा; लंबे कश 
आर नन्‍्ब, चन्दन, तिलक ओर खड़ा ऊंका ही सदाचारका 
साटिफिकट मान छेते हैं और आलूम्य- कायरता: वश्धकता 
तथा पासण्डको स्वर्गक चार बड़े दरवाजे समझ बेठते ह। 
'उल दशामे तो सांसारिक कतब्यसे पछायन, समाज-ऋणकी 
अवदेटना और लोकक उत्तरदायित्वमे मुँह छिपाकर भाग 
जानको ही हम गीताक्त कमत्याग और कमसंन्यास समझ 
लेंगे ! यदि कममार्गी जीव्र ज्ञानका सहारा न छेंगा तो 
अपने प्रारूधकृमंका बुरा फल मंगते समय अपने ज्ञात 
अथवा अज्ञात दुष्कृत्यकरों दोष दनेके बदले इश्वस्का ही 
दाप और समाजकों ही गालियाँ देगा। ज्ञानका आश्रय न 
लेनेपर हम यह केसे समझ सकेंगे कि केबल स्वयं बुरे 
कम करनेसे ही नहीं, संसर्गदोप और कालदाषसे भी 


औकिजआा॥ #' बकाआ के अफका का नं पजआाफओरी >मरीफ करती. भरने ध का द ऑशभाजओ ९. ५... भर आओ की आम जाय का या एफ आगमन 


८ 4 


हमें दुःख मिलता है। ज्ञान न रहनेपर हम यह केसे समझेंगे 
कि सत्करम ओर दुष्कम कभी-न-कभी समय पाकर तो 
फलते ही हैं, परन्तु अनेक बार तुरन्त नहीं फलते | और 
ज्ञानके अभावषमें, हम इस पहलीका सनन्‍्तोषजनक उत्तर 
कहाँ पावेगे कि अमुक सत्पुरुष वर्षा लगातार दुःख क्‍यों. 
पा रहा है और अमुक दुष्ट वर्षा सुस्त क्‍यों पा रहा है । 
ज्ञानके बिना हम कम अकर्म और विकमकी बारीकियोंका 
केसे जानेंगे, अपनी विपत्तिका भी परमात्माकी कृपा 
क्योंकर मानेंगे और अपने पुराकृत दूपित कमंका 
सझ्ित फल घीरज और शान्तिक साथ केसे भोगेंगे | 
ओग ज्ञानंक अभानमें दुःख तथा सुख दानोंके लिये समत्रुद्धि 
केंसे उत्पन्न टागी । जबतक हमारे नित्य-नेमित्तिक कर्मोमे 
ज्ञानका अंश न रहेंगा तबतक दम साच्चिक भोजन, उच्च 
विचार - ठेनिक संदाचार, संयम आदिका महस्व क्योंकर 
समझेंगे ओर अपन नीच संस्कार/ छजाजनक वासना तथा 
बुरे स्वभावका बदर दनेका अभ्यास ही क्यों करेंगे | 
जब कभी हम एक छोटा-सा सत्कम करेंगे तो उच्च शानकें 
बिना हम तुरन्त एक बड़ा-सा ढाछ भी पीटने ठंगेंगे ! 
अन्तःकरणकी झु॒द्धि आर भागमें याग ज्ञानकेे बिना नहीं 
है। सकता । और- एकाघ बार मूलस अथवा जान-बूझेकर 
निनदनीय काम कर डालें तो शञानके विना अपनी मूलको 
स्वीकार ही क्‍यों करेंगे--हृदयसे पश्चात्ताप ही क्‍यों करेगे। 
और, ज्ञान न रहनपर हम यह केसे समझेंगे कि कमके 
हृइ्य परिणामकी अपेक्षा कर्ताके अन्तःकरण ओर प्रेरक 
बुद्धिका मूल्य अधिक दे । सारांश यह दे कि बुद्धि, विवेक 
और ज्ञानके बिना हम न ता प्रवृत्तिमार्गमे ही ठीक-ठीक 
चल सकते हैं और न निवृत्तिमार्गमें ही टिक सकते हँ--कर्भी 
इधर, कभी उघर भटकते रहते हैँ | उस दशामें हम केवल 
काल्हूफे अन्धे बैलकी तरह जन्म-मरणका चक्कर काट 
सकते हैं । 

जिस कममे अनन्‍्तरात्माकी सलाह न हों; वह मानव- 
कर्म नहीं-पशुकर्म दे | सिद्धि और सफलताका उद्दमस्थान 
जीवकी वासना, अभिमान ओर सड्डल्प-विकल्प नहीं-- 
उस जगन्नियन्ताकी कृपापूर्ण चितबन हूँ । कर्ममार्गका झुद्ध 
रूप केवल वहाँ दिखलायी पड़ता हैँ जहाँ कताके द्ृदयमें 
आस्तिकताका संयोग और बुद्धिमें निमंठ शानका मेल हो । 
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अद्वेतवाद ओर सूरदास 


( लेखक---राय बहादुर श्रोखद्गजीतजो मिश्र, एम ० ए०, एल-एल ०» बी० ) 


यह बतलानेके लिये कि सूरदासक्े भ्रन्थोंमें अददे तवाद है 
या नहीं, पहले यह जाननेकी आवश्यकता है कि अद्वेतवाद 
क्या है| वेद हिन्दुओँका आदिप्रन्थ है। पण्डित छोग 
चेदके तीन भाग बतलाते हैं--कर्मकाण्ड, उपासनाकाण्ड और 
ज्ञानकाण्ड । वेदका मन्त्रभाग अथवा संद्विता प्रधानतः कर्म- 
काण्डका प्रतिपादन करता है और वेदके नामसे विख्यात है । 
इसीमें कमकाण्डके अतिरिक्त उपासनाकाण्डसम्बन्धी मन्त्र 
भी हैं । तीसरा भाग उपनिषदके नामसे शात है, उसके मन्त्र 
ज्ञानका प्रतिपादन करते हैं । 

उपनिषदोंम विद्या दो प्रकारकी बतलायी गयी है--परा 
और अपरा । 

तस्म स होवाच । द्व विश्वे वेदितिव्ये इति ह सम 
यहद्ाविद्ों वदुन्ति परा चेवापरा थ । 

( मुण्ठक्‌० २१। ४) 

शौनकसे अद्विराने कहा--दों विद्याएँ जानने योग्य हैं, 
यद्द ब्रह्म जाननेवाले कहते हैं--परा और अपरा ।! 

तञ्रापरा, ऋग्वेदो यजुबंदः: सामवेदो5थवबेद: शिक्षा 
कल्पो ब्याकरणं निरुक छन्दो ज्य(तिषमिति । अजथापरा 
यया तदक्षरमधिगम्यते | 

( मुण्डक्‌० ११ ५) 

“उनमें ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामबेद, अथव॑येद, शिक्षा, 
कल्प, व्याकरण, निरुक्त; छन्द, ज्योतिष, यद्द अपराबिया है; 
और जिससे परमात्माका ज्ञान होता है वह पराविद्या है |” 

पराविद्याकों ही अह्म विद्या या आत्मविद्या कहते हैं| इसकी 
महिमा शास्त्रोंमें बहुत गायी गयी है। बड़े-बड़े महर्तियों तथा 
देवतादिने इस विद्याकों प्रात करनेके लिये बड़ा परिश्रम और 
बड़ी तपस्या की है। इस विद्याके देनमें परमायदर्दी लोग अधि- 
कारीकी योग्यताका बड़ा विचार रखते थे ओर अनधिकारी 
मुमुक्षस इसको प्रथल करके छिपाते थे। कठापनिपदमें 
उपाख्यान है कि जब नचिक्रेताने यमराजसे यह विद्या 
सीखनी चाही तो यमराजने उसको तरह-तरहके त्यलच 
दिये और कहा कि और काई वर माँग लो) यह बर मत 
माँगी | 

दसायुपः पुत्रपोश्नान्‌ू_ दूर्णीष्द 

बहून्‌ पश्ुत्‌ दस्तिदिरण्जमश्वान्‌ | 


भूमेमेहदायतन वृणीष्व 
स्थथं थ जीव शरदों यावदिच्छसि ॥ 
( कठं० १।१॥ २३ ) 
१९ >९ ५९ 


ये ये कामा दुरूभा मत्यलोके 
सर्वोान्‌ कामा *. इछन्दतः प्राथयस्थ । 


इमा रामाः सरथाः सतूर्या 
न हीश्शा लम्यनीया मनुध्ये: ॥ 
आमिमंञत्तासिः परिचारयस्थ 


नचिकेती मरणं मानुप्राक्षीः । 
( कर ० १। १। २७ ) 

'ससौ-सौ वर्षकी उमरवाले बेटे-पोते ले छो। बहुत-से पथ, 
हाथी, घोड़े और सोना ले छा । बहुत-सी प्रृथ्वी मांग लो | स्वयं 
जितने दिन चाहों उतनी आयु माँग लो | जो-जो वस्तुएं 
संसारमें दुलभ हैं वे सब माँग ले। | रथ और बाजेके साथ वे 
रमणियाँ जो मनुष्यों दुष्प्राप्य हैं, अपनी सेवाके लिये मांग 
त्ये | परन्तु हे नचिक्रेता, ( जो वर मैंने तुझे देनेको कद्ा दे 
उसके उत्तरम ) मरणसम्बन्धी बात मत पूछो ।! 

'ब्रद्माविद्‌ त्क्मव भवति'--अशानवाला ब्रह्म दी हें 
जाता है, अथांत्‌ उसको मोक्ष प्रात हो जाता है । मोक्ष- 
प्राप्तिका मार्ग केवल बह्मशान है | 

यस्तु सर्वाण भूतानि आत्मन्येघ्रानुपश्यति । 

सवमूतेवबु चात्मानं ततो न विजुर्गुप्सते ॥ 

यस्मिन्‌ू सर्वाणि भूतान्यास्मेवाभूद्विजानतः । 

तत्र को मोह: कः शोक एकस्वमलुपश्यतः ॥ 

(ई$द्वा० ६-७) 

धजों सम्पूण भूतोंका आत्मामें देखता है; और सब 

भूतोंमि आत्माकों देखता है वह किसीसे घृणा नहीं करता ! 

जिस समय मनुष्य सब प्राणियोमें आत्माकों पहचानने 
लगा; उस समय न मोह रहता है न शोक ।' 

यद्द विद्या बहुत पवित्र और पुरानी है । 

3० अक्षा देवानां प्रथम: सम्बभूव 
विश्वस्थ कर्ता भुवनस्य गोप्ता । 

सर्वविधाप्रतिष्ा- 
मर्वाय उ्येष्ठपुत्राय 


स अडद्ञविद्यां 
प्राह # 


# अश्ैतवाद और सूरदास *# 
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अथवणे यां भ्रददेत बहा- 

थर्वां तां पुरोवाचाद्विरे महाविधाम, | 
स भारदाजाय सस्यवहाय प्राह 

भारह|जो5क्विसे परावराम्‌ ॥ 

( मुण्डक० १। १। १-२ ) 

शुन+- 
इस विवस्वते योग प्रोक्तवतानहमब्ययम । 
विवस्थाग्मनबे प्राह मनुरिक्याकवेइअवीत ॥ 


(गीता ४ | २ ) 
कुरुक्षेत्रती रणभूमिमें जब कोरवों और पाण्डवॉकी 
मेनाएँ लड़नेके लिये तयार होकर खड़ी थीं, तब अजुनकों 
यह विषाद हुआ कि कोरवदलमे उनके अनेक सम्बन्धी, 
गुर भादि मोजूद हैं, उनको मारना अधम हैं । यह 
विचारकर थे युद्धसे विमुख होने छगे, अपने कायमें दीले 
पड़ गये | उस समय सारथि बने हुए भगवान्‌ श्रीकृष्णने 
स्वयं उनको गीताका उपदेश देकर अपने कमंपर आडरूढ़ 
किया | उसी आत्मज्ञानने अजुनका उत्साह बढ़ाया | शरीर 
अन्तवान दै-/अन्तवन्त इमे देहा:'; परन्तु आत्मा जा अजन्मा, 
नित्य, सनातन, पुराण है, वह कभी जन्मता-मरता नहीं--- 
'अजो नित्यः शाश्रतो डयं पुराणः” । 
न जायते ख्ियते वा कदाचिन 
नाय॑ भूरवा भविता वा न भयः । 
शानवान्‌ पुरुष शीताष्ण, सुख-दुःख, लाभालाम, जय- 
पराजयको नहीं विचारते | वे अदंकृतिका परित्याग कर और 
फलकी आकांक्षा छोड़कर कम करते रहते दें । 
यह सांख्ययांग सिखानेके पश्चात्‌ मगवानने अजुनको 
कमंयोगका पाठ पढ़ाया | भगवान्‌ समय-समयपर इस 
प्रश्वीपर अवतार लेकर अपने भक्तोकी, साधुओंकी रक्षा 
करत हैँ और दुष्टोंका शहार करते हैँ | मगवत्‌-शान और 
भक्ति मंक्षका सीधा मार्ग है | इस मार्गरर आल्ढ हुआ 
सनुप्य समझने लगता है-वासुदेवः सर्वम्‌।” भगवानकी 
प्रतिशा है-- 
समब्सना भव मद्धक्नो मदश्ाजी मां नमसस्‍्कुरु । 
मामेवेध्यसि युक्‍स्‍्वैबमास्मानं मत्यरायणः ॥ 
(गीता ९ । ३४ ) 
सांख्य, कम, ज्ञान, सबके ऊपर भक्ति है ! 
तेषामह समुद्धर्ता ख्त्युसंसारसागरात्‌ । 
भवासि नचिरात्‌ पार्थ मण्यायवेशितलेतसाम # 
(गीता १२। ७ ) 


८ 


यह भक्ति अनन्याँ होनी चाहिवें-जों ऐसी 
भगवद्धक्तिमें रंग जाते हैँ उनको $श्वर स्वयं दशंन दते हैं । 
उनका उद्धार ईश्वरका काम हो जाता है; स्वयं उनको 
पुरुषाथ नहीं करना पड़ता | 


सारांश यह कि मनुष्यकी पहले यज्ञ, दान, तप 
आदि सत्करमंद्राग अपने चित्तकों झुद्ध करना चाहिये; 
फिर इन्द्रियोंकी वह्वमें कर भगवानकी अनन्थ भक्तिमें 
दत्तचित्त होना चाहिये । उनका मोक्ष सरल; सुगम है | 


सूरदासके विचार वेदान्तविषयर्म सर्वोत्तम श्रेणीके ई | 
जब विण्णुमगवान्‌ श्रीकृष्णावतार लेनेक्रो हुए तब जो 
ऋषि, महषि आदि अपने तपसे, अपने सुकमासे अपने 
चित्तोंकों झुद्ध कर चुके थे और जिनको अपने मन एवं 
इन्द्रियॉपर काबू ही चुका था, जा भक्तिसे भगवानके पास 
रहनके अधिकारी बन चुके थे, उनको आश्यीवोदात्मक यह 
वर मिला क्रि वे बजभूमिमें उसी समय ओर उसी स्थानमें 
प्रकट हों जहाँ श्रीकृष्णचन्द्र अपनी दिव्य मानुषी लीछा 
करनेका अवतीण ह्ों। यह उनका परम सोमाग्य था। गोपियाँ 
और गोप भी उन्हीं महात्माओंम थे। गोपियाोँ कम- 
बन्धनसे परे थीं। वे शानसे भी ऊपर थीं, भगवानकी अनन्य 
भाक्तिमें डूबी हुई थीं। उच्च काका वेदान्त कूट-कूटकर 
उनमें भरा हुआ था। वे सहज ही जीवन्मुक्त थीं। 
मोक्षकी कामना भगवानकी निरन्तर सेवाके सामने उनके 
लिये तुच्छ थी। श्रीकृष्ममगवानके समीप रहकर उनके 
प्रेममे रंगे रहना, उनकी लीला देख-देखकर आनन्द दूटना 
उनके मन यज्ञ, तप, दान; सत्कम, ज्ञान आदि सबसे 
अधिक था । उनके लिये श्रीकृष्णके अतिरिक्त संसारमें कोई 
मनुप्य,कोई देवता नहीं था;कोई दूसरा मिच अथवा सम्बन्धी 
भी न था; भगवान श्रीकृष्ण द्वी उनके माता, पिता एवं गुरुदेव 
थे। उनको समस्त जगत्‌ अपने प्राणप्रियतम श्यामसुन्दर 
श्रीकृष्णसे भरा दीखता था । 

सूरदापजीके दब्दोंमें वे कहती हँ--- 
जित देखां तित स्थाममयी ह । 
स्थाम कुंजबन, जमुना स्थामा, स्थाम गगन घनघटा छरई है ॥ 
सब रंगनमें स्थाम भरो है, केग कहत यह बात नई है। 
मे बारी, की कोगन है। की स्थाम पुतरिया बदक गई है॥ 


चद्रसार रबिसार स्याम् है, मुगमद स्याम काम बिज्दे है 
गो  . पु 
सैझुकैठकी कैठ स्पाम है, मनो स्पामता बेरू बई हे॥ 
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श्रुतिकों अच्छर स्पाम केशियत, दीपशिसख्तापर स्यामतई है 
नरदेवनकी कौन कथा है, अरुख अद्य-ठबि स्थाममयी है ॥ 


इस प्रकार उनके विचार और जीवन अद्वृतवादसे 

परिपूर्ण हैं। इसके प्रमाणमें उपयुक्त पदके समान ही सूरदासके 
हजारों पद पाये जाते हैं । भक्तिके आनन्दमें मम्र महापुरुप 
सांसारिक पदार्थोंकों कुछ नहीं समझते | भगवत्कृपासे उनकों 
सब कुछ सुगम हैं। सब कुछ बिना प्रयासके अपने-आप 
उन्हें मिल जाता हैं| वे नचिक्रेताकी भाँति कभी विभूतियोंके 
प्रलो मनमें नहीं फसते | 

अपनी भक्ति द भगवान । 

कांटि कारूुच जे। दिखाने, नएहि मोहि राथि आन ॥ 


उपनिषदके मन्त्रोंकी झलक सूरदासके निम्नांकित पदमें 
स्पष्ट पायी जाती हैं । इससे उनके अद्वत विचारका पूरा प्रमाण 
मिट्ता है-- 
तुम भर अबगुन चित न धरा 
ममदरसी प्रभु नाम तिद्दारी, चाहों ता पर करे ॥ 
एक नदिया एक नारे कहावत, मर नीर भरोी। 
जब मिलिके दे।(/ एक बरन भए, सुरमरि नाम परे ॥ 
एक जौव, एक हह्य कहावत, सुरस्याम झंगरों। 
अबकी बर मोहि पार उतांग, नहिं प्रन जात टरा ॥ 
जीत क्या हैं; ब्रह्म क्‍या 7, माया किसको कहते हू, 
यह सब सूरदास झगड़ा समझते है| नदी हो या नाला, 
सबका एक दृष्ठिसे दखल हूँ। मोक्ष कब भगवानकी 
अनन्य भक्तिसे मिलता हूँ। विनयके पदर्म कसा अद्वेत 
है ! फिर-- 
माधबजु यह मरी एक गाय । 
आजुसस अब आप आगे दे छाइये चगय ॥ 
हैं अति हरिहाई, हटकत हूँ बहुत अमारण जाति । 
फिरत बगबन, ऊख उखारत सब दिना सब राति ॥ 
हितके मिले; केहु गाकुक्ति अपन गाघन माहिं। 
मुख सोऊ सुनि बचन तमारें, रह कृपा करे बह ॥ 
निघरक रहे सुरके स्वामी जनम न पाऊँ फॉर। 
में-ममत-मीद से। जदुर्ह पहले कटे नर्बरि॥ 
गीतामें मनको चन्चठ बताया है, उसका निग्नह अभ्यास- 
से होता है। उसे भगवानमें अर्पण. करनेसे अभ्यास बन 
पड़ता है। इस प्रकार यह 'हरिहाई गाय! केवल यदुनन्दन-जैसे 
सखबालेके द्वारा बदामें लायी जा सकती है। जब मनुष्य अपने 


# अविद्यया रझूृत्युं तीत्थों विद्ययाउस्तमइसुते # 


सामान गाज ५.» माप आम. 2,2मग३५,.आ 3... पतन अर के, हर के. 3. की. आम ोयाकी विन 4 "यार १... आम कक “केक कक ७. भय "अमान 3 सनम“ कार हट ८ २३.० २७७ की 3०न चेपकार पा. २9०॥०न 8 जीता कक 3० का २ / भ सी ल-मा कन्या जाम ५ 2 वा. 2०३ नम बम-ग #माकुकाआ» पक अर ३...+ पक हैं के हरी-ओ. आकार जूक # अ..आत शान समता "पक “ाग&, # १३, बार आगाज जाय... क.अ कक अनाथ बथ मन न अखिल “गा 





8 # जे > जी >> नम के जन मा. -क 3 मम ह# २७. आम गम, 


चच्चल मनरूपी हरहाई गायको भ्रीकृष्ण-जेसे चतुर चरवाहे- 
के सुपुद कर देता है तब वह 'निवरक' हो जाता है, जन्म- 
मरण, आवागमनसे छूट जाता है । इसीको उपनिपद्‌ इस 
प्रकार कहते हँ-- 
नायमात्मा प्रवचनेन लभ्यों 
न मेधया न बहुना शुुत्तेन 
यमेवैष वृणुते. तेन  छभ्य- 
म्तस्येष आत्मा विवृणुते तलुं स्वाम्‌॥ 
( मुण्दवा० ३ ।२। ३ ., 
सूरदासकी कृष्णभभक्ति इतनी प्रबल है कि वह धस; कर्म 
ज्ञान: सबसे श्रेष्ठ | इसके अतिरिक्त काई मोश्षमार्ग नहीं है ' 
बए बार मेरा कह बझत, 
तुम हो पुरन ब्रह्म गोसाई । 
तुम हस्ता., तुम करता एके, 
तुम है। आखिल भवनके सई॥ 
भगवद्ूक्तिके सामन वैंकुण्ट भी नुच्छ टैं-- 
"कहा करों बकुंठहि जाय 
नारदभक्तिसूत्रम भक्तिके लक्षण इस प्रकार कहें हैं- 
सा ( भक्ति. ) परमप्रेमरूपा । अमृतस्वरूपा चल । 
यलब्ध्वा पुमान्‌ सिद्धा भवति, जम्दतों भवति, तृष्तों भवति | 
यस्प्राप्प न किद्विदाष्छति, न शॉचति, न देष्टि, न रमते, 
नोत्सघाहदी भवति । 


बह भनन्य प्रमार्भाक्त हैं । 

नाग्द बतस्ाते हँ--अन्याश्रयाणां त्यागो:नन्यता', 
दूसरेका आश्रय छाड्ट देना अनन्यता कहत्यता हैं । 

सूरदास कद्दते हँ-- 

सरदाल जाका मन जामों, ताकों साई सुहात 

१९ वे सूसमें नारदजीन बतस्थया हैं कि जिसका मन 
भगवानको अपंण हू। चुका है उसके भगवानका थोड़ा-सा भी 
विस्मरण दहोनेपर परम व्याकुलता होती है। सूरदास कहते हैं-- 

दिन गोपर बरिन मई कंजे ९ 
तब वे रुता गत हूँ सीतरु, अब भई बिषम ज्यालकी पुजें ॥ 
बुथा बहत जमुना तट खगरो बुथा कमरू-फूलनि अलि गुंजें । 
पदन पहने घन सारि सुमन दे दश्िसुत-किरन भानु मई मुंजें ॥ 
ऐ ऊर्जा कहियो साथदसों मदन मारे कीन्हीं हम कु । 
सूरदास प्रभु तुम्हे दरसकी मग जोबत आंखियोँ भई धुंज ॥ 





# अश्वैतवाद और स्रदास # 


ज्८ण 
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ऐसी भक्ति किनकी है--- 
यथा अ्रजगोपिकानाम! 


( लारदयूत्र २१ ) 
इन गोपियोके प्रेमका क्या टिकाना है ! 


न पारयेन्‍ह निरअसंयुजां 
स्वसाधुकृत्य. विद्युधायुधापि वः | 
या मा भजन्दुजरगेह श्टझ्नला: 


संबृइच्य तद्‌ वः प्रतियातु साधुना ॥ 
( श्रीमद्भा० १० +। 3२ ॥। २५२ ) 
भगवान्‌ कहते हैं कि गोपियोने कठिनतासे द्वूटनेवाले 
गहबन्धनकों तोड़कर जो मेरी सेवा की है उसका बदला 
मुझमे देवताओंकी आयुर्म भी नहीं दिया ज्ञा सकता । 
भगवानकी भक्तिका यह प्रभात दें कि स्वयं भगवान 
भक्तके वश्ममें हो जाते हूँ! उसके कल्याणकी चिन्ता उनको 
दर समय रहती है । उसकी टढ्गी-मेद्ी बातें वे बढ़े चावसे 
मुनते हूँ | उसके नाज़-नखरे बग्दाइस करते हैँ । इसमे 
प्रहाद, सुदामा, फेबट आदिके जदादर्ण दूँ ! 
उद्धवजी क़ृष्णके सम्बा श्रे--- 
वृष्णीनां प्रवरो मनन्‍्त्री क्ृष्णस्थ दुयितः सस्ता । 
शिथ्यों डृद्टस्पते: साक्षात्‌' ' *** *** *००००००००१ ॥ 


श्रीकृष्णन मित्रताक नाते उनकी भजा कि ब्जमे जाकर 
माता-पिताकों प्रमक्ष कर आओ, और गोपियेंका विशेष- 
मपस उपदेडा देकर धप बंघाओं । कोन है ते गोपिकाएं ? 

ता मम्मनस्का मत्प्राणा मद्थ स्थक्तदेहिका: । 

ये स्यक्तलोकधर्माश्न मदर्थ तान्‌ विभम्यंहम्‌ ॥ 

घारयन्त्यतिकृच्छू ण॒ प्राय: प्राणानू कथज्नन । 

उद्धवजीने जज पहुंचकर गं।पियोंकों योगका उपदेश 
किया । परन्तु गोपियों कर्म-घमंसे ऊपर थीं। उनका 
कृष्ण वयोगजनित दुःख योगसे केसे दूर हं,ता । वे जीवस्म॒क्त 
थीं, केबल भगवानमें ली तलगाये हुए. थों। उद्धवजी 
समझें थे कि ये केवल गे.पललनाए हैं; अशिक्षि! गोपोंकी 
स्त्रियां हैं । 


भगवान्‌ कहते हूं; गापियाँ “मन्मनस्करा;--मुझमें 
दत्ताचत्त हूं; 'म्दर्थे त्यक्तदेहिकाः'-मेरे लिये तन), मन) 
धन, सब कुछ दे चुकी हैं ( “त्यक्तलोकधमांश्व मदर्थ' )। 
वे भगवानके प्रेममें छोकचर्म भी छोड़ चुको ईँ | वे साधारण 
म्व्योँ नहीं है, वे महर्षियोंसे भी अधिक हैं । 
डे 


सूरदास कहते हैं-- 
जे! ब्रत मनिबर धारहीं, पे णाव॒त नहिं पर 
रूं। ब्रत सीसो गोपिकन छढ़ि बिएय-बिस्तए 0 
अबिगत, आग, अपर, आदि अबगत है सेई 
आदि निरंजन नाम ताहि रंजे सब कई ॥ 
नेन-नासिका-अग्र है, तहाँ जहकी बास १ 
अंबिनासी, बिनसे नहों, हों। सहज ज्योति परकास ॥ 
घर हांग अब दूरि, कहो, मन कहाँ बँधांव ' 
अपना धर परिहरे, कहा, को घेर बताओें।॥ 
मर जादब जाति है, हम सिखावत जोग 
हमकों मूली ऋहत हैं हे! ' हम भूढी किचों कोग ॥ 
जे। कांड पांदे सीस दे, तफ्े कीडेी नम 
मथुष हमाोरसें कहो, जाभ भरे के प्रेम ॥ 
प्रेम प्रेम सा शेह, प्रेम से पार जय १ 
प्रेम देंधा सेसार, प्रेम परमारथ पद्मे॥ 
एक निहचे प्रमका, जीवन मुक्त ग्सारू। 
सॉचौ निहरचे। प्रमकोी, जो मिलिह नंदरारू ॥ 
मुनि गोपिनका प्रेम, नेम ऊघोकों भी । 
गाइत गुन गोपारू, फिरत कुंजनमें फूझी॥ 
सूरदास संगुतरके उपासक हं। श्रीकृ्णग्रेम उनका 
सबसस्‍्व है| यही अद्वेतवादकी परकाष्ठा ह | 
गापीबचन -- 
निरगुण कौन देसके बासी । 
के। ह जनक, जननि का कहियत, कोन नारि, को दासी १ 
कैंसो बरन, नेष है कैसी, कीहि रसमें अभिराषी ७ 
पांदेगे। एनि किसो आपने, जोरि कहैगे गँसी 
सुनत मन है रहो ठगी से! 'सूर' सबे मति नासी ७ 
फिर गोपियों कददती हैं--- 
ता हम मारने बात तुम्हारी । 
अपने ब्रह्म दिखाते ऊधो मुक॒ट-पीताम्बरघारी '॥ 
जे! मुख सदा सुथा अँचवत है, से| बिष क्‍यों अधिकारी । 
स॒रदास प्रभु एक अंग घरि री रहीं अजनारी ७ 
सूग्दासने अद्वैतबादका सिद्धान्त; जिसका वणन ग्रन्थ- 
क-प्रन्य लिखनेपर भी नहीं हो सकता था; निचोड़कर 
एक पंक्तिमें भर दिया है-- 
नहिं दासी-ठकुराइन कोई । जहँ देखे तहें ब्रद्माहि सेई ॥ 
आपहि औरहि ब्रक्महि जाने १ अहम बिना दुसर नहीं माने ॥ 
जोगरूथ ओह कि बिछावे  दुसह नचन अकि हमें न भादे ॥ 
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सूरदास सग॒ुण बअह्मके उपासक है, निगुणके नहीं । 
यह बात उद्धव-गोपी-संवादसे, जिसे भ्रमरगीतक्े नामसे 
लोग जानते हैं, स्पष्ट है। मगवानके भेजे हुए संदेशपर 
गोपियोंकी आलोचना पढ़नेयोग्य है | 

सुना गोपी हरिको संदेस 

करे समाधि अंतरगत ध्यावहु, यह उनका उपदेश ॥ 

वह अबिगत, अबिनासी, पुरन, सब घट रहो समाई । 

निरणुन ग्यान बिन मुक्ति नहीं है, बद-पुरानन गाई ॥ 

सगुन रूप तंज निर गुन ध्यावे! इक चित इक मन राई १ 

यह उपाद करे बरह तरा तुम, मिक बह तब आइ ॥ 

दुसह सँदेंस सुनत मारा को गोपीजन बिरखानी । 

'सूर' बिरहकी कोन चढाव, बृड़त मनु बिन पानी ॥ 

गोपी-- 

मथुकर वह जानी तुम साँची । 

पुरन ब्रह्म तुम्होंर ठाकुर, आंग मामा नाची॥ 

मह इहि गाव ने समुझत काऊ कसा निरगुन होत १ 

गोकुर बांट परे नदनंदन, वह तुम्हागे पोत ॥ 


शाध्बाओकओी ही 5. + पा बढ #्च्म्ग्छ हक का # ० क  #०९ 2०३४०. 


को जसुमति ऊखल सो बाबा, को दाधि-माखन चारे 
को यह दोऊ रूख हमारे जमका अजुन तोरे ॥ 
को क बसन घरों तरुसाखा, मुरकी मन का करे १ 
को रसरास रच्यो बुंदाबन, हरषि सुमन सुर बरष ॥ 


अद्वेतवादका शिक्षण है कि सांख्ययाग, कर्मयोग$ शान- 
याग मोक्षमागंकी श्रेणियाँ हैं और उनमें सर्वोध श्रेणी मक्तिकी 
हे | यूरदास मक्तिका प्रतिपादन करनेबाले हैं | प्रेम ही संसारमें 
एक वस्तु है। प्रेममथी गोपियोंक्रों संसार कृष्णममय दिखल्ायी 
देता है | श्रीकृष्णके प्रेममें आसक्त वे गंपियाँ उनको अपन 
सुख, अपनी मयांदा और अपने जीवनका एकमात्र आधार 
मानती हैँ । कृष्ण बिना संसारम उनका कोई नहीं है ! 
सिद्धान्तकी सूरदासन 
भगवान 


ब्रद्मणमान--अद्वैतवादक उत्तम 
सगुग-उवासक श्रीगंपीजनों ओर उनके उपरास्य 
श्रीकृष्ण चन्द्रम साक्षातू, साकार करके दिखला दिया हे ! 
मूलम दाने। उपदश एक ही है । 


---ै९0-*९१६४:०४”- 
महात्मा सूरदास ओर वेदान्त 


( लेखक; 


वेदान्त, ब्रह्मवियया या माक्षविद्याकी जा अजस धागा इस 

देशमें चिस्काटसे बहती चली आ रही हैं, महात्मा सूरदास 
अपने समयमें उसक एक निष्णात कवि दो गये हूँ । यदि 
हम श्रीमद्धागवतके वदान्त-ग्रन्थ दानमें सन्दह नहीं करत 
तो यूग्दासजीक खूरसागरके सम्बन्ध भी नहीं कर सकते | 

सूरसागरसें श्रीमद्धागवतका सम्पूर्ण आशय ग्रहण किया गया 
है; यही नहीं, सूरदासजी मद्ृर्षि व्यासकी उस रचनाक रसमे 
पूृणरूपसे आतप्रोत भी हं। गये हैं। वद्यपि काल्की हृश्सि 
व्यास पू्ववर्ती और सूरदास परवर्ती कवि हुए; तथापि, जहाँतक 
आध्या त्मक भाव तथा साधनाका सम्बन्ध हैं, दान का: अन्तर 
दिखायी नहीं देता । यदि कुछ अन्तर है तो इनना ही कि यूरदास- 
जीने भागवतकी श्रीकृष्णलीटाका अधिक विम्तारपूर्वक वर्णन 
किया है और उसमें कतिपय स्वतस्त्र किन्तु रसमय प्रसंग जोड़ 
दिये हैं । इन नवीन प्रसंगोकि कारण काव्यकी दृष्टिसे 
सूरसागरकी मौलिकता बहुत बढ़ गयी है; पर, जदाँतक मूल 
रस या आनन्दकी बात है) सूरदासका हृदय उसी उल्लाससे 
भरकर छलक रहा हैं जिससे व्यामका दृदय भरा हुआ 
है। इन दोनोंकी समरसता पत्येक सद्ददय पाठककों स्वयं 


पं० औननन्‍ददुलारजां वाजपेया, एम, ए, | 


) 

थी अनुमव होती हैँ। यह समस्सता इसलिये नहीं ह 

ब्यास और सुरदासने एक ही कथानक ग्रहण किया था ए। 
ही शलोका रचना की; यह इसलिये दे कि दानों ही के 

वदान्त या अध्यान्मविद्यार्म निष्णात महापुरुष हो गये 
हूँ । इस दृष्टिभे ने केबल भागवत और खूरसागर पर 
उपनिषद्‌, गीता; पुराण, भक्तिकी सगृण-निर्गंण आंद 
शाखाओंक प्रवत्तक कयि और आयाय रामानुजक मन) 
वलम,चेतन्य, रामानन्द,कबीर, सूर, तुलसी,सभां बाहरी रंगेम 
अन्तर द्वोते हुए भी भीतर एक ही रंगमे रंगे हुए हूं। पद: 
पहल यह बात आश्रय जनक-सी प्रतीत हं।ती है; पर, यदि हम टन 
प्रन्‍्थों ओर ग्रन्थकारोंका समुचित अध्ययन करें ते। हमारी : का 
अवश्य दूर हो जायगी | वद्यपि उपनिषद फुटकर छोकी और 
संबरादकि रूपमें है, गीता महाभारत-महांकाव्यका अंग तथा 
वीर और शान्तरसकी समन्वयात्मक ऊूति है, श्री मक्ऑधागवतः 

प्रेमकी प्रधानता पायी जाती है; इसी प्रकार कबीर निमुर्णः 

पासक और खूर संगु्णोपासक करें जाते हैं तथा तुलसी 
अनन्य भक्तिग्ससे सरबोर नीति और कर्तव्यकी नीवन 
ब्यापिनी शिक्षा प्राम द्वोती है। परन्तु मैं फिर भी कहूँगा के 


# महात्मा सूरदास ओर वेदान्त # 
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ये सब बाहरी या व्यावहारिक भेद हमें इनकी अन्तरड्ज 
एकताकी झलक देखनेसे रोक नहीं सकते। इनमेंसे एक- 
एकके आधारसे क३-कई सम्प्रदायतक प्रचलित हो गये हू, पर 
साम्प्रदायिकताके रददे हुए, भी इनमें एक व्यापक साम्य यह 
पाया जाता हैं क्रि ये सभी एक ही महान सत्य या सार- 
सत्ता ( बह सगुण हो या निगुण ) के प्रति अनन्य भावसे 
आकर्षित हुए हैँ और उसी केन्द्रकी ओर उनकी सारी 
भावना सिंची हुई है । उसी केन्द्रपर उनका सम्पूर्ण काव्य- 
प्रामाद ग्वड़ा हुआ दे | उपनिषदोमें बह केन्द्र ब्रह्म, गीता 
और भागवतम मगबान श्रीकृष्ण, रामायणर्म श्रीराम तथा कबीर 
आदि संर्तोकी वाणोम “निर्मुण' हैं। इन केन्द्रोर्म बिद्वानोंका 
यूक्म द,प्टेसे देखते, सम्भव हूं, बहुत कुछ अन्यर भी दिग्वायी 
4; पर इनका यह एक्‍क्य किसी प्रकार भुव्यया नहीं जा सकता 
कि थे सभी आध्यात्मिक आधारपर स्थितदे और अध्यात्मक 
ही आनस्द्रम छीन भी दू। गीताक उपदेशक भगवान श्रीकृष्ण 
अपन प्रिय शिष्य और सरबा अजुनको योगरथ दं।कर युद्ध 
करने के लिये प्रोत्माहूत करते दूँ; भागवतमें दे माता यशदा- 
का गादम अलिकिलि करते, भायससखाओंक साथ बनमें 
बचरत तथा प्रियतमा गोॉपियोंकी लेकर भोंत-भाँतिकी 
भसमयी दिव्य छीलाएं, ग्चते हं। गोताकी शढ्ी ओज:पूर्ण 
और पब्राज्चल तथा भागयत्र्की प्रसादपू्ण और अल्ंकृत #। 
माहित्यक्री दृष्टिम एकका स्थायीमाव उत्साह तथा दूसग्ेका 
ग्ति कहा जा सकता है, किन्तु हैँ थे दानों ही आध्यात्मिक | 
इसी प्रकार कऋबीरकी नियुण मक्ति तथा समाजसम्बन्धी 
चुमते हुए, ब्यंग्य ओर तुलठ्सीकी सगुण मक्ति तथा समाजकी 
संसक्षाशील गम्भीर बृत्तम ऊपरस बहुत कुछ बिपमता 
दिगवायी देती हैं तथा इस दंनोंक बीचोबीच सूरकी प्रमम्ी 
वार्णी समाजकी निम्न जातियोक प्रात सहानुभू/तका सात 
लिये हुए बढ रही हैं। ये ऊपरी निगाहस परस्पर भिन्न 
प्रनीन द्वोते हैँ और इनमें रंगं। रूपोंका भेद दें भी, परन्तु 
ने रंगी-रूपोके भीतर एक अस्तसक् एक्स अपनी दृद्वताम 
सुस्पष्ठट ओर ब्यापकतार्म अगाघ अपनी मर्मस्मशिताके द्वारा 
हम सबका दशन देता और अपने पवित्र प्रभावसे हमें वढ्म 
कर वता है। यह एक्य आत्मिक ऐकय है और यही 
आत्मिकर एक्‍्य ही वेदान्तकी प्रसिद्ध परिभाषा है । 


.. वैदान्तका स्वरूप साद्दित्यकी व्यावहारिक दृष्टिमे वही 
९ जिसे गासामी तुलसीदास जीने-- 


पीर प्राकृत-जन-गुन-गाना । सिर धुनि गिरा ऊूगति पछितामा ॥ 
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--पंक्तिके द्वारा प्रदर्शित किया है। इस दृष्टिसे साहित्य- 
के दो विभाग किये गये हैँ, एक आध्यात्मिक या संतसादित्य 
और दूसरा छौकिक या प्राकृत साहित्य | यदि एकमें ब्यास; 
वाल्मीकि और कबीर, सूर, तुलसी आदि प्रमुख महात्माओं- 
की कृतियाँ ई तो दूसरेमें कालिदास, भवभूति, श्रीहृष, माघ, 
दण्डि, दव, बिद्दारी प्रति बड़-बड़ कविराज विराजमान दें । 
एकमे भगवानके स्वरूपका निदशन और उनकी मद्दिमाका 
वणन मुख्य है तथा अन्य समस्त चर्चा उसीकी अनुवत्तिनी 
हैँ ओर दूसरेमें देश-कालकी परिम्थितिका सूक्ष्म चित्रण; 
सोन्दर्यनि्पण तथा मनुष्यका आचरण ही मुख्यतया 
प्रदशित है | इन दानोंमिं मुख्य भेद यही है क्रि एकमें 
भावनाक्रा केन्द्रीकरण भगवानके केन्द्रमें किया गया है और 
दूमरीका किसी आदशविशेष या परिस्थितिविशेपमें ही 
किया गया दे अथवा किसी कालविशेषक्ता दृश्य दिखाकर 
दी काव्यकी पूनि की गयो है । 

अध्यात्म और साहित्यके क्षेत्रोंमिं इस प्रश्को छेकर जो 
विवाद चले हूं उनकी आर ध्यान दना यहाँ हमारा प्रयोजन 
नहीं हेँ। साहित्यिकोंक्री दृष्टिम काव्यानन्द ब्रह्मानन्द- 
महंदर दे और कालिदास, भवभूति आदि महाकवियोंकी 
रचना वह आनन्द पारपूरित है। इसके साथ ही इन 
उत्कृष्ट कवियोंसे जो भावात्कष है बह भी खार्गीय है। 
उसके समकक्ष बड़े-बड़े मक्तोंकी भावना भी नहीं पहुंचती । 
राम ओर कृष्णका बशागान करनेवाले भक्त क्‍या इसी 
कारण 5च्व हैं कि उन्होंने अपने वण्य विषयक्रा नाम राम 
और कृष्ण रकचा हैं ? अथवा उनमें कोई ऐसी बस्ठु भी 
हूं जो अन्य कवियों नहीं पायी जाती । बहुत-से कब्रि राधा 
और कृणकी आइमें अपने द्ृदयके मलिन उद्गार ही प्रकट 
करते हू; त। क्या उन उद्गारोंकी गणना आध्यात्मिक सा हित्यमें 
की जा सकती है ! और जो वास्तव उच्च कोटिकी प्रतिभा- 
पूर्ण कविता हैं वह इसीलिये निन्‍्य समझी जाय कि उसमें 
अध्यात्म कहें जानेबाले नपे-तुले नाम और माव नहीं हैं ! 
इसका उतर यही है कि इस प्रकार्की विचार-श्रान्ति 
अव्यात्मका यथार्थ स्वरूप न समझने और उसे ॥'फ€- 
००४४४ या धर्मशासत्रीय चर्चामात्र माननेके फलस्वरूप ही 
उत्पन्न हों सकती है। वास्तविक “अध्यात्म” तो बर्णनातीत 
है। न उत्तमें कोई निन्‍्य है, न वरेण्य । वद गुणातीत होनेके 
कारण संसारकी किसी कसौटटीपर नहीं परखा जा सकता । 
बह मनुष्यके मन-बुद्धिसे परे, विद्युद्ल आत्मस्वरूप है। 
इसलिये वाम्तवमें उसकी परख आत्मा ही कर सकती है । 
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तथापि व्यावहारिक दृष्टिसे, अलोकिक अध्यात्मके साथ 
लोकिक साहित्यवस्तुकां संयोग कर हम “आध्यात्मिक 
साहित्य! शब्दका प्रयोग कर लिया करते हैं । गीतामें गिनायी 
गयी भगवानकी विभूतियोंक्री भॉति साहित्यमें जो सर्वश्रेष्ठ है 
वह आध्यात्मिक या भगवत्स्वरूप भी है ऐसा कद्दना अनुचित 
न होगा | जब भगवान्‌ अपनेकों छलविद्याभोंमें यृत कह 
सकते हैं तब हम साहित्यके भी सर्वश्रष्ठ अंशको अध्यात्म कहकर 
उन्हींका अनुसरण करते हैं । इस प्रकार अध्यात्मके दा 
स्वरूप हुए-एक तो शुद्ध अध्यात्म, जो अनिबं चनीय है, और 
दूसरा व्यावद्यारिक अध्यात्म; जो प्रत्येक वस्तुके सवश्रेष्ठ 
अंशके रूपमें प्रकट द्ोता है | इस दृष्टिसे, कवियोमे श्रेष्ठ 
होनेके कारण कालिदास आदि भगवद्धिभूति कहें जा सकते 
हैं; किन्तु व्यास या सूग्दासकी भाँति वे अनिरवेचनीय 
अध्यात्मतत्वक भो पारंगत थे. यह निश्चित रूपसे नहीं 
कटा जा सकता | 
अनिर्वचनाय अध्यात्मतन्तध संसारकी सारी वस्तुआंसे 
भिन्न है । उसकी साधना उन सम्पू्ण त्लौकिक साधनाओंसे 
पृथक है जे मन और बुद्धद्वारा की जाती दे। यद्द आत्मा- 
की साथना परमात्माक्री नित्य, अपखित्तनीय महान सत्ताका 
साक्षात्‌ होनेपर ही सिद्ध होती है | इसकी सिद्धि हर जाने- 
पर मनुष्य जीवन्मुक्त हें। जाता दे | उसे अपन नाशवान्‌ 
दरीरका भान नहीं रह जाता। संसार भी उसको हाप्टम 
नहीं रहता | एकमात्र आत्मार्की हीं सत्ता रहती दें । यह 
मुक्ति प्रात करनेक छिय साचक या भक्त सम्पूण क्मोसे संन्यास 
ले लता है; जलम खित निर्लेप कमलकी भोति कमश्षत्रमे 
रहनपर भी कमसे उसका कुछ मी लगाव नहां रद जाता | 
यह बराग्य या असंल्मता प्राप्त करनेक्र छिये मनुष्यका 
अपने यवाथ स्वरूपका विवेक प्रात करना अत्यन्त आवश्यक 
है। इस विवेकक द्वारा उस सारी अनित्य वस्‍्तुओंसे सम्बन्ध 
त्यागकर एक ही नित्य सत्तामे विश्राम प्राप्त करना हैं| यह 
मुक्तिकी खिति ही बथा्थ आनन्दकी स्थिति है | इसकी साधना 
शास्जों्मे विधिपूतक बतायी गयी हैं । मुख्य साधनाएं क्रमशः 
सांख्य ( ज्ञानात्मक निदुनि ) याग ( क्रिया-मक निड्चसि ) 
तथा भक्ति ( भावात्मक निवृत्ति ) हूँ । भगवान श्री%*णन 
गीतामें इन तीनोंका ऐसा विशद समन्वय किया है कि 
परवर्त्ती कालमें यद्द त्रिवेणी वेदान्त-गंगाकी प्रशस्त धथाराके 
रूपमें बदती रही हे और इसने न जाने कितने संसारबन्धन- 
त्रम्त जनोंकों मु'क्तके अम्ृतसिन्धुकी शाश्वत आनन्द-लहरियों- 
के बीच पहुँचा दिया है । 
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वेदान्तघधाराका आदिलोत्से आरम्मकर अबतक- 
का प्रचाद दिखाना इस छोटे-से लेखमें नितान्त असम्भब है; 
तथापि महात्मा सूरदास इसीका 'दशेन-मजन-पान' करते 
रहे हैं, यह विश्वास उत्पन्न करनेका उत्तरदायित्व तो कुछ- 
न-कुछ हमपर है ही | यद्यपि परम्परागत धारणाएँ, जो जनता- 
में प्रचलित हैं, पूर्णरूपसे इमारे पक्षमें हैं, तथापि कुछ ऊपरी 
प्रमाणकी भी आवषद्यकता पड़ती दी हे। अस्तु; वेदान्त- 
शाख्र अुतिप्रतिपादित है | यह श्रुति ही है | इसका 
आरंम्मक विकास विद्वानोंने उपनिपदोंम बतलाया है | गीता 
में इसका इतना सुन्दर स्पष्टीकरण किया गया है कि हमे 
पुनः-पुनः उसीकी शरणम जाकर वदास्ततत्वकों समझन 
की प्रदृत्ति हातां दे। पुराणोर्भ बदान्तक उत्कृष्ट स्वरूपना 
भक्तिपूर्ण निर्देश किया गया है। मध्यकालक कवियों, जिन 
का ऊपर उल्लेख किया गया हैं, तथा अन्य अनकोने 
पुराणोंक्री ही पद्धतिका अनुसरण करत हुएए उत्कृष्ट पदग्चना 
की है। शव, शाक्त, वेष्णव आदि इस देशक सभी सम्पदाय 
बदान्तसे अपना सम्बन्ध सिद्ध करते हे । यह बेद्ान्तका 
माहान्म्य € | यद्यवि इन सम्ददायोम सिद्धान्तसम्बन्धी बड़ 
बड़े भेद हैँ तथापि वदान्तका आश्रय ग्रहणकर ये अपनी 
विविधतामें एकताकी स्थापना करते हे | भगवान्‌ शहगनाय 
चदान्तक महान उपदेश हा गये दे । उनका मत अद्व॑तवाद 
के नामसे प्रसिद्ध है | शाडूरस्थामीका इतना आधिक प्रभाव 
जनसमा जके विचारंपर पड़ा कि प्रायः स्थग शाड्ूरमतका 
ट्री बदान्त मानने छगे। बह प्रभाव इस बतसे और भी 
लक्षित होता है कि भगवान्‌ शक पश्चात्‌ वैष्णवों के अनेक 
आचार्योन विशिष्ठाईत, गुद्धादत, देताद्देत आदि भक्ति 
सम्पदायोभे “अद्वंत' शब्दका ज्यों-का-त्यों प्रहण किया | इर 
बण्णवसम्थदायोंमें निगुंण और सगुण दोनों प्रकारकी भक्ति 
प्रचन्टित हुई । उदाहरणाथ कबीर निर्मुणीपासक और सर 
सग़ुणापासक भक्त हुए | दारनों हां व्णबश्ाखाओक 
अन्तगत मान गये दे और दोनों ही वदान्तके पहुँचे हु। 
ज्ञाता भी कहें जाते हैं । इस प्रकार वेंदान्त इस दशक 
धमंसमस्वयक हे सर्वोत्कृष्ट उपकरण सिद्ध हुआ है; यथा 
उसकी एक सुनिश्चित विचारधारा भी है और वेदान्तप्रन्थो 
तथा उनके भाध्यकारोंन उस विचारधाराक्ी शर्ट विवचना 
भी की है | हम कद सकते दँ कि बेदान्तीय बिचागेन 
भारततर्षकी प्रकृतिपर अधिकार कर लिया दे और यहों+ 
अधिकांश मद्दापुरुष भिन्न-भिन्न समयोकी प्रगतियोंका अनु 
सरण करते हुए प्रधानतः इसीके अनुवतों हुए हैं | 


# मद्दात्मा सरदास और वेदास्त # 
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यद्यपि बेदान्तशात््रकी उत्पत्ति बेदसे ही है। तथापि 
यज्ञप्रधान बेदवादसे इसका अधिक सम्पर्क विद्वानोंकी दृष्टमें 
नहीं है । वेदिक यश) जो “क्रियाविशेषबहुल” कहे गये 
हैं अथात्‌ जिनमें विधि और निषे्षोकी अधिकता है, 
वेदान्तके अनुसार स्वर्गादि फलोंका द्वी दनेवाले हैं, थे 
मुक्तिके उपाय नहीं हैं। मुक्ति तो सद्मस्तुके शानसे ही 
होती है । यह वेदान्तकी प्राथमिक शिक्षा देँ। तत्पश्चात्‌ 
वह्द सद्बस्तुकी मीमांसा करता और उसकी प्राप्तिकि उपाय 
कतलाता हैं | इन उपायों चाद जितने भेद हों, परन्तु एक 
सारवस्तुकी सत्ता और उसीके सम्बन्धसे मुक्ति बेदान्तकी 
सावंत्रिक शिक्षा है । मुक्तिसम्बन्धी दा शास्त्र और भी हूँ 
जिन्दे वेदान्त स्वीकार करता दे और उन्हें अपने रंग 
रंगनेका आयोजन भी करता दै | वे दूं सांड्य ओर योग- 
शाम्त्र, जिनका प्रसंग गीतामे आया हैं । इनके अतिरिक्त 
बोडशास्त्र भी मुकका निर्देश करते हूं, पर इस छेखर्म हम 
उनकी चर्चा न कर सकेंगे | वेदान्तका रूप स्पष्ट करनेके 
लिये हमे सांख्य और योगकी थोडी-्सी व्याख्या करनी 
आवहयक प्रतीत हुई है । सांख्य सष्ठाबइटपणका झाम्त्र हेँ। 
उ्में प्रकृत) पश्चमद्राभूत, पत्च तम्मात्राएँ, बुद्धि, मन 
अहंकार, पश्च शानन्द्रियाँ तथा पश्च कमेख्द्रियाँ ही सम्पूर्ण 
सृष्टिबस्तु स्वीकार को गयी दूँ | इनके अतिरेक्त पुरुष 
नामक सवश्रेष्ठ तत्व, जो चेतन आर कूटरथ हे और जिसके 
संसगंसे निश्नेतन प्रकरत गुणोक्री साम्यावम्थाका छोड़कर 
तिगुणात्मिका स॒पष्टिके रूपम प्रकट होती हैं, पचीसयों तत्त्व 
६। यह तो सांख्यका वस्तुनिर्देश दह। उसका मुक्ति- 
निर्देश निशृत्तिमूलक दे। जब मनुपय संष्टिके वास्तविक 
स्वरूपकों जान लेता है तब उसकी बुद्ध अपने सारे प्रस्तारक! 
म्मेंट लेती है । यद्दी सांख्यक्री शानात्मिका मुक्ति हैं | किन्तु 
इम शाख्नमें पुरुपफी संख्या जोवॉकी असंख्यताके रूपमें 
अनन्त मानी गयी हँ। यदि एसान दा तो मभिन्न-मिन्न 
जीव दिखायी क्‍यों दें अथवा एकके मुक्त हो जानपर सभी 
मुक्त क्यों न दो जाये ! पुरुषकी चेतनाका संयोग पाकर 
प्रकृति अपना दशत्य दिखाती है। पर जब पुरुष उसकी औओर- 
से ध्यान हटा लेता है तब उसे यह खेल बंद कर देना 
पड़ता है| यहाँ पुरुष और प्रकृतिकी द्वंत सत्ताए हैँ जो 
एक-दूसरेसे भिन्न हैं और इस द्वेंत सत्ताक साथ ही अनेक 
प्रुषकफ्री ( जीवरूप ) असंख्य सत्ता भी हदें । वेदाम्त 
सांख्यकी निश्चत्तिको स्त्रीकार करते हुए भी उसके पुरुष 
और प्रकृतिके सम्पन्धमें परेवतन करता है । वह प्रकृतिको 
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पुरुषकी अनुचरी और आज्ञानुवत्तिनीमात्र मानता है| 
इसके साथ ही सांख्यमें पुरुषकी जो अनेकता मानी गयी 
है, वेदान्त उसके बदले एक ही पुरुष खीकार करता है। 
यह पुरुष क्ष? और अक्षरमेदसे उपनिषदोंमें आया है । 
दो पशक्षियोंमेंसे एकका फल खाना और दूसरेका पहलेको 
ओर मोनभावसे देखते रहना पुरुषफ़े इसो द्विविध रूपका 
रूपक दें। प्रथम पुरुष संसारसम्बद्ध और दूत्तरा असंसारी 
है । दे दोनों एक दी । असंसारी पुरुष ही अपने श्राथीकों 
यथासमय संसारसे निदृत्त करता है। उ0का फल खाना 
बंद कर देता है | गोतामें इस क्षर और अक्षर पुरुष-मेदके 
ऊपर अन्तिम समन्नयस्वरूप पुरुपात्तमकी सत्ता प्रतिश्ठत की 
गयी है, जो क्षर, अक्षर दोनों तथा दोनोंके परे भी है| वह 
'कत्त मकत्त मन्वथा कत्तु” समर दे | यही पुरुषोत्तम 
वदान्तकी चरम सत्ता है। यही पुराणोंकी भक्तिका आधार, 
भक्तोंका उपास्य भगवान दे ! 
इसी प्रकार वेदान्त सांख्यकी प्रकृतिके भी तीन 
स्वरूपभेद करता है । एक तो अपरा प्रकृति, जो जीवकों 
आवरणमे डालती है, उसे संसारमें फंसा रखती हैं । दूसरी 
परा प्रकृति, जा जीवकों आत्मस्वरूप प्राप्त कराती है। तीसरी 
प्रकृति भगवान्‌की स्त्रूपा अथवा अन्तरंगा प्रकृति हैं, जो 
उनसे एकदम अभिन्न हैं । वेण्णव भक्त श्रीयधाकों इसी 
डाक्तिका स्वरूप मानते हैं| पुरुष भोर प्रकृतिका पारस्परिक 
सम्बन्ध गीताके अनुसार स्वामी और अनुचरीका हैं| 
परन्तु यह. भी दृतमावका लेश न रू जाय, इसलिये 
भगवान्‌ शइरने प्रकृतिका मायारूप कदकर संसारकों मिथ्या 
“स्वप्न सिद्ध किया है। यहा आकर मुक्ति और बन्धन दोनों 
ही स्वम्म बन जाते हूँ । वास्तवर्भ बन्‍्बन या मोक्ष है नहीं । 
यह केबल मायाजन्य श्रम है | यही निविशेष शाइ्डरमत है। 
कहना न होगा कि वेध्यव संतोंकों यह निरूपण इस 
रूपम॑ स्त्रीकार न हुआ | वे बन्चनको श्रम ओर मुक्तिको 
भी श्रम माननेकों ते, तेयार थ, पर भगवानकी भक्ति किसी 
प्रकार नहीं छोड़ सकते थे। निश्चय ही थे सांख्यमतकी- 
सी द्वत सत्ता नहीं स्वीकार करते वर भगवानऊी ही सृष्टिका 
उपादान और जीवोंका एकमात्र इष्ट मानते हैं तथापि वे 
अपने इंष्टकी उरासना किये बिना नहीं रह सकते | यह 


: उपासना भगवानकी प्राप्तिका साधन भी है और यही 


साध्य भी दँ। यद भक्तिका अनम्य मार्ग हे । 
रो हे रे क. 
इस भक्तिके साथ प्राचीन द्वतबादी योगमार्गक्ी भी 
समता नहीं है ( यद्यवि योगके अन्तर्गत भक्तिकी सारी 
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प्रक्रिया आती हैं ) | महर्षि पतजञ्ञलिके योगशास्त्रको भी 
बेदान्तने अपने साँचेमें ढालनेका प्रयत्न किया है | योग या 
क्रियाका मार्ग न तो वैदिक यज्ञ या कर्मकाण्ड है न यह 
योगयूज्रमे निर्दिष्ट राजयोग है, ऐसा गीतासे प्रकट होंता 
है। वेदान्तके अनुसार, भगवानकों सर्वकमंसमपंण दी 
योग है । इसकी प्रधानरूपसे शिक्षा गीतामें दी गयी है 
और इसे ही सर्वश्रेष्ठ मुक्तिमांग कहा गया हें। 
भगवात्के लिग्रे सारे कार्याका न्यास ही संन्यास है। 
पातबन्नलयोगम क्रियाका उद्देश्य साधनाके रूपमे हीं है, 
लक्ष्य तो है समाधि | परन्तु वेंदान्तमें योगमार्गकी अत्यधिक 
प्रशस्त करनेकी लेष्टा की गयी है। वह भनुष्यजीवनके 
ब्यापक क्षेत्रक्री सम्पूर्ण क्रियाओंकों भगवदर्पण करता है । 
इसी मागका अवलम्धन भक्तिकरे विविध सम्प्रदायेंगिं विविध 
रूपसे किया गया है| इनमें ध्यान देनेकी बात इतनी ही हे 
कि भन्तिप्रक्रिवासम्बन्धी अनेक भेदोंके कारण भक्ति- 
सम्प्रदाय उस अथर्म द्वतमतावलूम्बी नहीं कहें जा सकते 
जिस अथर्मे 'इश्वरकृष्ण' की सांग्व्यकारिका या परानन्ञल- 
योग” ने अपन मतोका निरूपण किया हे | यह भेद दूमरे 
प्रकारका है, जिसे ऊपर थोड़ा-बहुत स्पष्ट किया गया हैं | 
उससे अधिककी इस लेखके लिये आवश्यकता नहीं प्रतीत 
हाती । तथापि इतना कह देना असंगत न होगा कि भागवत 
तथा सूरसागर्मे उद्धवके मुत्नसे जो याग कहलाया गया हे 
और गाोपियोंके द्वार उसकी जिस रूपमें अवहेंलना की गयी ह 
उमसे यह सिद्ध होता हैं कि इतवादी मुक्तिसाथनोंकी 
अपेक्षा भेदापद्ारिणी भक्तिकी पय्राप्त प्रतिष्ठा ही! चुकी थी | 
महात्मा सूरदास जी भक्तिस्सनिष्णात कबि थे, यद्द ते! 
हम ऊपर कद ही चुके हैं | यहाँ हम यह कहना चाहते हैं कि 
बे पुष्टिमा्गंनामक भक्तिपथके प्रदर्शक प्रसिद्ध *ष्येव आचाय 
वल्लभके अनुयायी थे | वलभाचाय जीन वेदान्तयूजओंक कुछ 
अंशका 'अणुमास्य लिखकर अपने मतका प्रतिपादन किया है | 
उममें उन्होंने शा हरमतके विरुद्ध विचार प्रकट किये £ें , जेसा कि 
अन्य वैष्णव आचारयोंन भी किया हैं | इनका मत श॒द्धाद्वेतमतके 
नामसे प्रचारित हुआ | कुछ विद्वानोंकी सम्मतिम यह झुद्धा- 
द्वेतमत पू्ववर्तो आचार्य बिष्णुस्वामीके मतका ही नवीन 
संस्करण हे । कहते हैं कि गौडीय मतकी मी कतिपय 


ब्याख्याएं, इसमें एहीत हुई हैं । आचाय शह्डस्के अनुयायी 


इस 'शुद्ध' विशेषणयुक्त “अद्वंतवाद' को “शुद्ध देतबाद' की 
उपाधि देते हैं । इन अनेक प्रवादोंमें पड़नेका यह स्थल 
नहीं है । इस विधयके निर्णयक्रे लिये तो बढ्त विस्तृत 


% ७१४६० *.. ३.० सन कु 


हज 


विवेचनकी आवश्यकता होगी | यहाँ इतना ही जान लेना 


हमारे लिये पयात्त होगा कि आचाये बल्लभ ब्रक्षको नित्य 
और साकार मानते तथा जगतकों भी नित्य मानते हैं । यह 
इस कारण कि जगत्‌ ब्रद्मकतुंक है | ब्रह्म कारण ओर 
जगत्‌ काय है | वे जगतका मायिक नहीं मानते । वह तो 
ब्रह्मसे अभिन्न ही हे | ब्रह्म अनन्त और अचिन्त्य शक्तिबल- 
से जगत्‌की खष्टे करता है | वही जगत्‌का उपादान भी है । 
इस दाक्तिसंवलित ब्रह्मकों शाड्रमतावलम्बी नहीं मानते | 
उनके मतसे ब्रक्षम दक्तिका अम्तित्व स्वीकार करना ही 
उसमें ब्रिकार स्वीकार करना हैँ । जीवक्की आचार्य वल्लभ 
अणुरूप कहते और उसका खान हृदसमभ बतलछाते हई' 
चन्दन जिस प्रकार एक स्थानमें रहकर चारों आर सुगन्धि 
फटाता हैँ उसी प्रकार जीय हृदबख्यित द्ोकर सारे दार्गर- 
का चेतन बनाता दँ। मणिकी कारिकी भॉति वह प्रसरण- 
शोल हैं | 
गाोलाकम्बित औकृपण्णका सायुज्य ही मुक्त हैं| तथः 
पतिरुप या स्वार्मीर्पसे श्रीकृष्ण की सेवा करना दी जीवका थम 
ह। जीव जब समस्त जगतका कृष्णममय दब्चकर उनके मर 
परमानन्दका अनुभव करना हैँ तब वह अपनी सुद्धावम्थाम 
पहुँचता हैं । भगवान्‌ भी तभी प्रसन्न दाकर उसे मुक्त करते 
हैं । इनके सनम भगवद्धिययक निरयाधि स्नदृरूप सक्तिविशेष 
ही सर्वात्मबाद है | इसके मर्यादा और पुष्टि नामक द॑ 
भेद हैं। अम्बटगष आदिकी मर्यादा-भक्ति थी । बअज- 
सुन्दरियोंकी भक्ति पृश्टिमागंकी थी। छझुद पुष्टिमांग वह हें 
जिसभे भगवस्पानिविषयक सब्र साथनोकरा अभाव हो ' 
भगवानक अनग्रदमे ही वल्टीकिक और चेदिक सिद्धियों 
उपलब्ध हाती हूँ | किसी प्रकारके यज्रकी इसमे आवश्यकत 
नहीं | किसी प्रकार्की याग्यताका विचार दस मांगे नह 
किया जाता । भगवान आप ही अपनी भक्ति देते हूं। फट: 
प्राप्तिम बाधक सब धर्मोका परित्याग दी पुश्टिमाग कद्दा गया 
है । इस भक्तिमें मगवानक दोप-गुणका विचार नहीं है, उन 
ऐशआय और माहात्म्यकी कन्‍्पना नहीं है ओर इसमें स्वार्मी 
(कृष्ण) के सुखके लिये ही सारी चेशए है | इसके अतिरिक्त 
कोई दूमरी चेष्टा है ही नदीं । इस मार्ग भगवान जीवकं 
वरण करते हैँ, उसे निरतनु आन्मीयरूपसे प्रहण करते है । 
प्रेमपू्ण श्रवण-कीर्तनमें ही स्व खुखोंका अनुभव्र इस मार्गकी 
रीति है| पुष्टिमा्ग भावका आतिशय्य है, जिसके कारण 
जीवकों इहलोकिक या पारछोकिक भय नहीं रह जाता | 
यह देहादि अपनी नहीं, मगवानकी ही है, यह भाव इस 
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मार्गका है। समस्त विषयभोगों और दहादिका समपंण 
शुद्ध पुष्टिमार्ग कहा गया हैं | शानकी इस मार्रमें आवश्यकता 
नहीं है, उसका काई प्रयोजन दी नहीं है। केबल प्रेम दी 
इसके लिये बस है । 


सूरदासजीकी यही प्रेममयी भक्ति थी | इसके कई 
प्रमाण हैं| एक ते यह कि भ्रीमद्धागवतके ९ स्कन्‍्धोंकी 
कथा, जिसमें प्रायः दो सो अध्याय हैँ; सूरदासजीने पॉच सो 
पदोमे ही। समाप्त कर दी और इसके पश्चात्‌ जब भगवान 
श्रीकृष्णके जन्म तथा उनकी प्रेम-टीलाओंका प्रसद्ध आया 
तब उसमें वे इतने रमे कि भागवत दशम स्कन्ध पूर्वोर्दक 
४९ अध्यायोंकों प्रायः ४७००० पदोंमे पूर्ण किया । यही 
ब्रजमण्डलकी सारी जनता और विशेषतः “अबछा अद्दीरि! 
ब्रज्ञयुवतियोंका प)्रम-प्रसज्ञ 6, जिसकी मिति-्मर्यादा सूर- 
सागरम दूँढ्े नही मिलती । सह अजबासियोंकि अश्रीक्ृष्ण- 
सम्बन्धी रससे भरा हुआ सागर ही सूरसागर 2 । अजके 
ममम्न जीवनका सार स्स-माताक हृदयका स्ख, पिताक 
मुखका रस, सखाओझोक सहवासका रख, प्रियसमा गोपियोंक 
भेयाग-वि्यागका रस--जा सम्पूर्ण कृष्णममय रस है-यहदी 
सरभागर हद इसके अतिरिक देशम स्कन्‍्घ-उत्तराध तथा 
शेप दो स्कर्घोंकी सम्पूण कथा सूरदासजीने अन्यन्त संक्षिम 
कर दी हैं। जिससे साग सागर” गंषी-कृष्ण-रससे उद्गेलित 
: तान्‍्सा दिखायी ईेता हैं | दूसग प्रमाण यह हैं. कि प्रेमकी 
चर्चाक अतिरिक्त उनका अन्य किसी च्चाम मन नहीं 
टग्ता । यद्यपि उद्धब अपन साथ ज्ञानका पूरा खजाना 
जग थे, तथापि सूर दास जान उन्‍हें गापियोंसे तत्मम्बन्वी दस 
| पन्द्रद् पद कहनेका अवसर दिया | वे चाहत तो उद्धव 
भार भी बहुत कुछ कह सकते; पर यह सूरदासजीके किये 
ने हों सका । थे इस विपयमे एक प्रकारते विवश थ। यह 
विबशना उन स्थानॉपर अत्याधिक स्पष्ट हो। उठी है जिनमें 
अजवासियौका पक्ष लेकर सूरदासनी अपने उपास्य और 
प्रभुकी मादा भुला देते हैं और उन्हें प्रेमपू्ण फटकार 
बतलानस भी नहीं चूकते | जब गोपियोंकी दशा देखकर 
5द्भृव ब्याकुलमना मथुरा आये तब वे ग्वाल्वेशम ही थे। 
उस समय वे श्रीकृष्णके यादबपतिपदर्क। एकदम हीं भूल 
गये थे | उस अवखस्थाका चणेन सूर्दासजी इन शब्दोमे 
केग्त ६ं--- 

सुनि भोपीके बन नम ऊ्धो्क भरें, । 
गाबत मुन गोपाल फिरत कुंजनम डे ॥ 


जजका मे 


छन गेपीके पूँ पर, धनि सेई है नेम। 
थाई थाई द्रम भेंट, ऊचोे छड़े प्रेम ॥ 
धनि गोपी, धनि ग्वारू, धन्य सुरभी बनचएी 
धनि यह पावन भूमि जहाँ गेनिंद अभिसारी॥ 
उपंदसन आंय हुते, मोहि भयों उपंदस। 
अरबी जदुपतिप अंके, घरें गोपक! बेस ॥ 
मूठ जदुपति नाम, कहो गोपार गुसाई । 
एक बार जज जाहु, दहु गापिन दिखराई॥ 
देदाबन-सुख ठॉडिके, कहाँ बसे हो आई 
गोबरधन प्रभु जानिकें, ऊंचा पकरे पाइ॥ 


ध्ूक क्री आ अमन 


यही सूरदासजीके हृदयकी बात है | इस प्रेमातिशयक्रे 
इतने हृदयहारी गीत सूरसागरमें भरे हुए हैं कि उन्हें पढ़- 
कर चित्त विचलित ही उठता हैं| ये गीत केवछ वियोग- 
दह्षाक ही इतने विद्धल्ताकारी हों; यह बात भी नहीं है; 
संग्रोगर्की अवम्थाक भी अत्यन्त मोहक गीत हैं । तन-मनको 
दशा भूली हुई स्थितिकि तो न मातम कितने पद हैं; कुछ 
एमसे भी हूँ जो उससे भी भागे बढ़े हुए हैं । ये भगवद्वशन- 
मम्बन्धी अत्यन्त रहस्थात्मक पद है। भावनाकी तन्मयता 
दनेपर मनुष्य पहले भावुकतापूर्ण आचरण करना हैं | इसके 
अनन्तर देदहिक भावका एकदम विस्मग्ण हा जाता है और 
तब ने ते| ढाककी मर्यादा रह जाती हैं, न क्रियाका भान 
ग्हता है | ऐसी अवस्थाके गब्दनित्र सूरसागरमें बहुत-से हैं । 
दारीर और रंसारका भामप्न न रह जाना ही अद्वेत-योग कहा 
जाता हैं | इस अवस्थाके कुछ उदाहरण नीचे दिये जाते हैं --- 

विरहम भीराधाकी झर्गर विस्मति 

अति मलीन बुषभानुकुमारों 
हरि-हरम-जरः अंचरू-तनु भीज्या, तिहि रझारच न घुदावति सारी॥ 
अधामुख रहते, उरध नहिं चितव॒ति, ज्या गथ हारें थकित जुआरी । 
एुंटे चिहुर, बदन कुफ्हिकानो, ज्या नक्तनी हिमकरकी सरी॥ 
हॉस्सैंद्स सुनि सहज मृतक भइ., इक बिरहिनि दूज अकि-जारी । 
मूर स्थाम बि.| यों जीवति है क्जबनिता बह स्थामदुरारी ॥ 


विरहमे श्रीकृष्णदशन ( गोपियोंकी उक्ति उद्धवके 
प्रति ) 

जी कौर कृषा पाय भोर अलि, तो मे तुम्हें जनाईों । 

पान गंह तुम बेठि रहो, हों मुस्ी-सब्द मुनाबां ॥ 

अबाहि सिधां! बन गे। चआरन, हो बठी जस गांवों । 

निमि-आगम श्रीदामाजे सैंग नाच्त प्रभर्टि दिखादों ॥ 
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को जाने दुबिधा-सेकोच में तुम उर निकट न आयें | 
तब यह द्वंद बढ़े पुनि दारुन, सख्षियनि प्रान छुड़ाने ॥ 
छिन न रहें नेंदऊाल इहों बिनु, जो कोठ कांटि सिखाने 
सुरदास्त ज्यां मनते मनसता अनत कहूँ नहैं घाव ॥ 
>< > >< >< 
हाँ तुम कहत कानकी बात १ 
बिना कहें हम समुझति नाहीं, फिर बुझति हं तात ॥ 
कं जृप मयो, कंस किन मरथो, का बसुदो-सुत आहि ? 
को जसुमतिसुत परम मनोहर जीजत हें मुख चाहि॥ 
दिन उंठि जात घनु बन चारन गोपसखानिके संग । 
बासर गत रजनीमुख आवत, करत नेनगति पंग ॥ 
को प्रिपुरन, को अबिनासी, को विधि-बेद अपार । 
सूर बृथा बकवाद करत हो, इहिं ब्रज नंदकुमार ॥ 
ये पद मैंने यत्षपूर्वक देखकर नहीं, या ही परुस्तकसे 
चुन लिये हैं | इनमें भमक्तिके भीतरसे उच्च वेदान्ततत्वकी 
झलक देख पड़ती है| मैं कह चुका हूँ कि वियोगावस्थामें 
ही नहीं, साथ रहते हुए. भी अत्यन्त प्रबकछ्ठ एकत्वकी आभा 
स्थान-स्थानपर प्रतिफलित हुई है। यथा-- 
राधा स्थाम स्थाम राघा-रंग 
पिय प्यारी कों हिरदय गत प्यारी रहति सदा एयके रंग ॥ 
नागरि-नैन-चकार बदन-सासि, पिय मधुकर अश्रुज मुर्दारिमुख । 
चाहत अरस परस ऐस करि, हरि नार्गगि, नागरि नागर-मुख॥ 
सुख-दुम्ब साचि रहते दोऊ मन, तब जानत तनकी सह कारन । 
सुनदु सूर कुलकानि जीय दुख, दो फर दा।ड करत बिचारन ॥ 
प्रियकी अनुपम्धितिमें पत्यक्षदर्शनक्रा एक अन्य 
रहस्यमय प्रसंग वह है जहाँ प्रिया रूठकर गशहद्वार बंद कर 
लेतीं ओर अकृष्ण बाहर ही स्वढ़े रद्द जाते हैँ | किन्पु रुद्व- 
द्वारके भातर भी श्रीकृष्ण प्रवेश्ध करते हैँ ओर प्रियतमासे 
मिलते हैं | बहुत देरतक द्वार बंद नहीं रह सकते, वे शीघ्र 
ही खुल जाते हूँ । प्रिया प्रियसे क्षमा मॉगकर उन्हें 
स्वागतपूवक स्थान देती हैं। यह रुद्ध द्वारका उद्घाटन भक्ति- 
के प्रभावसे ही सम्मव हुआ। सब ओरमे भगवानका 
प्रवेशनिषेघ होनेपर भी; वे जीवके द्वदयद्वारके बंद रहते 
भी उसके अंधेरे गहमे आते हैं, यद्द उनकी करुणाकी 
पराकाष्ठा आधुनिक अनीश्वरवादके बढ़े हुए, अन्धकारमें 
आशाकी ज्योति उत्पन्न करती है | 


जिस प्रकार यह भगवानके प्रति अत्यन्त उपेक्षा और 
विद्रोहका प्रसज्ञ है; उसी प्रकार उनसे मिलनेकी उत्सुकता- 


में अत्यन्त दुर्भेंध बाधाओंका एक दृश्य यूरसागरमें 'यज्ञ- 
पत्नी! की कथामें आया है। बनमें गोचारण करते हुए. एक 
दिन गोपबालकोंने क्षुघावश श्रीकृष्ण: पास आकर भूखकी 
बात कही | श्रीकृष्णने पास ही होनेवाले ब्राक्षणोंके एक 
यज्ञकी ओर संकेत करके कद्ा कि वहाँ जाकर भोजनकी 
याचना करे । उन्होंने यह भी कहा कि ब्राक्षण पुरुषोंसे तो 
भोजन मिलना कठिन है; पर उनकी स्त्रियों मेरी भक्त हैं, वे 
अवश्य भोजन देंगी। ऐसा ही हुआ। यशकर्चाओँकी 
पत्चियों अपना अद्दोमाग्य मानकर उन्हें खाद्य वस्तु देने 
लगीं । कुछ स्वयं थाल सजाकर श्रीकृषण्णके पास चलीं । 
उनमेंसे एककी उत्कट उत्कण्ठा श्रीकृष्णसे मिलनेकी थी, 
किन्तु उसके पतिदेवने मयोदाका विचार कर उसे न जाने 
दिया | अतिशय अनुनय-वत्रिनय करनेपर भी जब वह न जा 
पायी, तब बोली--+ 


हरिंहि मिऊूत कादे को फेरी । 

देखी बदन जाइ श्रीपति को, जान देह, हो है हो चरी ॥ 
पा लागों छाँड़हु अब अचरः, बार-बार बिनती करों तेरी ५ 
तिरक] करम भय पुरबको, प्रीतम भये। पायकी बरी ॥ 
यह छे देह, मारू सिर अपन, जासें। कहदत कंत ते भरी । 
मरदास से! गई अगमनें सब सख्यानि सौ हरिमुख देगी ॥ 


सब सखियोसे आगे पहुँचकर सबके पदले उसने श्रीकृष्ण - 
का मुख्यदशन किया । यहाँ भी झारीरिकि संमगंका अन्यन्ता- 
भाव स्पष्ट इंता है। इस कथामें यज्ञवर्मसे बदकर भगवद्धम- 
की शिक्षा भी पक्रट होती है | यह वेदान्तकी ही शिक्षा है ! 
उसके माथ डी, सम्मव है, कुछ समीक्षक इस कथामें तत्कालीन 
सामाजिक अवश्थाके आधिभौतिक दृश्य भी देसे। इन 
कथाअंसि भन्ति-आन्दोलनके विस्तारप्राम सामाजिक उदारता 
ओर जीवनके प्रति अधिक सहानुभूतिमय भावकी भी झलक 
मिलती हैं | शबरी आदिकी भगवद्धक्तिकी मद्दिमाका गान 
करते हुए भक्त जनने बाह्य जीवनकों जकड़नेवाली कठोर 
श्रद्धुछाओंकों भी बहुत कुछ शिथिल कर दिया। अन्तरात्माकी 
यह संज्ञीवनी दाक्ति कबीर आदि निर्गुण संतोंकी वाणीमें 
ही नहीं, सूरदास आदिकी 'सगुण” कवितामें भी व्यक्त हुई 
है, यद्यप्रि कबीरका ओज यूरकी समवेदनाकी अपेक्षा अधिक 
लोगोंकी दृष्टिमं आता है | वेदान्तकों “निर्जॉव वस्तु” समझने- 
वाले बदुत-से विद्वार्नोकी (जिनकी संख्या भीरे-घीरे कम हो 
रही है ) इन उदादरणोपर फिरसे विचार करना चाहिये ! 
परन्तु सम्प्रति हमें इसको अधिक चर्चा नहीं करनी है | 


कट्याण- 


सरके व्याम-तक्म 





सोभा मेरे स्यामहिं पे सोह। 
बलि बलि जाऊँ छवीले मुखकी पटतरका का है ॥ 


# महात्मा सूरदास और थेदान्त * 
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संसारमें रहकर मनुध्यको सदैव अपनी सबसे अधिक 
इष्ट बस्तुका दशन होता रहे, यह विरले ही भाग्यवानोके लिये 
सम्भव है | प्रायः सभी वियोगके दुः्खमें पड़ते ही हैं । 
माता यशोदाकों समझा-बुशाकर और शीघ्र छोटनेका 
आश्वासन देकर श्रीकृष्ण मथुरा चले गये, पर पिता नन्दने 
उनका साथ नहीं छोड़ा। ननन्‍्दकों वे क्या बहाना बताकर 
रोकते | किन्तु कंसवधके पश्चात्‌ जब ननन्‍्दादि बजवासों 
श्रीकृष्णकों ब्रज वापस ले जानेकी आशा और विश्वास किये 
हुए. घर पह्ुचनेकी कल्पनासे प्रसन्न और उत्सुक हो रहें थे 
तब सहसा श्रीकृष्फे कठार बचन सुनकर उन्हें मर्माहत 
होना पड़ा । जब कोरा जवाब देनेके अतिरिक्त श्रीकृष्णके 
पास कोई उत्तर न रह गया ( उत्तर था ही क्‍या, जब कि 
वे माताकों कह आये थे कि हम बहुत श्वीघ्र घर छोटेंगे तथा 
अपनी प्रियतमाओंकीं भी स्मितपूर्वेक सक्लेत किया था कि 
फिर मिलेन होगा ) तब उन्होंने वही बात कही जिसे सुननेक 
लिये ननन्‍्द बिहेक्रुल ही तैयार नहीं थे। श्रीकृष्णने कहा-- 


बगि अजकों फिरिये नैंदराइ । 

देमहिं तुमहिं सुत-तातकी नाती ओर परया है आइ ॥ 
बहुत किये प्रतिषारक हमारे, से। नहिं जीते जाइ। 
जहाँ रहें तहँ-तहों तुम्हार, ढासथों जान जिसराइ॥ 
मामा मंह मिलन और बिलछुरन एसई जग जा 
सूर स्थामके निठुर बचन सुनि रहे नन जर छाई ॥ 


ननन्‍्दकी आँखोंमें मौयू भर आपे। वे व्याकुल हो गये, 
(दुखखके फंदमें' पड़ गये। चकित होकर श्रीकृष्णका मुँद्द ताकने 
लगे । उन्होंने मन-ही-मन अक्रूरके पड्यन्‍्त्रपर कोप किया | 
दौड़कर कृष्णके चरणोंमें जा पड़े और बोल्टि--हे श्याम ! तुम 
बज़की चलो | यहाँके सब काम पूरे हो गये | कंसका वध 
हुआ | देवता सुख्री हुए । वसुदेव-दबकीकी भी मनोकासना 
पूरी हुई । अब तुम हमारे साथ चलो |! 


पर श्रीकृष्ण क्‍यों सुनने लगे ! उन्होंने कद्दा - पिताजी; 
आप घर जाइये | बिछुरन ओर मिलन तो विधिने इसी 
प्रकार रचा है; यद्ट सझ्लोच दूर कीजिये | माता यशोंदासे 
कहियेगा किये मेरे लिये रोवे नहीं । अपना पुत्र समझकर 
ही हमारी सेवा उन्होंने की और प्रतिपालन भी किया। आप 
अपने मनमें समझें, हममें-आपमें कोई अन्तर नहीं है । 
. मैरे आपसे यही प्रार्थना है कि छृदयसे मेरी प्रीति न 
ोड़ियेगा ।! 
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“हममें-आपमें कोई अन्तर नहीं है । मेरी यही प्रार्थना 
है कि दृदयसे मेरी प्रीति न छोड़ियेगा” इन पंक्तियोमें 
वेदान्त और भगवद्मका उच्चतम तत्त्व निद्दित है। ओर ये 
इतने ममंद्रावक स्थलपर आयी हैं कि बिना द्वदयमें घर 
किये नहीं रहती । इतनेपर भी नन्‍्दने घर फिरना स्वीकार 
न किया। उन्होंने कह[ू--- 

मेरे मोहन, तुमहिं बिना नहिं जहां । 

महरे दोरि आरगें जब ऐएहै, ताहि कहा म कहा १ 

माखन मशि राख्यो हे है तुम हेतु , चके मेरे बारे ६ 

निदुर मगे मधुपुरी आईक, कांह असुरनि मोरे ? 

यह कहकर वे क्षणभर चुप रहें; उनका द्वृदय विदीणे 
टो रहा था। तब श्रीकृष्णन मायाक्री जदता उत्पन्न की | 
नन्‍्दकों इसी जड़तासे ग्रस्तकर बज भेजा | 

ब्रज जाकर उनकी क्‍या दशा हुई, यशोदाने उन्हें 
किस प्रकार घिकारा, गोपी-गोप-समाजने उन्हें कैसे-केंसे 
तिरस्कृत किया और जड़तासे अभिभूत द्वोनेके कारण उन्होंने 

यह सारा सामूहिक आक्रोश किस प्रकार आँख मसूंदकर 

सहन किया; यद्द तो दूमरी कथा है; में यहाँ केवल नन्दकी 
उक्त “'जड़ता” के सम्बन्ध्म ही पाठकाँंका ध्यान आकर्षित 
करना चाहता हूँ | मेरा कहना इतना ही है कि भगवानकी 
दी हुई वह जड़ता भी मुक्ति ही हैं। नन्‍्दकी यह स्थिति 
ब्राह्मी म्थितिसे कुछ भी नीची है; यह सिद्ध करना अत्यन्त 
कठिन प्रतीत होता हे | साधारणतः बेदान्तकी मुक्तावस्थाका 
चित्र भानन्दमय ही अंकित करनेकी पद्धति पायी जाती है, 
पर यद्द 'जड़ मुक्ति! मगवद्धेतुक होनेके कारण किसी अन्य 


'कोटिमं नहीं जा सकती | जो लोग भक्तिको केवल सात्विकता- 


का ढोंग या आधुनिक आदशंवादकी ही कोटिकी बस्तु 
मानते हैं उन्हें इस प्रसंगपर विचार करना चाहिये । 

इस लेखकों अधिक विस्तार देना उचित न होगा ) 
जिस सागर में श्रीकृष्णके प्रेमका रस ही चतुर्दिक्‌ भरा 
हुआ है उसमेंसे कौन-सा उदाहरण दिया जाय और कौन- 
सा न दिया जाय ! मेने ऊपर उन कुछ उद्धरणोंको ही चुन 
लिया है जो वेदान्तकी उच्चातिउच्च परिभाषाक्े अनुरूप ई। 
दूसरे शब्दोंमें मैंने मुक्तावस्थाके ही चित्र सूरदासजीकी चित्र- 
शालासे लेकर दिखानेकी चेष्टा की है। ऐसे अन्य न जाने 
कितने स्थल हैं; पर इस लेखका प्रयोजन इतनेसे ही पूरा हो 
जाता है| दूसरी स्थितियों, जेंसे श्रीकृष्णके रूपसाहश्यसे 
उद्धवक़े प्रति गोपियोंका स्नेह्प्रवाह उमड़ना, इयामल बादलों- 
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में श्यामरूूप देखना, आखॉका इृष्णके पास उड़कर 
मिलनेकों उत्कण्ठित होना तथा ऐसी अगणित उक्तियाँ कट्टर 
बेदान्तियांकों नी चेके स्तरकी प्रतीत हो सकती हैं | सूफियों- 
की भाँति श्रीकृष्णकी छविमें संसारकों रेंगा हुआ ही नहीं, 
उत्कृष्ट बेदान्तियोंकी भाँति कृष्ण ( आत्मा ) की मत्तामें 
संसारकी स्मति ही न रखनेवाली अवस्थाओंका द्दी उल्लेख 
करना मैंने इस लेखके अधिक उपयुक्त समझा है| और 
जब इस आत्म या कृष्णतत्त्वमें भी अधिक सघनता आने 
लगती है, जब भक्तोंकी अलोकिक भावना घनीभूत होकर 
अत्यन्त रहस्यात्मक रीतिसे उक्त तत्त्वमें स्थित रहना ही पर्याप्त 
नहीं मानती वरं उसे देखना चाहती है, उसे सुनना 
चाहती है; उसके कार्योका अनुभव करना चाहती है, तब 
उस स्थितिमें भगवानकों प्रत्यक्ष दशन देने द्वी पड़ते हैं। 
ऐसे भी दो-एक दृश्य मेंने ऊपर दिखाये हैं।यों तो 
गोपियाँ श्रीकृष्णकी जन्म-जन्मकी संगिनी हैं; श्रीराधा भग- 
वान्‌ पुरुषेत्तमकी अन्तरंगा। अभिन्ना; स्वरूपा शक्ति ही हैं; 
तथापि ब्रजमें अवतार लेकर श्रीकृष्ण तथा इन ब्रजवासियाँ- 
ने जैमी-जैसी क्रोड़ाएं की, उनसे भगवत्साधनांके इच्छुक 
जनों, काव्यत्रेमियाँ और साधारण जनताके लिये भी अमित 
आनन्द और शिक्षाकी सामग्री मिल जाती है | उस उच्चाति- 
उच्च रहस्यकों समझनेक लिये सूरसागरके रचयिता महाकवि 
महात्मा युरदासजीकी कृति कितनी मूल्यवान्‌ है, यह निरूपित 
कर सकना मेरे लिये नितान्त असम्भव दे | जहाँ सक्त और 
भगवानमें ऐसी अनन्यता हो जैसी नोचेके दोनों उद्धरणांमे 
व्यक्त हुई है; उस प्रेमसिन्धुमें अवगाइन करना ही बहुत 
बड़ा लाभ है, उसकी कुछ बूँदें प्रात्त कर लेना द्वी जीवनकी 
अत्युश्व साधना हैं | उसका यथार्थ स्वरूप समझनेका दावा 
करना तो मेरे-जैसे व्यक्तियोंके लिये कोरी अशना ही है । 


गोपियोंकी उक्ति--- 





नॉहिन रहा! हिममह ढोर ९ 
नंदनंदन अछत कैंस आनये उर और ॥ 
चकरत, जितवत, दिवस जागत, सुपन सावत राति। 
छृदमतें बह स्याम मुररते छिन न इत-उत जएते ॥ 
कहत कथा अनेक ऊधो, राकराज दिखात । 
कह करों, मन प्रेम पुरन, घट न सिंधु समात ॥ 
स्याम गात, सरोज-आनन, ठाल्ति गति, मृद्दु दस 
सुर पैसे रूुणए करन भरत रेत्यन प्यास्त ॥ 


मम] 
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श्रीकृष्णकी उक्ति--- 

ऊची मोहि ऋज बिसरत नहीं ९ 

बृदाबन गोकुकू तन आवत सघन तुननिकी छाहीं।॥ 
प्रात समय माता जसुर्मीत अरु नंद दखि सुख पादत 
मालन रोटी दक्ष सजायो अति हित साथ खबाबत ॥ 
गोपी ग्वाल बढ संग खेकत सूब दिन हँसत सिरशत 
सूरदास घॉनि-चनि अजबासी, जिन सौ हँसत ब्रजनाथ ॥| 


प्रेमी और प्रियः भक्त और भगवानकी यह अनन्यता 
अत्यन्त दुलूम, विरल और एकान्तकाम्य हैं | 

ऊपर भागवती भक्तिके उन अधिकारियोंकी ओरसे विचार 
किया गया हैं जा ज्ञानप्रधान दृष्टि रखते हैं। उन्हें कष्टर 
वेदान्तीकी संज्ञा इसलिये दी गयी है कि वे “मनानाश! 
आदिकी बेराग्यप्रधान प्रक्रियाओंकों ही मान्यता दते हैं आर 
इसी रूपमें भागवतकी मीमांसा करते हैं ( जो बात भागवतके 
विपयमें कही गयी वही खूरसागरके विषयम भी समझरमनन 
चाहिये )। निवृत्ञिपथके परथिक होनेके कारण वे संसार+ 
अन्तर्गत मिथ्यात्व दो दखते और संसारके बाहर ही ब्र्मर 
प्रकाशका दशन करते हैं। प्रकृति और पुरुषकी द्विचा सना: 
का सामज्ञस्प उनके मतमें किसी प्रकार हो ही नहीं सकता । 
ऐसे समीक्षकोके लिये भी सूस्सागरम वेदान्तके प्रकरण £- 
यही ऊपर प्रदर्शित करनेकी चेष्टा की गयी है। किन्तु सूर- 
सागरकी प्रेमाभक्ति कुछ अपर लक्ष्य भी रखती है | क्षर 
वस्तुका अक्षरमें पर्यवसान दिखाना हीं खूरदासजीका अभी 
नहीं, वे ता क्षग्को अक्षरस्वरूपमें ही अ््डित करना चाहत 
हैं। व शआ्रीरावाका ऊुँष्गर्म अनन्यत्व दिखाकर ही मन्ता५ 
नहीं करते, सारे अजमण्डछकी गोपियोंको भो राधाकी ही 
प्रतिमूति बना देते हैं। जो सुस्त्र श्रीराधाने कृष्णके साथ 
ए.काकार दवंकर प्राप्त किया उसे गोपियोने अपना ही सुग्र 
मान लिया । मान ही नहीं लिया, बना भी लिया। इस 
प्रसक्षका चित्रण सूरसागरमें अधिक विस्तारके साथ किया 
गया है। भागवत यह इस रूपमें नहीं है। श्रीकृष्ण 
सूरसागग्में “बहुनायक' कहेँ गये हैं। वे प्रत्येक गापीके सा/ 
प्रेम करते हैँ | किसीको छलते, किसीके साथ रात्रिविदार 
करते और किसीके घर प्रातःकाल दर्शन देते हैं। इस प्रकार 
पारी-पारीसे सबकी प्रसन्न करते ईं । यहाँ कृष्ण ब्यापक प्रकृतिम 
प्रसार करते हैं; माताकों पुन्ररूपसे, मित्रोंको सखारूपमे, 
प्रमिकाओंकों प्रियवमरूपसे आह्वादित करते हैँ । या 
अत्यन्त मनोर्म किन्तु रहस्पपूर्ण कथा सूरसागरकी नित्री 


# शोस्वामी तुलसीदासजीके प्रन्थोंमें वेदान्त * 


पएण०७्‌ 





4४" लि ल+ भय क3.-324%३५७३....३-७....०क-/२ ६08७-३० ५७० -मिनायू, “4० पकाकी 5७. री मय क्‍>रय ज मीन "मन -जराममिन नानी बी. अर 2 जी करी किजक बीत व फिअमी अजलग % 


विशेषता है | सारा शजमण्डरू श्रीकृष्णके सम्बन्धसे सुखी 
होता, उनके वियोगसे दुःखर्मे हूबता और प्रत्येक प्रकारसे 
उनका ही अनुवर्ती बनता है। यही नहीं, यह विकास समस्त 
प्रकृतिकों आत्छादित कर लेता हैं और कंस, केशी आदि 
शत्रु भी श्रीकृष्णके संसगंसे मुक्तिके अधिकारी द्वोते हैं । 


इस व्यापक स्वरूपके दशनके पश्चात्‌ भागवती भक्ति 
अपनी पराकाष्ठापर पहुंचती है। प्रकृतिमें ब्याप्त श्रीकृष्ण 
या आत्मा स्वभावतः प्रकृतेकी छायासे समम्बित हैं। 
किस्तु भागवती भक्ति इस छायाको छ।ड़कर पूर्ण प्रकाशमें भी 


पर खार 'औरीक अ १04०३... 2सत किलर पक पििकरी जिक्र. 


पहुंचती है | यहाँ पहुँचकर श्रीराधा कृष्णसे अभिन्न उनकी 

अन्तरज्रा, स्वरूपा शक्ति; गोपियाँ श्रीराधासे अभिन्न उनकी 
अन्तरबज्लिनी स्फूरतियाँ, वृन्दावन श्रीकृष्णका हृदय और समस्त 
लीलाए नित्य हो जाती हैं। कोई ऐसा स्थान नहीं, कोई 
प्रसंग नहीं, कोई पद नहीं, कोई शब्द नहीं जो श्रौकृष्णकी 
महिमामें अन्तर्लीन न हों । सब ओरसे सर्वस्व समर्पण हो 
जानेके पश्चात्‌ श्रीकृष्णी अखण्ड सत्ता ही दृष्टिगत होती 
है| रासलीला इसका सांकेतिक निदर्शन है। यहाँ आकर 
सूरतागर अथवा श्रीमद्धागवतका आध्यात्मिक लक्ष्य पूण 
होता है | इसक पश्चात्‌ कुछ कहनेकों रह नहीं जाता ! 


*-*+24६:#७"-- 


गोखामी तुलसीदासजीक़े ग्रन्थोंमें वेदान्त 


(लेखक--श्रीं बी० विश्वनाथ ऐयर, बी० ८० ) 


गं!स्वामी तुलसीदास जी किसी सम्प्रदायस ब॑ थे साम्प्रदायिक 


प्रवक्ता नहीं थ जिन्होंने वदान्तक किसी खास सम्प्रदायका 
प्रतिपादन या संस्थापन किया हा, तथापि ईश्वर और जीवके 
परस्पर सम्बन्ध तथा माया और ब्रह्मके विषयर्म जो विचार 
उन्होंने प्रकट किये हैं ये स्पष्ट, निश्चित और सर्वथा असंदिग्ध 
/ | आश्रयकरी बात तो यह है कि एऐसे-ऐसे गहन विषय 
जिनके निरूपणमें बड़े-बड़े नेयायिकोंके छक्के छूट गये और 
उनके ग्रन्थ आखिर नीरस ही होकर पड़े रहे 
श्रातुलसी दासजीके दोहों और चौपाइयोंमें ऐसी सुन्दर, 
सरल, संक्षित और सहज सूक्तियोंके रूपम आ गये हू 
कि कोई साधारण-से-साधारगण मनुष्य भी उन्हें अनायास 
समझ सकता और उनका सहज उपयोग कर सकता हूँ 
भगवान श्रीरामचन्द्रके चरणोंमे समापित श्रीगोसाईजीकी 
'विनयपत्रिकाके कितने ही रूपकादि अलंकारोंसे 
सजे हुए सुन्दर मनोहर भजनोंमें वेदान्तके मूलसिद्धान्तोंका 
बड़ा ही सुस्पष्ट विवेचन हुआ है। रघुकुलपतिके दिव्य 
विग्नहर्मे इन सब तत्त्वोंके गूँथे जानेंसे इन्हें कुछ ऐसी 
बिलक्षण शोभा प्राप्त हुई है कि देखने-सुननेवाले उनके 
बर्णनसे अनुप्राणित होते, उनका भावोद्दीपन होता और 
उनके रोम-रोम पुलकित हो उठते हैं ! 
सायातस्व 

मायाके विषयमें श्रीनुलढ्सीदासजी क्‍या कहते हैं! 
अरण्यकाण्डमें श्रीलक्ष्मण और श्रीरामचन्द्रका इस विषय 
बढ़ा ही सुन्दर संवाद हैं। श्रीलक्ष्मणजी परिप्रइनके भावसे 


अत्यन्त नम्नतासे कहते हैँ-भगवन्‌ ! “कहहु ग्यानु विरागु 
अरु मायाः--शान, वराग्य और माया क्‍या है, सो कृपाकर 
समझाइये ! श्रीरामचरद्र वहाँ मायाका इस प्रकार व्याख्यान 
करते हैं--- 
भ अरू मोर तार त॑ माया । जहि बस कीन्हे जीव निकाया ॥ 
गो-गेचर जहूँ कगि मनु जाई। सो सब माया जानेहु भाई ॥ 
तहि कर भेद सुनहु तुम्ह सोऊ । बिद्या अपर अबिद्या दोऊ ॥ 
एक दुष्ट अंतिसय दुखरूपा) जा बस जीव प्रा भवकृण ॥ 
एक रचड़ जग गुन बस जाके । प्रभुप्ररित नहि निज बलु तांके ॥ 

अहंकार ही मायाका मूल है। “मैं! और '"मेरा), 'तें! 
और 'तेरा' यही इस गोचर जगतमें रहनेवाले सब॒जीवोंके 
अज्ञान और परस्पर पाथक्यका कारण है। माया विद्या 
और अविद्याके भेदसे द्विविध हे | बिद्या अथांतू मायाका 
सद्रूप, मूल प्रकृति, जो विश्वकी सृष्टि-स्थिति-संहारकारिणी 
आदिशक्ति है-- 

उद्धवस्थितिसंहारकारिणीं छुशहारिणीम । 

सबध्रेयस्करीं सीतां नतो5३. रामवछ॑भाम ॥ 

श्रुतिसेतु पाकुकु राम तुम्ह जगदीसु माया जानकी। 

जे। स॒जति जग, पारुति, हरति रुख पाइ कृपानिधानकी ॥ 


सष्टिके सर्वशक्तिमान्‌ क्तों ओर सबके भाग्योंके 
विधाता ईश्वर, और इस आवरण-विक्षेपकारिणी मूल 
मायाके बीच जो अन्तर है उसे हम लोग किसी तज्श 
यन्‍्त्री और उसके यन्त्रकों इशन्तके छिये सामने रखकर 


रद्द 


३ लीक 





समझ सकते हैं। यन्त्र स्वयं कोई कार्य नहीं कर सकता 
जबतक यमन्त्री यन्त्रके सब पुजोकों यथासथाान ठीक 
रखकर सबमें चाभी न भर दे । यन्त्रके इस प्रकार चाल हो 
जानेपर भी यन्त्रीकी उपस्थिति इसलिये आवश्यक होती 
ही है कि मशीनका जो खाद्य है वह उसे ठीक तरहसे मिले, 
उसकी गराति बेहिसाब न हो जाय और सब काम सुव्यवस्थित- 
रूपसे हों | जब यन्त्र किसी प्रकारसे बिगड़ जाता है तब वह 
तज्ज्ञ यन्त्री दी उसे पुर्«जे खोलकर दुरुस्त कर सकता है, 
यथावश्यक मरम्मत कर सकता है और सब पु्जोंकों यथा- 
स्थान बैठा सकता हैं। इसलिये मायाशक्ति अन्ध होनेके 
कारण ईश्वरकी शक्ति-स्फूत्तिदायिनो सत्ताके बिना स्वयं 
सृष्टि-स्थिति-संहार करनेमें असमर्थ है | 

सायाकी विद्याशक्तिकी यह बात हुई | अब, अविद्या- 
शक्तिके बारेमें गोसाईजी कहते ईैं--- 


ब्यष रहेंठ संमार महू. माय कटकु प्र्ड | 
सनापति कामादि भट दंभु क्पट पाखंड ॥ 
संसारके नानाविध मोहक पदार्थोमें यह माया-मरीचिका- 
तत्च व्यास हैं और यही मनुष्योंकं! विषथगामी बनाता है । 
इस विपोषम तत्वका आमसुरी प्रभाव इतना व्यापक और 
इतना अन्तभंदक ८£ कि नारद और सनकादि ऋषि तथा 
शिव-अह्यादि महान देब भी मोहित होकर इसकी जबरदस्त 
पकइमें आ द्वी जाते हैं । 
नारदु भव बिरोच सनकादी । जे मुनिनायक आतमबादी ॥ 
माह न अथ औन्ह केहि केही । का जग कामु नचाव न जही॥ 
तुष्ना कहि न कीस्ह बारह । केहि कर हृदड क्रोघ नहि ठाहा || 
मद चक्र न कीन्‍्द केहि, प्रभुता बचिर न काहि : 
मुगलाचान-काचन-सर, का अस छाग न जाहि ॥ 
गुनकूत संन्यपातु नहिं कही | कोड न मान-मंद तजड निन्रेही॥ 
यह सबु माया कर परिवार । प्रवझ अमित कं बरनइ पारा ॥ 


यह माया नाना प्रकारके छल और मोहके रूपमें सामने 
आकर सबकी अंधा बनाये रखती है | यही नहीं; यह नाना 
प्रकारकी दुष्ट बासनाओंके नशेमें चूर रखती है, लोभ और 
लाल्पतासे उन्मत्त बनाती है; क्राधक्षी आग सुलगाकर 
आध्यात्मिक जृत्तिप्रणालीका जला डालती है, धनियोंकों धन- 
मदसे अन्धा बना देती है, अधिकारमदसे अधिकारियोंके कान 
वहिरे कर देती है। चार आँखोंके मिलते ही प्रेमियोंमें परस्पर 
मिलनकी जो दुःसह इच्छा-वेंदना जाग्रत हो उठतो है उसका 
यही कारण है। यही हमें यीवनसुलभ उत्तेजना-ज्वरसे पीड़ित 
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करती है। यही मिथ्या अभिमानसे हमारा मुँद्द काला करती 
है| ईष्यां और देंघसे यही हमारी आध्यात्मिक उन्नतिमें बाधा 
डालती है। दुःख ओर उद्वंगकी लहरोंसे यही हमें विचलित 
कर देती है। नाना प्रकारकी चिन्ताओं और बड़े बननेकी 
तथा घंन-धान्य-समृद्धि, भोगविलास और संततिबिम्तारकी 
इच्छार्योके अनीतिकर रोगजन्तुओंके रूपमें यही हमारा 
क्षयसाधन करती रहती है | 


इस मायाविनी शक्तिकी पकड़से छूटनेका उपाय भक्त- 
शिरोमणि कविश्रेष्ठ श्रीतुलमीदासजी कहते हैं--- 
गमभगति निरुषम निरुषा्भी । बसह जासु उर सदा अबाजी ॥ 
तेहि बिरेकि माया सकुचाई | करि न सकई कछु निज प्रशुताई ॥ 

श्रीरामचन्द्र के सगुण साकार विपग्रहकी निदपम, निरुपाधि. 
अबाध भक्ति ही मायाक प्रवाहकाी सदाक स्िय रोक सकती 
हैं | ६श्वर) मनुष्य और मायाका परस्पर सम्बन्ध भत्र सुस्प्ट 
है। जायगा- - 
ग्यान अखंड एकु सीताबर | मायाबन्य जेब सचगत्तर ॥ 
मायाबस्य जीव आभिमानी । ईसबस्प माया गुनखानी ॥ 
परअस जीव स्वबस भगदबंता । जीव अनेक एक बश्रीकनता ॥ 

जीत्र मायाके आसुरी प्रभावके पाशम बद्ध है। माया 
सबद्ाक्तमान इश्वरके वशमे ६ | इसलिये जीव उस इश्ररकी 
अनन्य शर्णागतिसे ही उस मायाके दुष्परिणामोसि बच सकता 
हूं । ईश्वरीय विकालक्रम और कममें अनार हम्तकेा। 
करनेक कारण हां जीवका यह जीवदशओा प्रात हुई है । 
ईस्वग्-अस जीव अंबनासी | चेतन अमृत महज मुखरा्गी ॥ 
से। मायाबस परण गासाई । बँघड हओऔर मग्कटकी नाई ॥ 

इखरन जीवके। अमल बनाया | उसे बुद्धि दी ! 
उम्र असंख्य सहज सुखसाधन दिये | जीवको चाहिये था 
कि बह इन ट्ृश्वस्पदन शक्तियोंका यथावत्‌ उपयोग ओर 
ईश्वरीय नियमोंके साथ पूर्ण सहयाग करता । पर दुःख है कि 
मायाके वाह्याकर्ष गसे मोद्वित हे।कर तथा प्राणणत वासनाओंकि 
कारण अख्वस्थ होकर उसने इश्वरीय नियमोंमें बाधा डाली 
और कर्मविपाककी गद्दन ग्रन्थ निर्माण की । इस ग्रस्थिका 
भेदन भगवद्धक्तिके बिना नहीं हो सकता। भगवान्‌ ही 
जीवके। उसके सहज स्वस्थ सुखराशिस्वरूपमं पुन ल। 
सकते हूँ | 

जीव, ईश्वर और मायाका यहद्द यूद्ध परस्पर सम्बन्ध किसी 
नगरकी बिजलछीके प्रबन्धके निम्नलिखित हृष्ान्तसे भलीभाति 
समझमें आ सकता है । इस प्रत्॒न्धमें बिजलीका एक मुख्ब्य 
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बिजलीघर (पावर-हाउस) होता है। यहाँसे रोशनी, रसोई, पंखा, 
टद्रामगाड़ियों तथा अनेकानेक यन्त्रोंके चलानेके लिये ब्रिजली 
भेजी जाती है| पावर-हाउसका एक जनरल सुपरिंटेंडेंट 
या प्रधान सख्लालक द्वोता है और वह अपने मातहत काम 
करनेवाले मिख्रियों और मजूरोंको आदेश देता है। इन 
आदेशंकि अनुसार सब काम होता है। यदि नगरके 
अधिवासी इस पाबर-हाउससे पूरा छाभ उठाना चाहें तो 
उन्हें बिजलीके कमनेक्शनोंम कोई हस्तक्षेप नहीं करना 
चाहिये। वे यथानियम स्विचोंका उपयोग कर सकते हैं और 
इस तरह पावर-हाउससे सम्बद्ध रहकर उससे काम ले 
मकते हैं ! 


इस उपकारी प्रबन्धका अब दूसरा पहलू देखिये । 
माहक बिजलीकी बत्तियाँ तुस्हें सिनेमा; टॉकी या जुआघर, 
द्ीटलछ, वेश्यालय आदिकी ओर भी ग्वींच सकती हैं और तुम 
अपने इन्द्रियेकि वशमें होकर क्षणिक सुखके लिये इनकी ओर 
ग्विंच सकते हो। धूते घोस्तेबाज आकर्षक बिजलीके विज्ञापन 
और लाउडल्ीकर तुम्हें मोहित करते हैं और तुम अपना 
धन, समय ओर तेज विलासिताके पदार्थ खरीदने या आंत्मा- 
का हनन करनेवाले कामोंमें स्वरो देते हो | अथवा, ऐसा भी 
हो सकता है कि तुम बिजलीके कनेक्शनमें गड़बड़ कर दो, 
या मेनकों खराब कर दो या मूर्खतावश या महज कौतूहलके 
लिये म्विचोंको तोड़ डालों। इससे पावर-हाउससे हाने- 
बाला छाभ उस मकान या गली और उस महस्लेकों नहीं 
मिलेगा | किसी मिख्री आदिको बुलाकर या अपनी ही बुद्धि- 
से यदि मरम्मत भी कर ली जाय तो वह स्थायी नहीं 
दागी | काम पूरा और पक्का तभी होगा जब फोन 
द्वारा कारखानेके प्रधान सझालकसे विनय की जायगी-- 


बिनु हरिभजन न भद तरहीं, यह सिद्धांत अपर । 


इस दृष्टान्तसे यह बात स्पष्ट हो गयी होगी कि नागरिक- 
स्थार्नय जीव स्वयं ही दुःख मोल लेता है। पावर- 
हाउसमके प्रधान सच्चालक या सुपरिंटेडेंटस्थानीय ईश्वरने 
बिजलीघरसे सर्वेत्र विद्युत्मबन्धवप मायाशक्तिके द्वारा 
जीबोके लिये अनेक सुभीते कर दिये है । उसका यह प्रबन्ध 
ऐसा है कि जबतक हम आत्मानुभवब और ईश्वरा- 
नुभवकी पूर्ण स्थितिको नहीं प्रास होते तबतक विकासक्रम बराबर 
जारी रहता है। नागरिकस्थानीय जीवको बुद्धिरूप विद्युद्दीप, 
प्रेम और प्राणरूप बिजलीका पंखा ओर इच्छाशक्तिरूप 
गतिशक्ति मिली है। यदि इन ईश्वरप्रदत्त शक्तियोंका वह 
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ठीक तरइसे उपयोग करे, तब तो सब ठीक ही है। 
पर यदि वह मूखंतावश अपने आसपासके प्रलोमनोंमें 
फंस जाय या दुष्टतावश कनेक्शन ही तोड़ डाले 
तो वह आपदाओंसे घिर ही जायगा। नागरिकोंकों जेसे 
वबिजलीसम्बन्धी स्थुनिसिप्ठ नियमोंका पालन करना 
पड़ता है वेसे ही मनुष्योंके लिये ऋषिप्रणीत शास्त्रोंके विधि- 
निषेधोंका पालन करना आवश्यक है--- 


तस्माच्छातक्न प्रमाणं ते कार्याकायब्यवस्थितौं 


जेसे बिजलीके सम्बन्धमें कोई गड़बड़ दहोनेसे या कने- 
क्शनके द्वट जानेपर बिजर्ल।घरके सुपरिंटंडंटकी ही फोन 
करना पड़ता है, वैसे ही हमलोगोकों अपनी स्थितिके सुधार, 
मार्गददान तथा विवशताम सहायताके लिये स्वशक्तिमान्‌ 
ईश्वरकों ही प्रार्थना? भक्तिभाव और सत्कर्मके द्वारा 
रिझाना चाहिये | 


इतने विम्तारक साथ इस बातके समझानेपर भी कोई 
श्रद्धालु जिशासु यह प्रश्न कर सकते हैं कि संसारमे इस 
ब्रुगाईका प्रयोजन ही क्या है ! संसारमें सव कुछ अच्छा ही 
रहे, कुछ भी बुरा न रहे, ऐसा क्यों न हो ! गोस्वामी 
तुल्सीदासजी कहते हैं--- 


अन> पराद्ध सब बिधि उपजाए। 


गनि शुन-दोष बंद बिरुगाए॥ 
कहहिं. जद इतिहास पुराना । 

बिधिप्रपच. गुन-अबगुन साना। 
दुख मुख पाप-पुन्य दिन-राती १ 

साधु-असाधु सुजाति-कुजाती ॥ 


दुनव-देद ऊँच अरू नैए्च 
अमिअ सुजीवनु माहुरु मीच ॥ 


बात यह है कि संसारका नियन्त्रण इन्द्रोंके मिश्रणसे हो 
हं| सकता हैं । यदि प्रकाश है तो छाया होनी ही चाहिये; 
नहीं तो चित्रका सौन्दय हो नष्ट हो जाय | “विपत्तिके सुख 
भी बड़े मधुर हैं,” क्‍योंकि विपत्तिसे हमें जुझने और 
शक्तिमान्‌ होनेका अवसर मिलता है। कदाचारकी शक्तियाँ 
हमारे सदाचारकी परीक्षा करती हैं। संसारकी मूलगत 
विषमता शुभशक्तिके प्रधाहका कारण है और इससे सारी 
व्यवस्था ठीक होती है | भावात्मक सीमा भी होनी चाहिये 
और अभावात्मक सीमा भी । भावात्मक अनन्तके साथ- 
साथ अभावात्मक अनन्त भी होना चाहिये । 
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सृष्टिविषयक सिद्धान्त 
अबतकके विवेचनसे श्रीतुलसीदासजीके तथा वेदान्तके 
विभिन्न सम्प्रदायोक्रे सष्टिविषयक सिद्धास्तोंका विचार भी 
प्रसज्ञसे ही प्रात्त है । इस विषयमें जो कुछ कद्टा जा सकता 
है वह संक्षेपमें सांकेतिक भाषाकरे द्वारा नीचे लिखे सुप्रसिद्ध 
भजनमें आ गया हैं-- 
केशव ५ कहि न जाई. का कहिए। 
देखत तव रचना बिचित्र हरि ! 
समुझि मनहिं मन रहिए ॥९॥ 
मुन्य भीतिपर चित्र, रंग नहिं, 
तनु तनु. लिखा 
थाएँ मिटर॒ न मरह भीत. 
दुख पाइअ एहि तनु है२॥२॥ 
रबिकर नीर बस अति दान. 


चितर । 


मकररूयप. नहिं. माहा। 
बंदनहीन से! ग्रस्स॒ चराचर. 

पान. करन जे जाहाँ॥३॥ 
झोठ कह सत्म, झूठ कह कोऊ., े 

जुगठ प्रब॒क काठ मान । 
तुझसिदास परिहरे तीनि भ्रम. 

रें। आपुन पहिचाने ॥ ४॥ 


हैं केशव ! में क्‍या कहूँ | तेरा जा आश्चय जनक रचना- 
चातुय है उसे देख-दस्तकर मनकी बात मनमें ही रह जाती 
है, कुछ कहते नहीं बनता। हैं हरि ! तेरी ब्रिचित्र रचना मुझे 
मृक बना देती हैं | आश्चयमरी दृष्टिसे मैं इस दख्ता रहता 
हूँ, और देखकर मौन हो जाता हूँ | हे अरूप चितेरे ! तूने 
झून्य दीवारपर--मायाके शून्य परदपर--रं गरहित तृलिका- 
से, केवल सड़ल्पमात्रसे, विश्वका यह रंगगब्रिरंगा चित्र 
बनाया हैं-- 
स ऐश्वत एको5६३ बहु स्वां प्रजायेयेति। 
साधारण चित्र धोनेसे धुल जाते हैं; परन्तु खष्टाका यह 
चित्र; इसकी विलक्षण चित्रणचानुरी ऐसी है कि इसे चाहे 
जितना भी धोश्ये--सादे जलसे धोदये या रासायतिक 
द्रब्योंसे धोहये--यह मिट नहीं। सकता। साधारण चित्रकों 
जड़ होनेके कारण मरणभय नहीं होता, परन्तु इस रहस्यमय 
विकासवाली सष्टिके जीवोपर कालका कृपाण सदा छटकना 
रहता है । साधारण चित्र सौन्दयंकी वस्त और सखभोंगके 
विषय हैं; पर बड़े आश्रर्यकी बात है कि यद् स॒ृष्ट जगत्‌ 


हा. जन आफ ० अा8.... >क मा ओ 
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दुश्खमय है; पारिजातवन नहीं । यद्द संसार झाूंगतृष्णाक्े 
समान अर्थात्‌ मायामय है। जैसे मृग मरीचि-मरीचिकाको 
पानी समझकर दोड़ता है किन्तु जल न पाकर निराद्ा हो 
प्यासके मारे मर जाता है, बेसे ही मनुष्य मरीचिकावत्‌ 
सांसारिक सुखभोगके पीछे पड़कर मृत्युरूप मकरकी 
दाढ़ौंमं जा फँसता है । द्वैतसम्प्रदायानुयायियोंकी भांति कुछ 
मनीषियांका यह विचार हे कि गोचर जगत्‌ मिथ्या नहीं, 
सत्य है । अद्देतसिद्धान्ती इसे मिथ्या कहते ६ । विशशक्टद्वेती 
महानुभाव इसे असन्मिश्रित सत्य बतलाते हैँ। गोसाई 
तुलसीदासजी इन सबका उपसंहार यों करते हैँ कि इन तीनों 
वादोम परस्पर बारीक़ भेद हूं, वास्तविक भेद नहीं। जो लोग 
इन शुध्क वादविवादसे ऊपर उठ जाते हैं और यद्द अनुभव 
करते हूं कि यह सम्पूर्ण जगत्‌ एक दिव्य चित्रपट या नाटक 
अथवा सवाक्‌ चल नित्रपट ६; ने हो 'अईं ब्रह्मास्मि' इस 
महावाक्यके बाधक! प्राम होते है । 
तथापि गोसाईजी इन तल्ववेत्ताओंका प्रक्रियाओंको 
अचइेलना नहीं करते; व इन ब्ह्मवादियकिे रूपकालड्रार्गेंका 
अपन आराध्यदवंक वणनम यथास्थान उत्तम उपयाग 
करत हू -- 
आदिमघ्यांत, भगवेत ' ले सर्वगतमीश, 
पद्यन्ति | 
जथा पन्‍-लतु, घट-मुत्तिका, पुष्प-झण, 
दारू-करिं, कनक कटकांगदादी ॥ 


परमान्मसाक्षात्कारके साधन-- 
ज्ञान ओर भक्ति 


परमात्मसाक्षात्कारके साधनोंक सम्बन्ध अथांत्‌ शान 
और भक्तिक गुणोक सम्बन्ध तुखूसीदासजीन तुलनात्मक 
दृष्टिसि अपन विचार उत्तरकाण्डकी समासिके पूव प्रकट 
किये हूं। अरण्यकाण्डमें शानक्री उन्होंने यह परिभाषा 
की है-- 
ग्मानु मानु जहँ एकउठ नाहीं | दर अदह्य समान सब माही ॥ 
कहिअ तात से! परम बिरागी | तृन सम सिद्धि तानि गुन त्यागी ॥ 


अददह्भारका सवंथा अभाव शानीका मुख्य लक्षण है। वह 
हर जगह और सब जगह बह्को ही देखता है | पूर्ण बेराग्य 
तबतक सिद्ध नहीं होता जबतक साधक सब सिद्धियेकि 
मोह और त्रिगुणके दासत्वसे ऊपर नहीं उठ जाता | पर इस 
अवस्थाको प्राप्त करना कोई हंसी-खेल नहीं है-- 


छछुजएट ९ 
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कहत कठिन, समुझत कठिन, साथत कठिन बिबक ९ 

होइ घुनाच्छरन्याय जो, पुनि प्रत्यूह अनेक 0 

शानकों समझाकर कहना कठिन है। यदि अच्छी 
तरहसे समझाया भी जा सके तो उसका समझना 
कठिन है | यदि किसी तरह समझा भी जा सके तो उसका 
साधना कठिन है, और याद घुणाक्षरन्यायसे किसोसे साधन 
बन भी जाय तो उसे बनाये रखनेम॑ अनक विम्न हैँ ! 

ये विन्न-बाधाएं क्‍या हैं ! ऊपर हम यदद बतला चुके हूं 
कि जीव अज्ञान जन्य वासनाओंके गंग्खधंधेमं पड़कर मायाकी 
जबरदस्त पकड़में जकड़ा गया ओर अब इस पकड़से छूटनक 
लिये सी थे भगवानकी प्राथना करना ही एकमात्र उपाय है | 
पर अहंमावका जे! चक्कर है वह उसे अपन ही पुरुषा्थस 
मुक्त हानेके पथपर जानेके लिये विवश करता है | 

पहले बह अपने अन्दर सास्विक श्रद्धाको भर लेता हैं, 
जा कामघनु है, जिसमें सभी दिव्य इच्छाभोंका पूर्ण 
करनेकी साम्य हैं | इस श्रद्धाू्पी कामभेनकों वद वदान्त 
ग्रन्थीक लत्रम ल जाकर जप, तप आर अष्टान्नयोगसाधनके 
नानाविध दरित तृण बारी-बारीसे चगता में ! यह श्रद्धा 
कामभनु ब्िशुद्ध प्रमभावरूप बत्सकों प्रसव करती है, तब 
बह इस बछड़ेका उपयोग इसके दूधकोा बढ़ाने करता है | 
किर बछड़े का स्थिरप्शा अथवा समबुद्धिकी नाईसे बाघ देता हैं) 
विश्वासका मटका लाता ट्रै- निमेट अन्तःकरणरूपी दाग्थाको 
बुलाता है और अिंसारूप पस्मधर्मका दूध निकालताटैं। उस 
दूधका तब वद निष्कामताकी अम्मिपर उबाछता हैं, संतोपका 
पंखा झलकर उसे ठंडा कग्ताई और घंयके जामनसे उसे जमाना 
हे। इस प्रकार तैयार हुए दर्दीको वह मुदितारूप माथम्म विचार - 
रूपी मथानीसे मथता है। संयम इस मंथनमें आवारका और सरल 
दयायुक्त सद्भापण रस्सीका काम देता एै। तब उसमेसे त्यागका 
इद्ध मकतन निकलता है। तब साधक अपने बचे हुए अच्छे-बुरे 
कर्मोका एकत्रकर योगामिशलाकासे आग तयार करता दँ और 
त्यागका मकलन पिघलाता हैं| इससे अद्दृद्भाग्गत मल जरू 
जाते हू और अन्त बुद्ध जआानके तम छृतका ठंडा करके 
सेवन करनयाग्य बनाती दें। यह छूत तब समत्वरूप 
दीयटपर म्थित चित्तरूप दौपमें डाला जाता है। जाप्रत्‌-स्वप्त- 
सुपुर्ति हस अबस्थात्रय तथा सक्त-र ज-तम इस गुणत्रयसे तुरी य 
अवस्थारूप र॑ई निकालकर उसकी बनियाँ बनायी जाती हैं । 
इस प्रकार विशानमय दीप तैयार होता है और इसपर जो 
अद्दद्कारादि पतंगे आते हैं वे आतेके साथ द्वी जल जाते हूं । 


जज 
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उस दीपकी ज्योति “सोडहम! की अनुभूति हैं । 
यह अति दीौप्तिमन्‍त और प्रचण्ड दीपशिखा है। इसकी 
दीप्ति अन्तज्ञानानुभूति है। “में अरू मोर तोर तें? को माया 
यहाँ नाममात्रकी भी नहीं रहने पाती। यहाँ कोई 
मोदास्धकार नहीं रह जाता । तब अन्तशौनदृष्टि अज्ञानकी 
महाग्रन्थि मेदन करने और अपने-आपकी मायाक्ी पकड़से 
मुक्त करनमें समर्थ होती है | तब भी विन्न-बाधाओंका अन्त 
नहीं होता । माया तत्र बड़ी माहक सिद्धियाँका रूप धारण 
करती है और साथकका! पथसे ब्युत करने और ययातिकी 
नि ऊपरसे ढक़लनकी चेष्टा करती हैं । यदि साधक बुद्धि 
मान हुआ तो वह इन सिद्धियोंकी उपेक्षा करके आगे 
बढ़ता है । तब अन्तिम परीक्षाका समय आता है; भिन्न-भिन्न 
इन्द्रियोंक अधिष्ठात्‌ देवता साघक्की बहुत कड़ी परीक्षा लेते 
हूं | जब साथक इन परोक्षाओंसे उत्तीर्ण हो जाता है तब 
बह संतपदवीकों प्रास्त होता और उसका खोया हुआ पद 
उसे फिरस मिल जाता हूँ । 


आत्मानुभवक्री यह परमावस्था या बिशज्ञानप्रदीपकी 
यह पददी प्राम करनक इस लंबे चकरदार रास्तेके स्थानमें 
गोस्वामी तुठसोदासजी रात-दिन जगमगानवाली भक्तिक्री 
ग्कदीपज्योतिका महज सुगम छोटा रास्ता दिखाते हैं। 
यहाँ न बचीको दँद़नेकी जरूरत हैं, न दीयटकी, न घीकी ! 
यहाँ अशान हठुरनत भाग जाता है। इस रक्द्ीपपर कोई 
कीट या पतंग नहीं आ सकता | साधककों इस माग्गमें 
कोई आध्यात्मिक रोग नहीं घेर सकते, यदि वह भक्तिके 
सीधे रास्तेपर दृदताक साथ चलता चले | 


गोसाइजीकी मानसिक पूजा 


भविनयपत्रिका! की आरतीम गोसाईजीने जो मानस 
पूजा की है उसे देकर अब मैं इस छेखको समाप्त करता हूँ। 
यह आरती ज्ञान और भक्तिका दिव्य मिलन हैं-- 


एसी आरती राम रघबीरकी करहि मन) 
टन दुखढूंद गोबिंद आनंदधन ॥ ९ ॥ 
अचर-चररूप हार सबगत, सबेदा 

बसत, इति बासना घुपु दीज। 


दीपु निजबाधु गत-कोह-मद-माह-तम, 
प्रोढ् अभिमान चितबृत्ति 
भाव अतिसे बिसद प्रवर नेबध सुभ 
श्रीरमण परम संतोषकारी १ 


छीजे ॥ २ ॥ 


६०० 
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ब्रेमुतांब्‌:. गत सूक सेसम खकऊ, 
बिपुठ भव-बासनाबीजहारी ॥ ६॥ 
असुभ-सुन कर्म-घुतपुण दस बतिंका, 
त्याग पावक, सतागुन प्रकास ) 
अक्ति-बैराग्य बिग्मान-दीपावकी, 
अन्चि नीराजनं जगनिवास ॥ ४ ॥ 
बिमल हृदि भवन कृत सांति परजंक सुभ 
समन विश्राम श्रीरामरामा । 
छमा-करुना प्रमुख तत्र. परिचारिका, 
जन्न॒ हरि तत्र नहिं भेद, माया ॥ '* ॥ 
सनकादि, श्रुति सेतु सिव. 
दर्वारेषि, अखिक मुनि तत्वदर्सी 
परिहरे कामादि मल. 
बर्दति इति अमझमति दासु तुझसी ॥ ६ ॥ 

“है मन ! रघुवंशवीर श्रीरामचन्द्रजीकी आरती 
हस प्रकार कर | यद आरती राग-द्वेपादि दन्द्रोंसे उत्तन्न 
होनेवाले दुःखोंकों दरण करनेबाली, इन्द्रियोंको संयत 
करनंवाली और आनन्दघनको प्राप्त करानेवाली दे । 

(अपने अन्दर यद्द भावना भर दें कि भगवान श्रीहार 
सदा और सवंत्र हैँ; चर-अचर यावत्‌ पदार्थ भगवानक ही 
रूप हैं, और इसी भावनाका भगवानको धूप दे | यह भावना 
कर कि निजबोधरूप दीप तेरे अन्दर जल रहा है और क्र!व- 
मद-मोहादि अन्घकार नष्ट हो गये हैँ और सिरपर चढ़के 
बैठा हुआ अभिमान और चितकी सब वृत्तियाँ क्षीण 
हा गयी हैं । 

(फिर यह भावना कर कि तेरे अन्दर अत्यन्त निमंल 
और श्रेष्ठ भाव भरे हैं । इन्हीं भावोंका शुभ नवद्य भगवान: 
को निवेदित कर, इससे श्रीरमणभगवान परम संतुष्ट होंगे । 


आरती-निरत 


७ > 
कर साई तर, 


का नामक, 
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'सुदृढ सड्ूल्पके द्वारा यह निश्चय कर कि तेरे सब 
संशय नष्ट हो गये हैं और संसारके जनम-जनम भटकानेवाले 
चक्रकी वासनाएँ नष्ट हो गयी हैं। यही ताम्बूछ है जो 
तू भगवानको दें सकता है | 


“इसके बाद यद्द कत्पनाकर कि शुभाशुभ कमंरूपी 
घीमें डूबी हुई दस बत्तियाँ त्यागरूप आगसे जल रही हैं 
और सच्त्वगुणकी आभा जगमगा रही है और ऐसे दीपोकी 
एकके ऊपर एक--भक्ति, वराग्य और विशनकी--तीन 
पंक्तियों हैँ । यही दीपावलि-आरती जगन्निवास शभ्रीप्रभुके 
आगे अपंण कर | 


'यह समझ ले कि तेरे विमल दृदय-भवनमें शान्तिका 
डुभ पर्यक बिछ गया है और उसपर श्रीमगव्रान्‌ रामचन्द्र 
सुलपूृ्वक शयन कर रहे हैँ । इस शयनागारमें क्षमा; कर्णा 
आदि दासियाँ भगवानक्री परिचर्या कर रही ८ । 


हिरण्मये परें कोशे विरज ब्रह्म निष्कलम | 
तच्छुभ ज्योति्षां ज्योतिस्तथद्ग्मविदों विदुः # 


' जहाँ भगवान ई वहाँ स््री-पुरुष, जाति-कुजाति, श्र: 
कनिषछ्ठादि भेदकी काई माया नहों रह सकती । 


ध्यह नित्य मानस पूजा हे जिसमें सनकादि ऋषि, 
चारों बेद; आदि शेष, शिव और नारद निरत रहते दे | 
विमलमति श्रीतुतसीदास कहते हैँ कि जो कोई नित्य यह 
मानस पूजा करता हैँ वह कामस्ादि मछोंको त्यागकर 
नर जाता हैं ।' 


सियातर रामचन्द्रकी जय | 


3० शान्ति: शान्ति: झारस्तिः ॥ 








गोखामी श्रीतुलसीदासजी और अद्वेतवाद 


( लेखक-ओऔजयरामदासजी “दौन” रामायणी ) 


श्रीरामचरितमानसके अन्दर आठ प्रसंगोंपर कुछ ऐसे 
शब्दोंका संयोग हों गया है, जिनके आधारपर प्रन्थके अनु- 
बंध-चतुष्टगसे अनमिश कुछ अद्वितमतावलम्बी सजन 
अद्वेतवादके अनुकूल अर्थमें खींचातानी करके यह 
सिद्ध करनेका प्रयक्ष करते हैं कि श्रीगोसख्वामिपादका 
मत भी अद्देतवाद ही था | अतणव उन आठों ख्ों- 
का स्पष्टीकरण अलग-अलग उन्हींके पूर्वोपर प्रसंगोंका 
प्रमाण देते हुए किया जा रहा है, जिसमें श्रीमानसभक्तोंके 
हुदयमें इस प्रकारकी को३ शंक्रा न रह जाय । 

ह (१) पहले बालकाण्डक मंगलाचरणके छठे छोंकका 
यह दूसरा चरण उद्धुत किया जाता है-- 

यरसरवादमसपेद भाति सकल रज्य| यथाहेओंम:ः | 

अर्थात्‌ जिसकी सत्तासे सम्पूर्ण जगत्‌ मिथ्या होते हुए. 
भी सत्यकी तरह भासित हाता है, जैसे रस्मीमें सपंका झुठा 
भ्रम हुआ करता है । यहॉपर भद्वेतमतावलम्बियोंका कद्दना 
है कि श्रीगोस्वामी जीने जगत्‌का मिथ्या माना है; अतएव 
व अद्वितवादी थे | 

समाधान--यहाँपर पहले ता “यत्तत््वात्‌' शब्दपर 
ध्यान देनेकी जरूरत है, जिसका अर्थ है--जिम प्रभुकी 
सत्तासे ऐसा दो रहा है-- 
नाथ जीव _तद मारयों मोहा | से। निस्तरइ तुम्हारंहि छोह। ॥ 

वूभरे, इसी छोकके प्रथम चरणमें स्पष्ट कद्दा गया है 

यनन्‍्मायावशवत्ति विश्वमखिर अक्वादिदेवासुराः 

अर्थात्‌ 'जिस प्रभुकी मायाके वशमम दोकर सारा संसार, 
ब्रह्मादिक देवता और अमुर कर्मबन्धनमें पड़े हुए. हैं ।' तीसरे, 
हसी कछोकके तोसरे चरणम अद्वेतवादक विरुद्ध यह कहा 
गया है--- 

यत्पादप्छवमेव भाति दि भवास्भोघेम्तितीषों बताम्‌ 

अथौत्‌ जिस प्रमुका चरणकमल ही संसारसिन्धुसे पार 
जानेकी इच्छा रखनेवालेकि लिये नौकारूप है| हसमें स्पष्ट 
उपासना ( भक्तियोग ) है। चोथे; इसके अन्तिम चरणमें 
तो श्रीरामजीका नाम सूचित कर उनकी बन्‍्दना ही 
'उन्दे 5६” हाब्दद्वारा इष्ट और आधार मानी गयी है | इससे 
अवतारबाद और सेवक-सेब्यभाव स्पष्ट सिद्ध होता है। इस 

उद 


कारण ऐसे स्थलमें भला अद्वेतवाद केंसे सिद्ध हों सकता 
है | यहाँपर भ्रीरघुनाथजीके, जो साक्षात्‌ श्रीहरिकि अवतार हैं, 
ऐ/्यंका वर्णन किया गया है कि वही कर्मयोग; शानयोग और 
उपासना ( भक्तियोग ) के अधीश्वर, आधार; आधेय तथा 
समस्त कारणोके भी परमेश्वर हैं । 


अब रहा यह प्रश्न कि जगत्‌ मंपा कितने अंशम सालूम 
होता है। इसका निर्णय दी हुई उपमासे ही कीजिये | 
रस्सीकों सॉप मानना मिथ्या हैं; न कि रस्सी और साँप ये 
दोनों मिथ्या हूँ | क्योंकि यदि सॉपका अस्तित्व ही न होता 
तो उसका भ्रम ही कहसि आता | इसी प्रकार यह जगत्‌ 
कारणरूपसे सत्य और कार्यरूपमे मृषा है, इसीसे हमें 
रामरूप जगतमें नानाूप जगतकी श्रान्ति हा रही है। 
अर्थात है तो यह जगत्‌ ( स्थावर-जंगम ) श्रीरामरूप-- 
(अगजगरूप भूष सीताबरँँ ( विनयप० )) परन्तु हम 
लोगोका प्रभुकी ही मायांके आवरणके कारण नाना रूपमें 
भास रहा है। जैसे रस्सी यथार्थमें है, वेसे ही यह समस्त 
जगत्‌ रामरूपमें यथार्थ है-- 
'सीयराममय सबु जगु जानीः 
'निज प्रभुभप दर्खाह  जगत' 
'म सेवकु सचराचर रूप स्वामि भगदंत' 
+ये सब वचन श्रीमानसमे द्वी आये हुए. हैं | जिस तरह 
रज्जुमें सॉपका भ्रम झटा है, उसी तरह इस रामरूप जगतूमें 
गृह, वृक्ष, पवत, सरिता, पश्मु, पक्षी, पृत्र-कलत्र आदि 
नानातवका भासना झूठा है | परन्तु जिस तरह सॉप किसी 
समय देखा-सुना हुआ है, साँपका होना मिथ्या नहीं है, 
उसी प्रकार यह नानारूप जगत्‌ भी कभी पहले उत्पन्न हुआ 
था और इस दृश्य जगत्‌के प्रलयके बाद फिर उत्पन्न दोगा। 
अतः यह त्रिधिप्रषच्च भी कारणरूपसे अंचछ और अनादि 
है। श्रीमानसके अयोध्याकाण्डमें श्रीको सल्या जी का वचन है--- 
निविप्रपेज अस अचऊ अनादी 
श्रीगीताजीमें कहां है-- 
प्रकृति पुरुष चैद विद्वयनांदी उभावषि । 
अतएव जगतकों स्बंधा मिथ्या नहीं कहा गया है) 
बल्कि इस प्रकट जगत्‌का नानारूपमे सत्य-सा प्रतीत द्वोना 
मिथ्या कद्दा गया है | 


६०२ 


# अविद्यया सृत्युं तीत्याँ विधया5मृतमइलुते # 
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(२) दूसरे; पुनः बालकाण्डके १२० वें दोहेके बाद 
भीशिवजीका वचन है-- 
झूठ सत्य जाहि बिनु जाने , जिमि भुजेगु बिनु रजु पहिचाने 0 

अर्थात्‌ 'जिसे जाने बिना झूठा भी सत्य हो रहा है ।! 
यहाँरर भी लोगोंका कहना है कि जगत्‌-प्रपश्चको झूठा कहा 
गया है; अतः यहाँ अद्वेतवाद है | 

समाधान-परन्तु यहाँगयर भी ऊपरकी तरह दी साँप और 
रस्सीकी उपसा है। अतएव यहाँ भी उसी प्रकार प्रकट 
जगतूके नानात्वका सत्य भासना म्रपा है; न कि जगतू | 

इसके बादकी चोपाइयोँ स्पष्ट ही बतला रही हैं कि यह जगत्‌ 
जब रामरूपमें यथाथ भासता है तब इसका नानारूप प्रतीत 
होना खो जाता है, यथा-- 
जहिं जाग जूगु जाइ हराई | जाग जथा सपनश्रमु जाई ॥| 
तथा-- 
बंदों बारुरूप साइ रामू । सब निधि सुलूम जपत जिसु नाम्‌ ॥ 
तात्यय यह कि जिस रूपमें हम जगत्‌का देख रहे हैं 
वद सत्य नहीं है, इसका रूप राममय हैँ | अतः इस जगत्‌- 
का नानाकार झूठा है; न कि जगत्‌ दी झूठा है । ज़गत्‌ ता 
रामरूय आकार में सत्य है; क्योंकि जब हमको जगत्‌ निज प्रभु- 
राममय जान पडता है तब इसका नानात्व उसी प्रकार गायब 
हो जाता हैं जिस प्रकार जागनपर स्वप्नका भ्रम नष्ट ई। जाता 
है। खप्का श्रम क्या हं-- 
सपन हे भिस्तारि नुष , रंक नाकपति हंह । 

अथात्‌ 'कोई राजा स्प्रम अपनेका मिक्षुकके रूपमे 
जानता या देखता है अथवा कोई भिक्षुक अपनेकों इन्द्रक 
रूपमें दखता हे |? परन्तु स्वममे राजाका भिक्षुक दोना तथा 
भिक्षुकका इन्द्र होना मिथ्या था, न कि संसारमें भिक्षुकका 
होना आर स्वरंमें इन्द्रका होना । ये दोनों बातें सत्य ही 
हैं, केवल स्वेप्नमें उन ब्यक्तियोंक्रा अपने लिये ऐसा परिवतंन 
देखना झुठा था। इसी प्रकार जगतकों झूठा न कृह् कर 
उसमे जो नानात्व भासता है, उसे ही झूठा कहा गया है.! 
साथ ही जगत्‌ जिस रामका रूप है, उसकी वन्दना की गयी 
है और नामजय ( उपासना ) की बात भी कही गयी हैं; 
जो अद्व तबादके विरुद्ध है! 

(३ ) तीसरे, बालकाण्डऊ १२५ में दोहेके टीक 
ऊपरकी निम्नलिखित चौपाई अद्वितमतके समर्थनर्म उद्धृत 
की जाती है-- 

जातु सलता तें जड़ माया | भास सत्य इद माहसद्वाया ॥ 
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यहाँ यह कद्दा जाता है कि मायाकों असत्‌ कद्दा गया 
है, अतः यद अद्वेतवाद है | 
समाधान---इसके भी ऊपरकी चौपा£ देखिये-- 
_जगत प्रक्ास्य प्रकासक रामू । मायातीस ग्यानगुनथामू ॥ 
इसमें श्रीरामजीकां मायाधीश कहकर स्पष्ट मायावाद 
सूचित किया गया है तथा जगत शब्द जड़ मायाके पर्याय- 
वाची शब्दके रूपमें व्यवह्ृत हुआ है। दोहेंके नीचेकी 
चोपाइमें भी-- 
एहि बिचि जगु हरि आश्रित रहई । जद॒पि अरत्य देत दुख अहई ॥ 
--जगत्‌का भासना ही असत्य कहां गया है। क्योंकि 
यहाँ भी वहीं स्वप्तकी उपमा दी गयी है, यथा-- 
जो सपने सिरु काटइ काई । बिनु जागे न दूरि दुखु हाई ॥ 
और इस भ्रमका हटना सिवा रामकृपाके और किसी 
साधनसे सम्भव नहीं है-- 
जासु कृपा अस अ्रमु मिटि जाई । गिरिजा से।इ कृपा, रघुराई ॥ 





यद्यपि यह अम तीनों कालमें मिथ्या हो है, अर्थात्‌ यह 
जगत तीनों कालमें रामरूपके अतिरिक्त और कुछ नहीं £, 
फिर भी उस अमको कोई भी अपने पुरुषाथसे हटानमे 
समर नहीं है | जेता कि इस दंहिमें कद्दा है--- 

रजत सीप महेँ मास जिमि, जथ) भानुकर बईएर 

जद॒पि मृषा तिहँ काठ; साइ, अमु न सके काठ यरि ॥ 


यहाँ रजत-सीपकी उपमासे विद्या-माया और 'भागुकर 
आरि'की उपमासे अविद्या-मायाक! सूचित किया गया हैं: 
क्योंकि विद्या-्माया-- एक रचइ जग ग़ुन बस जाके दुःखद 
नहीं है, परन्तु वह नानारूप जगत्‌कों भासित कराकर पर्दा: 
सा डालकर_--श्रम उत्पन्न करती है और दूसरी अविय्या- 
माया मूगतृष्गाक्री भाँति 'मैं', 'मारः, हैं, 'तोर', 
बन्धनवाली दुःख़रूप है-- 

एक दुष्ट अतिसय दुखरूपा ।जा बस जीव प्रा मबकृपा ॥ 


इन दोनों प्रकारकी मायाओंसे युक्त जगत्‌ न कभी 
पहले भूतकालमें ही रामरूपकोी छोड़कर इस नानारूपमे 
बास्तव था; न अब वतमान कालमें ही है, और न आगे कभी 
भविष्यमें ही इसका यह नानात्व वास्तविक होगा; तीनों 
कालमें यह जगत्‌ मगवत्सरूप ही सिद्ध है। इसीसे कहा 
गया है--“एहि बिध जगु! अर्थात्‌ इस प्रकारका यक्ष जगत 
है, जें। 'हरि आधभित रहई! अथांत्‌ जिसके आभ्रय केवल 


भगवान्‌ राम हीं हैं, डिनका यह विश्वरूप है-- 


# शोस्वामी क्रीठुलसीदासज्ी और अद्वेतवाद *# 
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बिस्व॒रूप रघुबंसमनि करिअ बचन बिस्वास ९ 

( लक्षाकाण्डमें मन्दोदरीका वाबय ) 

अतएव यहों भी माया या जगत्‌को मिथ्या न कहकर 

उसके नानात्य-शक्रमको ही मिथ्या कद्दा गया है, जो भ्रम 

श्रीरामकृपासे ही मिटता है। भ्रम मिटनेपर जीवकों यह 

संसार श्रीरामरूप भासने छगता है तथा वह मश्रमजनित 

दुश्खसे मुक्त होकर सुखी हो जाता है| इसलिये यहाँ भी 
अद्वैतवादसे कोई सम्बन्ध नहीं है । 

(४ ) चौथे, अवधकाण्डके पाँचवें छन्‍द और सोरदे- 
के नीचेकी अष्टपदीमें १२२ वें दोद्ेके ऊपरकी इस चोपाइ का 
भो अद्वेतवादी सद्यारा लेते हैं-- 
से| जानइ जेहि देहु जनाई । जानत तुम्द॒हि तुम्दहहि होइ जाई ॥ 

इसका अर्थ वे इस प्रकार करते हूँ कि जीव ब्रह्मको 
जानकर ब्रक्ष ही दो जाता है । इस तरह अद्वैतवाद सिद्ध 
किया जाता है । 


समाधान--इसके भी ऊपर और नीचेके प्रसब्लोंको 
दग्िये | ऊपर श्रीवास्मीकि मदर्षि श्रीग्घुनाथजीसे कहते है-- 
श्रुतिंसतु रुक राम तुम्द जगदीस माया जानकी । 
जे! सुजति जग पार्तति हर्रते रूख पाई कुर्पएनवानकी ॥ 
जे सहससीछ अहीस महिचर रूखनु सचराचरघनी 
सुर काज भरे नरराजतनु चुके दरुन खरू-निसिचर-अनी ॥| 
राम स्व॒रूपु तुम्हार, बचन-अगंगचर बुद्धिपर । 
अबिगत अकथ अपार, नांत नति नित निगम कह ॥ 
जगु पखनु तुम्द दुखनहारे । बिधि हरि संभु नचार्वनिहार ॥ 
तडउ न जानहिं मरम तुम्हाए । आर नुम्हाहिं का जाननिद्यरा ॥ 


ये सब बचन 'जानत तुम्ददि तुम्दृदि होश जाई! के 
पूरब हैं, जिनमें भ्रुतिसितुपालक श्रीरामजीक जगदीश ( ब्रह्म ) 
और श्रीजानकीजीको माया ( हादिनी शक्ति ) और 
भ्रं-लखखनलालको जीव ( शेष ) कहा गया है, जो अद्वेतवादके 
सरवथा विरुद्ध है। और सोग्ठेम तो 'यतो वाचो निवतंन्ते 
अप्राप्य मनसा सद्द” श्रुतप्रतिपादित शब्दोंद्वारा श्रीरामस्वरूप- 
की अपारता दरतायी गयी है, जिसको वेद भी “न इति; 
न इति' कट्दकर प्रतिपादित करते दँ। फिर इस जगतकों 
एक तमाशा बताया गया है जिसके द्रष्टा श्रीरामजी हैं ओर 
उस नाचक़े नचानेवाले ब्रह्मा; विष्णु ओर शिवजी हैं । जब 
इन त्रिदेवोंको भी, जो नचानेवाले हैं, प्रभके ममंका पता 
नहीं है, तब नाचनेवाले जीवोंको जाननेकी सामध्य कहाँसे 
प्रात हो सकती है। अतः वही जान सकता है जिसे आप 


६०३ 





अपनी कृपासे बता दें--'सो जानइ जेहि देहु जनाई” और 

आपके म्म ( ख्वमावादि ) को जानकर वह फिर आपका 

ही हो जाता है, यथा--- 

उमा रामस्वभाउ जेंहि जाना। ताहि मजनु तजि माबन आना॥ 
अब रहा यह कि प्रभु किसे जनाते हैं ! इसका उत्तर 

ठीक इसके बादकी यह चौपाई दे रही है-- 

तुम्हरी कृषों तुम्हाहे रघुनंदन । जानहिं भगत मगत-उर-चेंदन ॥ 
अथात्‌ आप कृपा करके अपने भक्तोंको ही जनाते हैं 

और आपको जाननेवाले आपके भक्त ही हैं। यहाँ भी 

अद्वेतवादका लेश नहीं | 

(५ ) पॉचवे, उत्तरकाण्डदका यह १०० वाँ दोहा 
उद्घृत किया जाता है-- 

से दासी रघुबीरकी, समुझ मिश्या सोपि 
छूट न रामझुषा बिनु, नाथ कहों पदु रपि ॥ 

यहाँ भी उनका कहना है कि मायाकों मिथ्या कद्दा 
गया है, इसल्यि अद्वेतवाद है | 

समाधान--यहाँ भी ऊपरका प्रसंग-- 

मोह न अध कीन्ह कहे कही । को जग कामु नचाव न जही ॥ 
मकर से लेकर_--- 
न्यापि रहेउ संसार महें, मायाकटकु प्रचंड १ 
सनाप्पति कामादि भट, दंगु कपट पाखंड॥ 

--तक देखिये । इसमें 'में अरू मोर तोर ते माया” जो 
अविद्य' हैं, उसीका पूरा वर्णन करते हुए संसारचक्र 
दिखाया गया हे | अतः उसीके लिये, जिसके वश होकर 
यह जीव 'मैं', 'मोर', 'तें', “तोर” आदियमें पड़ा हुआ है-- 
(जा बस जीव परा भवकूपा 5 सो! शब्दका इस दोहेमें ब्यवद्यार 
किया गया | जब यह "मैं, 'मोर', 'तें?, 'तोर' ही उसका 
स्वरूप है तब तो यह अशानता; मिथ्या, मोहजन्य हे ही । 
परन्तु यह भी श्रीरामकृपाके ब्रिना निद्ेत नहीं दो सकती, 
यह श्रीकाकरभुशण्डिडी प्रतिशा करके कह रहे हैं; क्योंकि 
यह श्रीरमजीके ही अधीन है। इसका प्रमाण भी नीचे 
दिया हुआ ऐ-- 
जो माया सब जगदि नचावा । जासु चरितु रुख काहुं न पा ॥ 
सह प्रभुश्ननिरुस खगगज| १ ना नदी इव सहित समाज ॥ 

अतः मोह, काम) चिन्ता; श्रीमद; लोम; यौवन, 
ममता, मणसर; एपणा आदिको ही; जिन्हें ऊपर “माया कर 
परिवारा!, बताया गया है, मिश्या कहा गया है; क्योंकि ये 
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सब मोहमूलक हैं। इनका आभास तभीतक मिलता है 
जबतक श्रीरामकृपासे यह जगत्‌ राममय नहीं भासता, 
जबतक-- 
सीयराममय सबु जगु जानी । करे प्रनाम जोरि जुग पानी ॥ 

--का भाव उदय नहीं होता । अतएव यहाँ भी स्पष्ट 
रूपमें मायाबाद और श्रीरामजीकी कृपासे उसकी निद्ृधत्ति 
सूचित की गयी है | यहाँ अद्वैतवादकी चर्चा कहाँ 
सम्भव हे । 

( ६ ) छठे, उत्तरकाण्डके १११ में दंहेके नीचेको 
चौप|ई-- 
मुचा भदु जद्यपि कृत मा्यों | बिनु हरि जाइ न कोटि उपायों ॥ 

--को प्रमाणकरे रूपमें पेश करके कहते हैँ कि यहाँ 
ईश्वर और जीवबके भेदकों म॒घा ( झूठा ) कद्दा गया है, 
अतः इससे अद्वेतवाद सू चत दूं।ता हैं । 

समाधान--इसके भी ऊपरके पर्दोकों देखिये-- 
ग्यान अखंड एक मीततर । मासावन्‍्यथ जीव सचरगाचर ॥ 
जे। सबके रह ग्यानु एकरम , ईस्वर-जीवटि भदु कहृद्यु कस ॥ 
परवस जीव स्वच्स भगदंता | जीव अनेक एर श्रीकंता ॥ 
मायातस्थ जीव अभिमानी | ईसबस्व माया गुनख्ार्न ॥ 

जब ये पद ईश्वर और जीवका भेद बतानेवाले ह तब 
इसी प्रमंगमें उसी भेदकी झूठा कहकर “बदतों व्याघात' होना 
केसे सम्भव दे ? अतः यहाँ यह सूचित किया गया हे कि 
यह जगत्‌ जो हमे भेदाभेदरूपमें भाम रहा है, इसका 
कारण माया ही है । यद्यपि यह नानारूप जगतका भेद 
जो मायाकुत है। मुधा अर्थात्‌ झठा है, क्योंकि सम्पूर्ण जगत्‌ 
एक मंगव्रदुरूप ही हैं, फिर भी मगवानकी कृपाके बिना 
यह नानाद्ंन कभी जा नहीं सकता । इसीकी पृष्ट नीजक 
पर्दोंमि भी द्ोती है--- 

गमचेंद्रक भजन बिनु जो चह पद निरबान । 

ग्यानवंत अप सो नरू पु बिनु पेंक बिषान ॥ 

गकापति पोढम उर्गह, ताशगन समदार | 

सकता गिरिन देव काइय, बिनु रबि गति न जाइ ॥ 
ऐसहिं बिनु हरिमजन खगेसा | मिट्॒‌इ न जीवन कर करूसा ॥ 


श्रीरामजीके भजनद्वारा, उनकी कृपासे ही यह द्वर्द्व- 
दुःख हट सकता है; अन्यथा कोई चाहे श्ञानवान्‌ भी क्यों 
न हो, बिना श्रीरामजी के भजनके, अपने पुरुषाथंपर भवसागर 
पार करनेका दावा करनेवाला बिना सींग-पूछका पशु ही है। 


# अधिद्यया झृत्युं तीर्यां विधयाउसतमहइलुते # 
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जहाँ ऐसी बात हे वहाँ अद्वैतवादका अथ करना कितनी 
भूल हे! 

(७ ) सातवें, उत्तरकाण्डके १६९ ये दोहेके नीचेका 
लोमश मुनिका यह वचन प्रमाणके रूपमें रक्‍्खा जाता है-- 
सेत ताहि तोहि नाहि मेद| | नरि बीडझि इब शादहिं बेदा 0 

--कहते हैं, यहाँ जीव ओर ब्रह्मकी एकता बतायी 
गयी है; अतएव अद्वितवाद है । 

समाधान-यहापर मानसभक्तोंको सच्ेत द्वोकर विचार 
करना चाहिये कि यद्द उपयुक्त वचन हेय अ्थ्मे आया है या 
ध्येय अथम | इसी बातको तो श्रीभुगझ्ुण्डि जीने स्वीकार नहीं 
किया और लोमश ऋषिसे बहस छेड़ दी | उन्होंने इसपर 
शड्ा उपस्धित करते हुए अपना मत इस प्रकार प्रकट 
किया--- 

मायाबम पररिकछिंन जड़ जीव कि इईस-समान ॥ 

इतना द्वी नहीं, बिक उन्टोंने जीव-अह्मकी एकता 
सुनना भी भनक्किक विरुद्ध समझा; उन्होंने साफ-साफ कह 
डाला-- 
गाल- भगाति जरू मम सन मीना , किसे बिरूगाइ मुनीस प्रदीना 
सें। उपंदस करहू करि दाग । निज नथ्नन्धि देखे ग्घगया ॥ 
भरि झोचन विकेकि अव्सा । तज सुनिहेई निरगुन-उपंदेस! । 


अन्‍न्‍म»-म 
बन बन 


इसी विवादपर क्ुद्ध होकर लोमशने उन्हें कास हों 
जानेंका शाप दे दिया और उसे भी भक्तभूषण श्रीभुशुण्टिज्ञी 
महष शिरोवायकर निर्भय उड् चले! क्योंकि वालवम 
बराधरहित हृदय तो भगवद्धककोंका दी दी सकता है, जो 
अपनको दास ओर सारे जगत्‌का अपने प्रभुका रूप मानते 
हैं, जैसा कि भगवान शिवने भुशुण्डिजीसे कहां टैं-- 

उम्र जे ग्मचरन रत, बिगत-काम-मद-कोथ ९ 

निज प्रभुमय देखाहिं जगत, का सन करहिं बिरोध ॥ 

इसी भावकी पु्ट इन वचनोंसे भी हो रही है- - 
सुनु खगस नहिं कल ऋषिदृषन | उर प्ररुक रघुबंसबिसपन | 
कृपासिथु मुन मात करि मभोगी । झीन्‍्ही प्रेमपरीछा भारी ॥ 
मन बच कम मोहि निज जनु जाना । मुनिमाति पुनि फेरी भगवानों ॥ 
अति बिसमठ पुनि पुनि पछिताई । सादर मुनि मोहि सौन्ह बुटाई ॥ 
मम परितों पु बिबिधि बिधि कीन्हा | ह॒गपित गाममेत्रु मोहि दीन्हा ॥ 
बाटकरूप राम कर ध्याना | कहठ मोदि मुनि कृपानिधानों ॥ 
मुनि मेहहि कुक का तह एज्छा । रामचरितमानछु तब भए्छः ॥ 


रामभक्त भुशुण्डिजी जो कुछ भी हुआ उसे अपने 
प्रभु रघुबंशाविभूषणकी ही प्रेरणा मानते हैं; परन्तु उनको 





# गोस्वामी ओशुऊसीदासजी और अद्लेतवाद # 


ऐसा विश्वास है कि ब्रह्मगजीवकी एकताका कथन मुनिजीकी 
मति भोरी करके श्रीप्रभुने कराया था, क्योंकि ऐसा अनुचित 
और असम्भव कथन झुद्ध बुद्धिके रहते हुए कभी नहीं हो 
सकता था | यद्दी कारण है कि उन्होंने उस कथनका सवंथा 
विरोध करके ओर शापतक स्वीकार करके अपनी भक्तिकी 
हृढ़ताका प्रमाण दिखाया | ऐसे प्रसज्ञकों मी अद्वेतवादके 
पक्षम खींचना कहाँतक उचित है; यह विज्ञ पाठक स्वयं 
समझ सकते हैं ! 

(८ ) आठवें, उत्तरकाण्डके १७वें सोरठेके नीचे 
शानदीपकके प्रसंग आयी हुई इस चौपाश्को उद्धृत 
करते हँ--- 
सं'हर्मस्लि झते बृत्ति अखंडा | दीपसिखा से'इ परम प्रचंड) 

यहाँ भी उनका कहना है कि “सोहमस्मि' छाब्द ह्टग्वि- 
कर भ्रीगंस्वामीजीन अद्वेतवादक। स्वीकार किया हैं । 

समाधान-इस ज्ञानदीपक-प्रसंगका भी आरम्भसे ही 
देग्विये, स्पष्ट शब्द भरे पड़े हैँ -- 
ईस्‍्वर-असु जीव अबिनासी । चेतन अमठ सहज सुलरासी ॥ 
सो मायाबस भगसा गोसाई । बँष्ये। कीर-मरकटकी नाई।॥ 
जड़-चतनहि ग्रेथ परि गई ' जद॒पि सुषा छूटत कठिनई ॥ 
इसमे साफ-साफ जीवको ईश्वरका अंग माना गया हैं 
ओऔर यह भी कहां गया हैँ कि बह मायाक अधीन है। 
इस प्रकार ब्रह्म, जीव और माया; तीनों तत्तोंका अनादि 
मानकर प्रसंग उठाया गया हैं| पुनः उस जड़-चिद्‌ ग्रन्थि- 
की निद्डेसिका आधार भी ईइवरकी कृपा ही दिखायी गयी है -- 
अस सैजोगु इस जब करई | तबहे, कदाचित से| निरूअरई ॥ 
साखिक श्रद्धा धनु सुहाई | जा हरिकृर्पों दृद्ग बासे आई॥ 
इसके अतिरिक्त यहाँ केवल वाक्यज्ञान, वाक्यवोंध ही 
नहीं, वर सम्पूण साधथनका क्रम दिया हुआ हैँ। उसके 
बाद मोहमस्मि' कृत्तिकों केवल दौपशिसा माना है; अभी 
प्रन्थिका छूटना बाकी है, प्रन्थिक्ा उसी प्रकाश पीछे 
छूटना बताते हूँ--- 
तब सेह ब॒द्धि पाइ उजिआरी | उरशृह बेढि ग्रीथ निरुआरी॥ 
केग्न ऑधथ पाद जां साई | तब यह जीव कृतारव हे ॥ 
अतएब यहाँ अद्वेतवादसे कोई सम्बन्ध ही नहीं है । 
वहाँ 'सं।हमस्मिको फलस्वरूप माना है--उसके बाद कुछ 
बाकी ही नहीं रह जाता | इसलिये इस 'सोहमस्मि'का तात्पय 
यह हे--सः ( बह ), अहं ( मैं ), अस्मि ( हूँ ); सः 
अथात्‌ वही इंश्वर-अंश जो ऊपर कहा गया है, जो 
इस जीवका शुद्ध स्वरूप है; जिसको भूलकर यह अपनेकों 
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किसीका पुत्र, किसीका पिता, किसीकी प्रजा, किसीका 
राजा, किसी कुलका, किसी वर्णका, किसी आश्रमका मान 
रहा था; उस भ्रमकी निन्वत्ति इतने साधनोंके बाद हो जाने- 
पर जीव यह निश्रय करता है कि मैं तो झुद्धस्वरूप ६श्वरका 
अंश, चेतन, अमल हूँ, ये मायाकृत संसारी नाते झूठे थे 
( यह तातय॑ नहीं है कि उसने अपनेको ब्रह्म मान लिया ); 
और जब उसने अपनेको ईंश्वरका अंश मान लिया तब वह 
तंसार-सम्बन्धकों मिथ्या मानकर उससे अलग हो जाता है। 
यही ग्रन्थिकों निब्आारना या छोड़ना है । जब निश्चितरूपसे 
संसारी नाते छूट जाते हू और केवल प्रभुकी ही प्रसन्नता 
जीव स्वीकार कर लेता दे तब वह कृतार्थ हो जाता है। 
अतः यहाँ भी अद्वितवाद नहीं है ! 
इस तरह आर्ठों ख्लके प्रमंगसे यह सिद्ध हो गया 
कि वे अद्वेतवादका खुचित नहीं करते । इनके अतिरिक्त 
सारा ग्रन्थ मक्तिग्रधान पदोंसे भरा हुआ हैं। यथा--- 
जे आस भगति जानि पग्हरहीं। कबक ग्यान हतु श्रम करहीं ॥ 
ते सठ कामवेनु भृह् त्यागी ९ खोजत आक फिर्रह पय राग! ॥ 
सुनु खंगस हरिभगति (बहाई । जे सुख चएहहिं आन उपाई ॥ 
ते सठ महार्निनु बिन. _ तग्नी। परि पर चए्टाहिं जड़करनी॥ 
>< >< >< >< 

आति दुर्कम कंवल्म पग्म पद । संत-पुरान निगम-आगम बद ॥ 
रामभगति सोइ मुक्ति गोसाई | अनइब्छित आबइ बरिआई ॥ 
जिमि धर बिनु जल रह ने सकाई । कोटि भांति कोठ करइ उपाई ॥ 
तथा मान्छसुखु सुनु खगराई | रहि न सकई हरिनर्गति बिहाई ॥ 
अस्‌ त्रियारि हृरिभिगत सयान । मुझुति निशृदर भगति लुभाने ॥ 
भर्गति करत बिनु जतन प्रयासा । संसुतमुक अबिद्या नासा ॥॥। 
भाजनु कर्अ तृपते हित राग जिमि से असनु पच॒वइ जठरागी ॥ 
अस हरिभर्गात सुगम सुखदाई | को अस मृढ़ न जाहि सोहाई ॥ 

संदकसब्यभाव॒ बिनु भव न तरिअ उरगरि | 

भजदहु रामपद्पकज, अस ऐिद्धांतु बिचारि ॥ 

जो चेतन कहूँ जड़ करइ, जड़हि करइ चैतन्य 

अस समर्थ रघुनायकहि, मजहिं औद ते घन्य ॥ 

ब्रड्ध पयानिधि, मंदरू ग्यानु, संत सुर आहि। 

कथासुथा मधि काढहिं, भगति-मधुरता जाहिं ॥ 

बिरति चरम,आएि ग्यानु ,मदु,रांमु.मोहु रिपु मारि ५ 

जय पाइअ सो हरिभगति, देखु खगेस बिचारि ॥ 

कहातक लिखा जाय; ऐसे अनेक पद उदृघृत किये 

जा सकते हैं | इस तरह जहाँ भक्तिकों कामधेनु ओर केवल 
ज्ञान ( अद्वैतवाद ) को आककी उपमा दी गयी है; जहाँ 
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# अविद्यया सुत्युं तीर्वा विधयाउस्तमश्युते # 
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भक्तिके अतिरिक्त दूसरे उपायोंकों अपनी भूलके कारण 
महाणंवकोी तेरकर पार करनेका प्रयास बताया गया है; जद्दों 
कैवल्यादि मुक्तियाँ भक्तिके अधीन कद्दी गयी हैं; जहाँ यह 
मानते हैं कि भक्तिके अतिरिक्त मोक्षसुखको कहीं ठिकाना 
नहीं है; जहाँ यह कद्दा जाता हे कि भक्तशिरोमणि मुक्तिका 
निरादर करके भक्तिकों ही अपना उद्दे श्य समझते हैं; जहाँ 
उस भक्तिकों जठरामिकी उपमा देकर उसकी मद्दिमा इस 
तरह बता रहे हैँ कि जिस तरह भोजन पेट भरनेके लिये 
किया जाता है और उसका पाचन जठरामिसे स्वाभाविक दी 
हो जाता है; उसी तरद भक्तोंकी, जो सर्वोपायसे चून्य होकर 
भगवानके दी अश्नित दो जाते दूँ, शारीरिक रक्षाके लिये 
सांसारिक पदार्थोंकी मी प्रापि इंनिपर उनमें भगवानकी ही भक्ति 
टढ़ दोती है; जैसे किसी भक्तकों शीत लगनेपर कंबलकी 
आवश्यकता हुई, परन्तु वह है त्वचाका विषय; फिर भी 
जैसे वह मिला, उसका भोग करते हुए. भक्त अपने भगवान- 
की दयाकों स्मरणकर और भी अधिक प्रेमानन्दमें हूब गया ओर 
उसकी भक्ति दृढ़ हो गयी; शुप्क ज्ञानियों ( अद्वेतवादियों ) 
को विपयके सवथा त्यागसे जा संसारनिर्धत्तरूप फल मिलता 
है, वही भक्तोंकि लिये विषयकी प्रात्तिम भी सुलभ हो जाता 
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है और भगवसत्मेम भी बढ़ता रहता है--ऐसी सुगम और 
सुखदायिनी हरिभमक्ति है; कोन ऐसा मृढ़ होगा जिसे यह न 
सोदष्टायगी, इससे तो बिना प्रयास ही संखुतिके मूलका नाश 
हो जाता है; जहाँ यद सिद्धान्त दिया गया है कि सेवक- 
सेब्यभावके बिना कोई भवसागरसे तर ही नहीं सकता; क्योंकि 
चेतनकों जड़ और जड़कों चेतन बना देनेकी सामथ्य उन 
श्रीरघुनाथजीमें ही है, उनका भजन करनेवाले ही धन्य हैं; 
ब्रह्म समुद्र है और शान मंदराचल पव॑त है तथा संतलोग 
देवताओंकी जगहपर हैं, अमृतकी तरह श्रीरामकथा मथकर 
निकाली गयी है, उस अम्ृतमें मधुर स्वाद है और इस 
रामकथामें मधुर भक्ति है; फिर *ैराग्य दाल है, ज्ञान तलवार 
है, उसके द्वारा मद-लॉभ-मोहरूप शत्रुओंकों मारकर 
जय प्राप्त करनेवाली इरिभक्ति ही है; जद्ाँ मक्तिकों चार 
चिन्तामणि कद्दकर उसे ही सर्वोच्च और परम फल अन्तर 

अक्षरसे सिद्ध किया गया है, वहाँ भला अद्वतवादकों कहां 
स्थान हे | अतएव जो श्रीगोस्वामी जी भगवान्‌ श्रीरामर्जीक 
परम भक्त, सेवकसेव्यभावकरी निष्ठामें अद्वितीय हैँ, उन्हें 
अद्वितवादों कहना ही अनुचित है ! 

बोलो सियावर रामचन्द्रकी जय ' 


---+>क0-4+-- 
विरागी राम 


( लेगक --अश्रीयमुनाप्रसादजी श्रीवास्तव ) 


भगवान लीलामय ईद | श्रीरामावतार में भगवानने एक बार 
वैराग्यकी अत्यन्त उपदेशप्रद छील्या की, उर्सीके आधारपर 
योगवाशिष्ठ ग्रन्थकी रचना हुई है । उसी वेगग्यलीलाके 
सम्बन्ध यहाँ कुछ लिग्वा जाता ऐ । 

भगवान्‌ श्रीरामचन्द्रजी विद्याम्यातस करनेक 
गुरुजीके पास गये--- 
गुरुणृह गए पढ़न रघुराई १ अह्पकाट विद्या सब आई॥ 

और वहंसि विद्यानिधान होकर घर आये | इसके पश्चात 
अपने पिता मद्दाराज दशरथजीसे आज्ञा लेकर भाइयों तथा 
गुरुजनोंसमेत तीथंयात्राकों सिघारे और गंगा; यमुना, 
सरस्वती आदि पावन तोथामे स्मान-दान, पुण्य, जप- 
तप, ध्यान इत्याद तथा चारों घार्मोंकी परिक्रमा करते हुए 
घर लोटे | उस समय इनकी अवस्था लगभग सोलह वर्षकी 
थी | एक दिन इन्द उदास देखकर महाराजा 
दशस्थने कट्टा--“रामचन्द्र | अब तुम शिकार खेलने जाया 
करो |” उस दिनसे श्रीरामचन्द्र जी शिकार खेलने जाने लगे--- 


लिये 


बंधु-ससा छँग टेंहिं बुटाई। बन मुगया नित खरईहिं जाई । 
पावन मुग मार्राह जिय जाने | दिन प्रौते नुपाहि देखादहिं आनी॥ 

हस प्रकार कुछ कारूतक जीविंसा करते-करत एक 
दिन थे स्वयं शिकार हो गये और वराग्यरूपी बाणोसे घायल 
ट्वीकर घर आये। आपने वस्ज-आभूषण इत्यादि उतार 
दिये, अकंली एक कौोपीन धारण कर ली और एकान्त्म 
पद्मासन लगाकर बैठ गये | न लेना एक) न देना दो। 
जदाँ बैठे वहीं वैठ रहते | जब कोई सेवक या भन्त्री 
आकर याद दिलाता, तब स्तान-च्यान। सन्ध्या-पृत्रन 
इत्यादि करते | इनका शरीर भी दुबल हो चला था | 

राजकुमारकी यह दश्शा देख, महाराज दशरथ अत्यना 
दु्वी हुए । गुर वशिप्ठजीकों बुलाकर उन्होंने कारण पूछा | 
भगवानके लीव्ट्मदत्वकों जाननेवाले गुर वशि छजीने उत्तः 
दिया-- राजन्‌ ! चिन्ता मत करो | किसी निम्मित्तकों लेकर 
ही श्रीरामचन्द्रजी दुग्त्री हुए हैं। अन्तर्मे उर्दू मुल्त मिलेगा | 

इसी बीचमें द्वारपालनि आकर निवेदन किया 
अद्दारान ! विश्वामित्रजी आगे हैं।! 


# घिरामी राम # ६०७ 
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विश्वामित्रजीका आगमन सुन महाराज दशरथ 
वशिष्ठजीसहित द्वारपर आये । विश्वामित्रजीकों साष्टाज्ञ 
दण्डवत्‌ किया, निज आसनपर लाकर बेठाया और 
भली भाँति उनकी पूजा की - 
खरन पलारि कीन्हि अति पुजा। मे। सम आजु धन्य नहि दूजा ॥ 
फिर आगमनका कारण पूछा ओर कहां-- 
जे। फरमाओ बज झार्ऊ अदबसे | दिके! जाने! जबाने| चदम! कबसे || 
विश्वामित्रजीने कहा--“राजन्‌ ! राक्षस लोग बहुत सताते 
हैं, उनके मारे मैं यश्ष भी पूण नहीं कर पाता | कृपाकर राम 
और लक्ष्मणको दे दीजिये-- 
अनुज समेत देद्ु रघुनाथा | निसिचचर॒बध में होब सनाथा ॥ 
राम और लक्ष्मणका नाम सुनते ही दशरथजोका 
शरीर कॉप उठा-- 
सबाके आबिंद मक़ब॒र सुनकर । हुआ दिरगीर शाह हफ़्त किशवर ॥| 
महाराज दशरथको सावधानकर विश्वामित्रजीने क ह--- 
देहु भूप मन हरषित, तजह मोहु अय्यानु । 
धरमु सुजसु नृष तुम्ह कहु, इन कहुँ अति कल्पानु ॥ 
यह सुन महाराज दशरथन धीरज धरकर कहां--- 
ममुनीश्चर ! बुढ़ापेमे तो ये लाल हमे मिले हैं ! इन्हें केसे देते 
बनंगा ! आपने सोचकर बात नहीं कद्दी -- 
सब मुत प्रिय मेएहि प्रानकी नाई। रामु देत नौहे बनइ गुसाई ॥ 
वे तो बहुत सुकुमार हैँं। फूलोंकी सेजपर सोते है, 
अन्तःपुरकी ख्ियोके साथ वात्तोलाप करते हैं, बालकों- 
के साथ खेलते हैं। अख्न-शखकी विद्याका भी उन्हें शान 
नहीं है । रणभूमिकी तो कभी खूरत नहीं देखी। वे संग्राम 
करना क्‍या जाने ! 
कहूँ निसिदर अति घोर कठोर! । कहँ सुंदर सुत परम किसेोरा ॥ 
आजकल बे कुछ विषादप्रस्त भी दै; और बडुत कमजोर 
हूं; गये हैं । 
मागहु भूमि घनु धनु कोसा। सरबसु दर आजु सह रोसा॥' 
यह सुन, विश्वामित्रजीने कद्वा-““राजन्‌ ! शरीरामचरद्ध- 
जीको बुलवाओ । देखें तो कैसा रोग है !” 
महाराज दशरथने मन्त्रियोंकी ओर इशारा किया और 


मल्‍्जयोंने भीरामचन्द्रजीके पास जाकर कहा--'कुमारजी ! 
चलिये, पिताजीने बुलाया है ।” 


श्रीराम चन्द्रजीने उत्तर नहीं दिया । विलम्ब दोता देख, 
मम्त्रियोने राजाश दुदरायी और कट्दा--“कुमारजी ! चलिये, 
पिताजीने बुलाया है |” 





निद्रासे सचेत हुए. प्राणीके समान सजग होकर श्रीराम- 
चन्द्रजीने कद्दा--“मतिमन्दों ! कौन किसका पिता है ! मेरे 
नपिता है, न माता है; न भाई हैं, न मित्र हैं, न राज्य है। 
यह सब मिथ्या जंजाल है, जिसमें पद्चुओंके समान जीव 
उलसे हूँ !! 

मन्त्रियोंन श्रीरामचन्द्रजीके वचनोंको यथावत्‌ मद्दाराज 
दशरथके पास पहुँचाया ओर निवेदन किया--महाराज ! 
श्रीरामचन्द्रजी तो बड़ी मारी चिन्तामें निमम हैं| किसीकी 
कुछ सुनते ही नहीं | फल-फूछ, भोजन-बम्र इत्यादि लेकर 
जाओ तो कह उठते हँ--“क्यों लाये ? किसने मंगाया था ! 
ले जाओ ! अब कभी मत लाना !” माताजी मणिजड्ित 
आभूषण इत्यादि देती हैं तों इधर-उधर रख देते हैं अथवा 
किसी दीन-दुखीका दें देते हैं। अन्तःपुरकी ख्रियोंसे तो 
बात भी नहीं करते, उन्हें तो वे विषवत्‌ समझते हैं | जहाँ 
ब्रेठते हैँ बठे द्वी रह जाते हैं, उठनका नामतक मी नहीं लेते | 
हम ले।ग जब याद दिलाते हैं तब ज्ञान-ध्यान; सन्ध्या-भोंजन 
इत्यादि करते हैं । महाराज ! उन्हें कुछ भी अच्छा नहीं 
लगता | अपने इस त्यागका भी उन्हें अभिमान नहीं है । 
जब कभी मौंजमें आते हैं और गाते हैँ अथवा कुछ बोलते 
हैं, तब कहते हैं--“न यह राज्य सत्य है, न यह जगत्‌ सत्य 
है, न भार सत्य हैं, न मित्र सत्य हैं | मुझे न राज्यकी इच्छा 
है और न इन्द्रियविलासकी ।” 

यह वृत्तान्त सुन महाराज दशरथ व्याकुल हुए, परन्तु 
विश्वानित्रजीने हृषित हो कहा--“राजन्‌ ! आप धन्य हैं, 
जो श्रीरामचन्द्र-ऐसे पुत्र आपको मिले हैं। वेतो बड़े 
विवेकी ओर परमजशानी तथा जीवन्मुक्त हें । हम अवश्य 
उनका रोग दूर करेंगे |? 


राजाने फिर मन्त्रियोंकी ओर संकेत किया और कहा-- , 
“मम्त्रियों ! जाओ और श्रीरामचन्द्रजीसे कहो कि विश्वामित्र- 
जो आये हैं | राजसभामें बैठे हैं और आपको बुलवाया है ।” 

मन्त्रियोंने विश्वामित्रजीकी आशाका पालन किया। 
विश्वामित्रजीका नाम सुनते ही श्रीयामचन्द्रजी भाइयोंसहित 
दोड़ आये और पिताजी, वशिष्ठजी; विश्वामित्रजी तथा अन्य 
सभासदोंकों प्रणामकर महाराज ददरथकी गोदमें जा बेठे । 

श्रीरामचन्द्रजीकों आया देख, वशिष्ठजीने आशीर्वाद 
दिया और कहा--“श्रीरामचन्द्रजी ! आपने विषयरूपी 
शत्रु ऑपर विजय प्राप्त कर छी है ओर उन्हें वशमें कर लिया 
है; अतः आपका मम्ेल दो ।! 


६०८ 
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इसके पश्चात्‌ विश्वामित्रजीकी बारी आयी | उन्होंने 
भी आशीवोद दिया और कहां--५श्रीरामचन्द्रजी ! कद्टो 
तो, आपको क्या दुःख है १ हम उसे दूर करेंगे |” 

अपने अभीष्ठकी सिद्धि होते देखकर श्रीरामचन्द्रजीने 
कहा हे मुनीश्वर ! महाराज दशरथके घरमें जन्म लेकर 
मैंने बालक्रीड़ा की, यशोपवीत धारण किया और बक्षचयोदि 
ब्रतोंका पालन कर चारों वेद तथा छहों शाख्रोंका अध्ययन 
किया, ती थोंको गया; स्नान-ध्यान; दान-पुण्य, तप-बअ्त इत्यादि 
किये; चारों घामोंकी परिक्रमा की और क्रम-क्रमसे बड़े होकर 
संसारके सभी सुख भोगे | मुझे तो ये सब मिथ्या प्रपश्च 
और जीके जंजाल प्रतोत होते हैं। इनके रगड़े-झगड़ेमें 
मेरा मन नहीं लगता । इनसे मेरा चित्त ऊब उठा हैं । 

“यह संसार मनकी कल्पनासे उपजा है | मनका कोई 
आकार नहीं है | वह भी कह्पित और मिथ्या हैं । कब्पित 
मनकी कल्पनासे उपजा हुआ यह संसार भी कल्पित और 
मिथ्या है | 

“मन इन्द्रियोंका दास हू | वह इन्द्रियोंक विलासके लिये 
ही सांसारिक भोगोंकों सत्य समझकर उनके पीछे दौड़ता 
है । वह इस बातको भूल जाता दूँ कि संसार और उसके मोग 
मृगतृष्णाके जलके समान असत्य और भ्रमोत्पादक हैं ! 

“विप्यवासनाको ही भोग कहते हैँ | विपयोसे प्रेस कर्न- 
का नाम बन्धन दे और बिपयोंको त्याग दनेका नाम मोक्ष है । 

'मनके सझ्ृल्प अथोत्‌ वासनाओंसे संसार बनता हैं | 
चौरासी लाग्व यानियोमें चक्कर लगानका नाम संसार है | 

“शरीर वासनारूप हूं | वासनाके बलसे ही वह स्थित 
हैं । पुत्र; भाई) बन्धु स्त्री इत्यादि सब्र वासनारूप हैं और 
उसीके पाप और पुण्यकी वासनासे म्थित हैं । वॉास्तवर्में न 
कोई किसीका पुत्र है; न बन्धु है और न वान्धव इत्यादि 
है । बासनाके क्षय दोते दी शरीर गिर पड़ता है और मृतक 
दो जाता है। सम्पूण अनर्थोकी जड़ वासना ही है। 
अज्ञानियेंकी वासना रससहत होती है! इसीलिये उन्हें 
जन्म लेना पड़ता है। ज्ञानियोंकी वासना ग्सरहित हातों 
है, इसलिये उनका जन्म नहीं होता | वासनाओंका क्षय 
ब्रह्मशानके द्वारा ही होता हैं । 


“वासनाओंकी जड़ ऐश्वय है । वह हैं बढ़ा सुन्दर, परन्तु 
महा अनथंकारी हे। उसके प्राप्त होते ही दबा, धर्म, 
वेराग्य, कोमलता, क्षमादि सदगुण विदा हो जाते हैं और 
मनुष्य अन्चा दो जाता है। सब कुछ प्राप्त होनेपर भी 
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वह और अधिक प्रात कर लेनेके लिये लरूचाता है। 
उस समय गय॑, अदृह्वार आदि दुगुण आकर उसे घेर 
लेते हैं । 

“अद्ृद्भार मद्गादुष्ट और परम शत्रु है। उसके उत्पन्न 
होते ही तृष्णा बढ़ जाती है। काम-क्रोध-लोभ-मोदहादि 
आकर घेर लेते हैं। उस समय जीबकों बड़ा कष्ट होता है 
और वह शोकसे व्याकुल होता दे । अदृक्लारके वशीभूत 
होकर मनुष्य जो कुछ दान-पुण्य, तप-्तीर्थ इत्यादि 
करता है अथवा जो कुछ लेता-देता है वह सब बृथा है । 
क्योंकि उससे परमार्थक्ी सिद्धि नहीं होती | जिस प्रकार 
नर और नारीके मुरदा शरीरका श्वान भक्षण करते हैँ, उस! 
प्रकार ठृष्णा सबका भक्षण कर रही है | अतः है मुनीखर !' 
बिना आत्मज्ञानके सब मृतकठुल्य हैं । 

“शरीर मद्दा अपवित्र है | वह ता अम्बिल्पी इंट तथा 
रुधिर-मुत्र-विष्टादिख्पी गारेका बना हैं। उसमे अहबड्डार- 
रूपी श्रप्) तृः्णाू्पी पिशाचिनी ओर फराम-क्राघ-लोभ- 
माहादिरूपी पुत्र इत्यादि अनेक अपवित्र जीव रहते दूं । 
और वद्द मांस; आँत, मल इत्यादि अपवित्र पदार्थोसे परिपृण 
टै। उसीकी संगतसे मान-अपमान, जरा-मृत्यु, दम्स- 
श्रान्ति, मोइ-शोकादि त्रिकार उत्पन्न दवाते ६ और बाल्य, 
युवा और जरा अवस्थाएं प्राम द्वोती £ । 

धवास्यावस्था जह ओर मद्दा दुःखदायिनी हे | इस 
अवस्थाम विवेकशूत्य दोनके कारण जीवका बड़ा छैश होता # | 
बालक कमा रोना हैँ, कभी हूँ सता हैं; कभी कद्दता टै--बफका 
दुकढ़ा भून दा, में खाऊँगा; कमी कहता है--चन्द्रमा उतार 
दो) मैं खेल गाः । और गुमजीसे ते वह ऐसा इरता हे 
जैस गरुड़का देग्वकर सर्प डरता है । 

प्युवाबस्धा परम छात्रु द | इस अबस्थार्म जीवका 
कामरूर्पी पिशाच आ घेरता ?। उसकी शान्ति करनेंक 
हेतु स््रीकी वास्छा हाती है । स्तरों दसवनेगे ते बड़ी सुन्दर 
लगती है; परन्नु यथाथमें वह अस्थि; मांस, रुधिर, मलमूत्र। 
विष्ठा इत्यादिका पञ्चर है, जा एक दिन या तो भस्म हो 
जावगा या पशद्म-पक्षी आदिका आह्वार बनेगा |! मन 
संसारकी जननी है। जिस प्रकार नेवला सर्पकों बिलसे 
निकाल्कर मार डालता है उसी प्रकार स्त्री कामान्ध पुरुषों" 
की अभिज्ञानसे विमुख कर चौरासी छाख योनि 
अ्रमण करवाती है। स््री विषकी गाँठ है (इसी प्रकार 
कामपरतन्त्र स्त्ीके लिये पुरुष विषकी अन्यि है ) | 


# घिरागी राम * 


बिबरस मरा कनक-धट जेसे १ 
धजरावस्था महादुःखदायिनी है। सम्पूर्ण दुःखोॉका आक्रमण 
इसी अवस्थामें होता है। शरीर दुर्बल हो जाता है। 


इन्द्रियोंकी शक्ति क्षीण पड़ जांती है, कमर झुक जाती हैं, . 


कूबड निकल आता है | स्त्री-पुत्रादि उसे देखकर हँसते हैं 
और उसका अपमान करते हैं, यदहातक कि बृद्ध बेलकी 
नाई उसे त्याग भी देते ं और मोत तो सदेव उसके 
सामने खर्डी रहती है 

पकाल मदाबठी; महाक्रर और महापराक्रमी है | 
यह जा दिखायी दे रहा दे सत्र उसका आहार दे | 
डसके सामन कोई नहीं ठदरता और न वह किसीपर 
दया करता है। सम्पूण विश्वका एक ग्रासमें सक्षण कर 
लेता है | उसके हाथसे बचना बड़ा कठिन हैं । 

(ह मुनी खर ' स्री-पत्र-कल्य इत्यादि सब अनित्य; मिथ्या 
हैं। जबतक यह शरोर स्थिर रहता है तभीतक वे भासते 
हैं । दारीरफ पाते होते ही सब-्क-सब ने जाने कहाँ बिन्श 
जाते हूं । 


' (जगतक पदार्थोक संसगसे बुद्धि मलिन हो जाती है । 


इस मलिनताको दूर करनके लिये आत्मज्ञानरूपी चन्द्रमाकोा 
प्राम करमेकी आवश्यकता है | ह मुनीखर ! जिसका 
अन्तःकरण झुद्र है जाता है उसपर संसारी वासना अपना 
प्रभाव नहीं शल सकती । इसलिये मेन राज्य-बमभव और 
कुटुम्बादकों त्याग दिया हैं और निरहड्डार तथा विरागी 
हाकर मवसागर पार करनेका विचार किया है !! 


श्रीरामचन्द्र जीक॑ उपयुक्त परमात्तम वचनोंका सुनकर 
सम्पूण सभासदों और नर-नारियोंकों बेराग्य द्वोंगया। 
यहाँतक कि पद्चु और पक्षी भी संसारकी असत्य समझने लगे । 


यह प्रत्यक्ष चमत्कार दस्त विश्वामित्रजीन कहां--- 
'प्रोगमचन्द्रजी ! आपने मत्र कुछ जान लिया है और मेरे 
कहने योग्य कुछ भी शेष नहीं छाड़ा । अब आपको केवल 
माजनकी आवश्यकता है। इसलिये जो कुछ कहता हैँ 
ध्यान देकर सुनो | भश्रीरामचन्द्रजी ” भोगकों इच्छा 
सबका होती है| इसीका नाम बन्चन है। भोगोंकी वासना 
त्याग देनेका नाम मोक्ष है। ज्योंज्यों जीवका मोगकों 
अभिलाषा इोती हे त्यॉ-ही-त्यों बह नोचा द्ोता जाता है । 
भागकी वासना श्ान्त द्वोते ही जीव गरिद्ठ हो जाता है, 
उस समय उसकी आत्मानन्दकी प्रामि हंती है ! 

3७ --'३८ 
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'ज्ञानीकोग किसी फलकी इच्छा नहीं करते, इसी'िये 
भागोंकी त्याग करते ही उनकी विपयवासना आपसे आप 
दूर हो जाती है | जिस प्रकार सूर्योदय होनेसे अन्धकारका 
अभाव हा जाता है उसी प्रकार है श्रीरामचन्द्रजी ! आपको 
भोगकी इच्छा नहीं रही । अब तं। आप विश्राम चादते 
हैं । भगवान्‌ वश्ष्ठ जी रघुवंशकुलके गुरु और त्रिकालदर्शी 
तथा परम ज्ञानी हैं उनके उपदशसे आपको विश्राम 
मिल्गा । अब वे ही आपको उपदेश देंगे।” 

विश्वामित्रजीक आभादशस वरशिष्ठ औन महाराज दशरथक्ों 
माक्षमागंका उपदशश दिया, उसका सारांश यह हे-- 

“राजन ! यह सम्पूर्ण जगत्‌ संकल्पमात्र तथा बासनामय 
है! जसी दृढ़ वासना दोती है बसे ही रूप हमें मासते हैं । 
पुत्र-कलत्र, बन्धु-बान्धत्र इत्यादि जीवक पाप और पुण्यकी 
बासनाओंसे स्थित हुए हैं। बरान्तवर्म न कोई किसीका पुत्र 
है, न बन्धु हे न बान्धव | यह सब कल्यनामात्र हे | 

'सहस्त पुरुष यदि किसी एक पतिजत्नता स्त्रीको पत्ीरूपमें 
पाना चार्दे और उसके पानेकी भावनाकों हृद करें तो उन 
पुरुपोकी मावनाओंका दी उस ख्रीका रूप घरकर उन 
पुरुपकि सामने आना पड़ता हैं। और वे छोग उनको 
वही एक स्त्री समझ कर ग्रहण करते हैं | 

'जगतके सत्य भासनसे ही नाना थरकारकी भावनाएं दृढ़ 
हो गयी हैं । इसब्ये चित्तका वहाँस हटाकर और उसे 
ऊःतमुख करके आत्मभावना दृढ़ करनी चाहिल। आत्म- 
भावनाके दृढ़ होते ही अज्ञान नष्ट हं। जाता है। और आत्म- 
ज्ञानकी याप्ति दवाती है ! 

'दश्वर आत्मा तथा परमदेव हैं | विवेक उनका दूत है । 
बदोंका अध्ययन, प्रणयका जप, और चित्तकों एकाग्र 
करनेसे आत्मदेवक्री प्रसन्नता प्राम होती है ओर आत्मदेव- 
की प्रसन्ञता प्राप्त होते ही विवेकका उदय होता है। 
विवेक चित्तरूपी शत्रुको मारकर तथा वासनारूपी मछिनता 
दूर करके जीवको परमदेवक्रे पास ले जाता है और जीव 


'परमदेवके दर्शन पाकर परमानन्दकों प्रात होता है। 


'कामनारहित शुभकर्म करनेसे अन्तःकरणकी शुद्ध 
होती दे । केवल दान-तप, अत-तोर्थादिसेवनम करनेसे ही 
आत्मपदकी प्राप्ति नहों होतो । 

'आत्मभावना जाप्रत्‌ होते ही आत्मपदका अभ्यास 
करना चाहिये। इस प्रकार अभ्यास करते-करते जब 
आत्मभाबना दृढ़ हो जाती हे तब आत्मपदकी प्राति होती 
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है; जगतकी सत्यता नष्ट हो जाती है, और जीव निःशड्ड 


हो व्यवहार करता हुआ भी शान्त रहता है | 


“अदृज्लरका त्याग करों, तभों सबंत्यागी होओगे; 


इसीका नाम महात्याग है और यही वेदान्तका सार है । ' 
३८ )< »< 


“प्रिय राजकुमार ! जो कुछ मुझे कहना था सो कद्दा) 
यद सार-का-सार आत्मपद हे। आपने इस सर्वोत्तम 
अविनाशी प्रर्मपपदको पा लिया हे। अब आप निश्शडू 


हो विचर्यि ।! 


नै अविद्यया सत्युं तीत्यों विधया5सतमदनुते # | 








अभ्याकमगन् 


इसके अनन्तर वषश्छ्ठजीने महाराज दशरथसे आशा 
लेकर श्रीरामचन्द्रजी और लक्ष्मगजीको विश्वामित्रजीके 
साथ कर दिया और सभा विसजन की । 

प्रिय पाठकों ! केसा विचित्र उपदेश है। यही तो 
एक राजमार्ग हे जिसके द्वारा हम और आप आवागमनक्े 
चकरसे मुक्त द्वोकर परमपदकों प्रात कर सकते हैं । 

भगवान्‌ श्रीरामचन्द्रजी हमारा और आपका कस्याण 
करें | बस, अब बोलिये भगवान श्रीरामचन्द्रजीकी जय ! 
जय (| जय !!! । 


--+च*ः ह226४४-: 
प्राचीन अंद्वेतवादके साथ शइरके अद्वेतवादका सम्बन्ध 


अग्बक--महामहोपाध्याय पं० श्रीमोपीनाथजी कन्रिरा ज , एम ० 0० ) 


अद्वेतवाद भारतवषमें आति प्राचोनकालसे प्रचलित 
है | उपनियर्दोंमे यत्र तत्र अद्वेतपरक अ्रतियों देस्व पड़ती 
हूँ । मन्त्रसहिताओंमे अद्वेतमतप्रकाशनका अवसर न 
रहनेपर भी जहाँ-तहाँ प्रसंगतः उसका स्पष्ट आभास 
इृष्टिगाचर होता है | महाभारत आदि अग्रन्थोंम अन्यान्य 
मतेकि साथ अद्वतवादका भी परिचय मिलता है | प्राचीन 
वदान्तयूतकारोंमे कोई-काइ अद्वेतवादी थे. यद्द सबंत्र 
, प्रसिद्ध ही है । इसके अनन्तर बौद्धमतमे माध्यमिक तथा 
योगाचाग्गण अद्वेतवादी थे । इसी कारण बुद्धका एक नाम भी 
अद्ययवादी पड़ा था। वयाकरण; शाक्त, दावे, ये सभी 


अद्वेतवादका मानते थ। शासक पहले बेदान्तमें भी 
अद्ेतवाद अपरचित नहीं था । मण्डनमिश्रने ब्रह्ममिद्धिर्म 


अद्वेंतवादका दी समथन किया है। दिगम्बगचाय समन्त- 
भद्रने आमर्म'मांसा ( ब्लोक २४ )में अद्वतप्षका उल्टस्व 
किया ई-- 

अद्टतैक्वान्सपश्षेदप इृष्टो भेद्रों विरुदध्यत । 

कारकाणां क्रिययोश्व नक स्वस्मान प्रजायने ॥ 

समन्तमभद्र शड्स्‍रसे प्राचीन ४ | इससे प्रतोत होता है 
कि अद्वैतवाद उनसे ( शट्टरसे ) प्राचीन था, इसमें कोई सन्‍्देद 

नहीं दे | शान्तर्क्षतक तत््तसंग्रद ( ३२८-१२९ ) प्रार्चीन 

अद्वतमतका वणन आया हैं। कमलझीलने इन लोगोंका 
“अद्वतद्नावलम्बिनश्वीपनिषदिका:? कहकर उच्छेग्व किया 
है । शान्तरक्षितका वचन यद्द टै--- 

नित्यज्ञानविवर्तों&यं क्षितितेजोजलादिकम । 

आत्मा सदात्मकश्नेति सद्धिरस्तेउपपर पुनः ॥ 


आहालक्षणसंयुक्त न किलिदिहद विदधते । 
विज्ञानपरिणामोशज््य सस्मात सर्व: समीक्षले ४: 
कमलशीलने इन कारिकाओंकी व्याख्ब्या कग्ते हुए 


, कट्टा है कि क्षिति आदि प्रपश्नविजान प्रतिभासम्वरूप है । 


दास्तरक्षनके वचनम प्रतीत होता है कि उनके मनसे चियत 
और परिणाम- ये दोनों शब्द पर्यायवाची ईं; क्योंकि उन्होंने 
प्रथम इलाकम क्षिति आदिकों नित्यश्ञानका वित्रन कहकर 
दूसरे इललोकम उन्हें विशानपरिणाम कद्दा है। इस सतमे 
आत्मा निन्‍्यजानरूप है और क्षिति आदि जगत इसीका 
पर्णाम अथवा खिब हैं। भवभूति भी इस प्राचीन 
विवतवादकी जानते थे । उत्तररामचरितम उन्होने 
कहा द्ै-- 

ब्रह्मणीव विवर्तोनां क्‍्वापि प्रविक्ृय: कृत: | 

इस कचनसे ज्ञात होता ४ कि विवने अह्ममें लीन द्ोता 
है और ब्रह्मसे ही आविभूत होता है । उनकी दृष्टिमें बिवत 
ओर परिणाम एकाथक दं | 'एका रसः करण एज 
विवतमभेदात” इत्यादि ऋटाकसे भी सिद्ध होता है कि 
“विबत' शाब्दका नयीनवेदान्तसम्मत अर्थ उर्ले जान नहों या । 
कुमारिलमष्टन भी इठाकयातिक्स बदास्तकें अद्वतवादका 
उन्लेग्व किया है| योगवालिए-रामायणका रचनाकार परिशात 
नहीं है। यदि इसका रचनाकाल शड्बरसे पूर्व माना जाय 
( जमा कि डा« भीग्बनछाल आत्ेयने प्रतिपादन करनेका 


कैम कक. बीना 


# प्रशाकरमतिन शान्तिदेवकृत बोबिलर्याबतारकी स्वसचित 
पश्िकार्टी का्में ये श्लाक उद्धृत किये हैं। परन्तु उसमें कुछ पाठमेद दे । 


सकल नजनव्मनाकम+गलहओे. 


# धाचीन अद्धेशवादके साथ दाह्रके अद्वलेलवादका सम्बन्ध # 
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विशेषरूपसे प्रयक्ष किया है ) तो उसके अद्वितवादको भी 
प्राचीन अद्वैतवादका ही प्रकारभेद मानना होगा । 
परन्नु ये सब अद्वैतवाद एक ही प्रकारके नहीं हें । 
आध्यमिकोका झन्याद्रयवाद, योगाचार्रोका विशानादयवाद, 
शाक्तोंका शक्त्यद्यवाद, वेयाकरणोंका और मण्डनसम्मत 
भाचीन बेदान्तियोंका शब्दादयवाद--यद्यपि ये सब 
अद्वेतवाद ही हैं, तथापि इनमें परस्पर कुछ-न-कुछ 
व्रेशिश्च हैं । शड्डर तथा शड्गरके परमगुरु आचाज गौडपाद- 
द्वारा प्रचारित अद्वैत इन सब अद्वेतवादोंसे किसी-किसी अंझर्मे 
विलक्षण है | पूर्वाक्त मतोंमंसि किसी मतका प्रभाव दाइ्टर- 
मतपर पड़ा है या नहीं, यह कद्दना कठिन हे । परन्तु अन्य 
मनका प्रभाव माननपर भी यद्द अवश्य ही स्वीकार करना 
पड़गा कि शड़ग्मतका अन्य मतोकी अपेक्षा असाधारण 
विषय ६ | 
किसी-किसी पण्टिलनका विश्वास है कि शद्राचासने 
बोदमतका अनुसरण करते हुए ई बत्रोद्धमतका सखण्डन 
किया #-- 
मायाबादमसच्छासख्र प्रसक्त बोद्सेद उच। 
हत्थादि पौराणिक बचने इसो मतक परिषोपक हूं ! 
इन लोगोंका कद्दना है कि गौटपादकी कारिकाका पिशेष- 
रूथसे प्रयालो चने करनसे ज्ञात होता हे कि यथपदि यद्द ग्रन्थ 
बस्ततः औपनिपद ब्रह्मवाद स्थापन करनेके लिये ही प्रद्नत 
हुआ था। तथापि भाव तथा नापाममे यह आदिसे अन्ततक 
न्यमिक दश्शके प्रभावसे भरा पड़ा है। इस प्रन्थमें 
त्माके विप्रम अस्ति, नास्ति, अस्ति नास्ति, सनास्ति 
एम्ति, इन चार कोटियोंका उल्हेस्थ है-- 
अग्नि नास्पस्ति नाम्तीति नाम्ति नासस्‍तीति वा पुनः । 
चलस्थिरो भयाभा वे राज णोस्येष बालिश:ः ॥ 
कोटपश्चसक्न॒ एतास्तु ग्रहेयार्सा सदाहुतः ! 
भगवानाभिरस्पृष्टो येन दृष्टः से सर्वदका! 
इनका साथंश यह है कि आत्मा सत्‌; असत्‌, सदसदु- 
भयार्मक तथा सदसद्विलक्षण --इन चार कोियोमसे किसी 
भी कोटिसे स्पृष्ठ नही | इस प्रकार चतुप्कोटिबिनिमुक्त 
आत्माका जिन्होंने साक्षात्कार क्रिया दो; वही सबंदर्शी 
अथवा सवंज्ञ कहलाने योग्य हैं। गीडपादसे बहुत पहले 
नागाजुनने भी माध्यमिककारिकामें यदी बात कह्दी थी-- 
न सप्ासक्ष सदसभ्न चाप्यलुभयात्मकम्‌ । 


चतुष्कोटिविनिम्रेक्त तस्व॑ माध्यमिका विपुः ॥ 


नी ननाा 
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गौडपादकी उक्ति नागार्शुनके इस बचनकी प्रतिध्वनि-। 
मात्र है| नागाजुन और गौडपाद दोनों ही परमार्थतक्त्वको 
चत॒ष्कोटिविनिमुक्त कहते हैं । इसीका अनुसरण करते हुए 
भैषघकार श्रीहष॑ने भी कद्दा है-- 
साप्तु प्रयरुछति न पक्षयतुष्टये तां 
वह्लामशंसिनि न पद्मकोटिमात्रे । 


श्रद्धां दथे निषघराड विसतो मताना- 
मठ ततस्‍्व इव सस्यत्तरेडषि लोकः ॥ 
( नै० १३ । ३६ ) 


अद्े तिशिरोमणि खण्दनखण्ड्वायकार श्रीहषने अपने 
नेपधचरितमें ( २१ | ८८ ) बुद्धका मी विधूतकोटिचतुष्क 
तथा अद्वववादीरुपसे बणन किया ६#। इस वणनके 
अनुसार शून्यवादीका झून्य अथवा तत्व और आचार्य 
गोडपादका आत्मा प्रायः एक ही प्रकारका है। इन 
समालोचकॉका यह भी कथन है कि गोडपादका अजातवाद 
भी नागाजुनराचित माध्यमककारिकामूलक ही है। 
नागाजुनने कदा हे--- 

न स्वतो नापि परतों न द्वाभ्यां वाध्यहेतुतः। 

उत्पन्ता जातु विधन्ते भावाः क्चन केचन ॥ 

( मा० का० १।७ ) 

( देगिये--मध्यमकर्ञगान्त- प्रू० १२, छ9॥0६४९८७ 
हप्रपेत5९4 में #छ0ए5५5०४७ ?०घछ559 का संस्करण ) | 
गौर आदने अल्वत्द्मान्तिप्रकरणमे कहां है-- 

स्वतों था परता वापि न किड्धिदस्तु जाथते । 

सदसत्‌ सद्सद्वापि न किल्िद्वस्तु जायते ॥ 

माध्यमिक्मतम परमाथतक््व जसे मन, वाक्थ और 
प्रपशन्नंक अतीत है, शट्टरमत मी इस अंशम ठीक बेसा ही 
हूं | मब वस्तुओंका मायिकत्व और स्वाप्नत्व दोनों दर्शनोंमे 
ममानख्यसे माना गया हैं। सत्ताका पासमार्थिक तथा 
व्यायहारिकरूपसे विभाग जो शड्रूरदशनभ मिलता है, वह 
बोददरानक आधारपर ही प्रचलित हुआ श्रतोत द्वोता है ! 
बोडोका परमाथंसत्ता तथा व्यावहारिक सत्ता--इस प्रकार 
सत्ताभेद अति प्राचीन पालीसाहित्यमें ही मिल्ता है | यह 
भेद और किसी दद्शनमें नहीं है। इससे अतिरिक्त 
माण्डक्यकारिकामम ऐसे पारिभाषिक दाब्दौका प्रयोग मिलता 








एकितत्रतिरदयवादिन्न त्रयोपरिचितो वुद्धस्त्वम्‌ 
पाहि मां विधुतकोटिल तुष्कः पत्रबाणविजय प 2भिशः॥ 
( नैष॒च० च० १९। ८८ ) 
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खकम 


है जिनका उल्लेख केवल बौद्धदशनके प्रन्थोंमें ही है । इन्हीं 
सब विषयोंका सुश्मरूपसे प्यालोचन करके आधुनिक 
पण्डितोंने सिद्धान्त किया है कि शझ्डरदशंन बोद्ध झूत्यवादका 
ओऔपनिषद संस्करणमात्र है । 

पक्षान्तरमें किसी-किसीका यह मत है कि अति प्राचीन 
शिवादयवादका अवलम्बन करके शड़॒राचार्यने अपना मत 
स्थापन किया था । प्रसिद्धि हे कि उन्होंने खूतसंहिताका 
अठारह बार आलॉचन करके शारीसकभाष्यकी रचना 
को थीं--- 

तामशष्टादशधाछोच्य शइरः सूतसंदहिताम । 

चक्रे शारीरक॑भाष्य सबबवेदान्तनिर्णयम्‌ ॥ 

सूनसंदिता प्राचीन शिवादत-सम्पदायका प्रन्थ हे । 
इसके भाध्यकार माथबमन्त्री सुप्रसद्ध शोंडाचाय क्रियाश/नक 
पण्डतके शिप्य थे। शझ्टुरके दक्षिणामूतिस्तात्र और 
मुरेखवरकृत उसके बातिकक अबलोकनसे ज्ञात इंता हे कि 


# अविद्यया रृस्‍्युं तीर्व्या विधयाउस्तमचडुते # 
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शिवागमके साथ शब्बरका विशेष परिचय था; अतएब 
दाकुस्का अद्देतशिवागमके प्रभावसे प्रमाचित होना कोई 
आश्रयंजनक बात नहीं है # । 

इन सब अद्वेतसिद्वान्तोंका ज्ञान शद्भुरकों अवश्य था; 
और यह भी सम्मव हैं कि इनमेंसे किसी-किसीके सिद्धास्तका 
प्रभाव भी थोड़ा-बहुत उनपर पड़ा हो। किन्तु शह्वग्न 
इनमसे किसी मतका अवलम्बन करके अपने अद्वेतवादका 
प्रचार किया; यह मानना किसी प्रकार भी संगत नहीं हा 
सकता । शहूुरक सहृश मद्दाज्ञानी तथा महायोगी पुरुप 
एसा क्यों करने लगे ? देशश जिस समयके वातावरण 
जिस प्रकारक भावबोी तथा पारिसमापिक इहाब्दोंकी व्याप्त 
रहती है, उस समय बनाये गये ग्रन्थामे तथा चिन्ताशील 
( विचारशील ) ब्यक्तियोंक चित्तम उनका कुछ-न-कुछ 
प्रभाव पड़ता ही है | यह बह्तुतः ज्ञानपूपक आदान-प्रदान- 
व्यापार नहीं दे । 


के - -“7*ऑ्छ2७#६-- 
देक साधनामें वेदान्तका स्थान 


( लेबक---श्र मित्रसनजी) 


[का 


वेदका आरण्यक भाग उपनिषद्‌ ही है। बेदान्त 
अथोत्‌ वेदका अन्त, सार वा समाति उपनिषद्‌ ही है । 
अथात्‌ उपननपद्‌ ओर आग्प्यक आदि बेदके अन्तिम भाग 
हैं जिनमें आत्मा, परमात्मा, जंगत आदिके सम्ब-धम 
निरूपण किया गया हैं | यद ब्रह्मविद्या, अध्यान्मज्ञानकाएड 
वदान्त ही हैं । 

वेदके तीन काएड ईँ--कर्मकाग्ड, उपॉसनाकाण्ड 
और शानकाण्ड | इनके अनुमार साधनक भी तीन अड्ढ 
ई-_कम, उपासना और हान | कठापनिपद्भ य ही तीन 
साधन वेराग्य, अभ्यास और जश्ञानक नामसे कहें गये £ै । ये 
मोक्षके देनेवाले हैं | जिस तरह योगरसिद्धिक घारणा, ध्यान 
और समाधि तीन साथन हैं; उसी तरह भन्किकी सिद्धिक 
भी श्रवण, मनन और निदिध्यासन, तीन साधन हैं | इन 
सबका भी अन्त या फल एक मोक्षर्सिद्ध ही है । वेदास्त या 
क्रठापनिषद्का प्रथम साधन चेगग्य कर्मकाण्डकी ही ५र्णना 
हैं । कमकाण्ड क्‍या है! यज्ञ करना, दान देना और 
अध्ययन करना दत्यादि। इन बच्चोसे ही उपनिषद्‌का आरम्भ 


होता हैं। पलकी कामनास रहित यश बरास्य हैं ८; बाहर: 
दान क्या, आत्मदान दी चेगस्य है; ब्यांयहारिक विद्या 
परे आत्मविद् अशग्य ही हे ! इस प्रकार ये तीन प्रकारव, 
कम चराग्यरूप ही हैं। ऋठोपनपदम यद विषय इस प्रकार 
समझाया गया हैं कि याजश्रवाके पुत्रन॑ विश्वजित्‌ यज्ञ 
अपना सभा धन दे दिया । परन्तु एसा यज्ञ ओर दान 
उसने माक्षसाथनक लिये नहीं किया | इसा|ल्ये इस कमकः 
उसके पुत्र सचिकताने परायूष देखा और उसने प्रा्णो% 
हयन---आन्मदान देकर पिताका कद्याण करना चाड़ा | 
इस आग्ख्यायिकारम बमराजन नचिक्ताकों तीस बेर दिये £, 
जिनमे पहला वर कमसिद्धिरुप ही है । कर्मसद्धि यह है कि 
साधऊमें वैराग्यरूप कम हैं। और यद पराग्यरूप कर्म बी 
हैं जिसमे फलकी कामना ने हो । कम करना ते। कर्तव्य ओर 
बम है । बेंदिक यशादि सकाम कम स्वर्गके देनेवाले ई 
परन्तु बेदके अन्त--वेदान्तम वे दी कम परास्यरूप है । फिट 
प्रैदिक उपासना सुखरूप स्वर्गका दनेबाली है और वेदास्तक 
अभ्यास स्वर्गदायक है। यह सुख और स्वर्ग एक ही 
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! प्राचान अफ्ृंगनाद हूँ। 


# स्थ्या शानी ओर सख्या मऊ # 


बचा 5 #ा #$. नाक 


परन्तु खुख इच्छाके साथ दुःखरूप और स्वगं अम्यासक्रे 
साथ शानमिद्धिमें सिद्ध है। उससे आत्मशान, ब्रह्मज्ञान, 
सर्वस्वका ज्ञान दो जाता है। 


बैदिक ज्ञान कमंकाण्डकी पूर्ति है ओर बेदान्तका ज्ञान 
॥राग्यकी पूर्त है, मोक्षसिद्धि ह। इस प्रकार वेदास्तके 
साधन बरगग्य, अभ्यास और शान ही हैं । इन साधनोंकी 
पूर्ति महर्षि बाल्मीकिजी महाराजने की | अम्यासक द्देश्यसे 
उनका करमरूप जीवन-अराग्यको प्राप्त होना और फिर गहरे 
अभ्याससे उनके प्रृण ज्ञान या मोक्षसाथनमें परम सिद्ध इ।ना 
प्रसिद्ध दी है | ये तीनों साधन अपनी सत्तासे सा।घक्रकी 
आत्मसत्तामें सत्य हैं । आत्मज्ञानकी सिद्धिमें बराग्य और 
अम्यास भी साथ ही हैं। आत्मसनाके अभावमे थे कहाँ 
साय | बहिक लगग्य दी बोौज और अभ्यास उसका पालन- 
पाएण और वृद्ध करनवादा तथा फदन फूलनम सद्दायक दे 
ये ज्ञान उसकी पूर्ति और उपकारका फैंटाब है।इस तरह 
तीनों ही सत्ताएं साथ-साथ रहती हैँ | सराग्य अम्यासमें 
भर अभ्यास ज्ञानम समाया हें ! 

दर्पि शीपनश्ञल्िजीके वोगदशशंनमे सूत्र हें - 
अभ्यासचैराग्याभ्यां नश्ञिरोधः । (१। *२) 
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आती जी जी न्‍ बज मम १ मे भरी चही 


अथौत्‌ “अभ्यास और वेराग्यसे वृत्तियोंका निरोध होता 
है |? इसमें भो यही सिद्धान्त हे कि अभ्यासका आरम्भ 
बशग्यमें होता है और फिर वह तीज हो जाता है। मुख्य 
तो अभ्यास ही ६-- 
करत करत अभ्यासके, जडमीत ईत सुजान 
रसरी आदत जात तें, सिरूपर होत निसान ॥ 
मानों यह अभ्यास ही ज्ञानकी सिद्धि है। इसमें बेराग्य 
होना आवश्यक है, फिर ब्रह्मजशञानकी प्राति हाती ही है | 
सांख्यददानर इसी वराग्य ऑर अभ्यासकों पुरुषार्थ 
कहां है | पहल्ठा ही सूत्र है-- 
जय अजिविधदु:खात्यन्तनिजृत्तिरस्यन्तपुरुषार्थ: । 
अथांत्‌ त्रिविध दुःखोंकी अत्यन्त नि्त्ति ही अत्यन्त 
पुरुपः्थ है। यह अत्यन्त पुरुषाथ धराम्यसहित अभ्यास ही 
हैँ जिसमें केवछ एक करना ही करना है; अपना जीवन 
और कर्म एक हा गया है; जिसमें लशमात्र भी कोई कामना 
या फलकी इच्छा नहीं दे | यही वदान्तका सिद्ध साधन, 
ब्रह्म बद्याकी पूणता है | ऐसे कममें छण जाना, ऐसे चिपदे 
गहना कि अपना सम्पूण जीवन ही अर्पित हो जाय; यह्द 
गहरी सिद्धि पभु अपने-आप ही पृण कर रहे हैं ! 


"व्रडिसे 


सचा ज्ञानी ओर सच्चा भक्त 


 लैब॥--महात्मा श्री+लकरामजी विन्गयक ) 


( है ) 

सीपीमुख पर्याप्त है, स्वातदुँद इक पथ । 

अजन- भर गमका, मंतजनन . पाथय ॥ 
पदावा माधव समयमे रामशास्रीजी एक 
दाने पुरुष हा गये हैँ। श्रीरामशासत्री इतने पवित्र 
आर पर्मात्मा न्यायाधीदा थे कि उनका चरित्र 
सदी आदरणीय समझा जाता था! विद्यापतः 
अपन नगित्रके प्रत्यक्ष उदाहरणसे उन्होंने अपने दक्ष 
बासियांका बड़ा उपकार किया। उनके जीवनकाल्मे ही 
उनका रायका सब लेगा बड़ा आदर करते ओर वह पृष्ट समझी 
जाती थो। उनके समयकों पंचायतोंक फैसले, जिनमे 
छोगीपर डि्रयोँ भी दी जाती थी, आज भी प्रमाण मान 
जाते हैं। लोकसेवाके लिये उनके उज्ज्वल चरित्र और 
अथक परिश्रमक पुनीत प्रभावने सब श्रेणियों के लोगोंकी दशा 
मुघारनमें जादुका-सा काम किया था। बचढ्ले-से बड़े आदमियोंके 
लिये उनका जीवन एक नमूना था। अपराध या भूल 


करनेवाले बड़े-बड़े आदमी भी रामशा्/्त्रीके नामसे 
भयभीत दो जाते थे। यद्यपि बढ़ेबड़ें पदाधिकारी तथा 
भनवानाोने उन्हें हशबत आदिका ल्लोम दिखाया; परन्तु वे 
अपने चर्त्रसे कमो नहीं गिरि, और एक बार लोभ देने- 
याट्कों दुबारा उनके पास जाकर लोभ देनेकीौ आतका 
जिक्रतक करनेका साहस न हुआ | न कभी किसीने उनकी 
इमानदारके विरुद्ध आवाज 5ठायों। उनका रहन-सहन 
अव्यश्िक सादा था। उनका यह नियम था कि वे अपने 
घरम एक दिनस आधकके लिये खानकोा नहीं रजते थे | 
वे इतने घर्मात्मा और न्यायप्रिय थे कि जब रघुनाथरावने, 
मापतवावयक॑ भाई ओर उत्तराधिकारी पेछशवा 
नारायणराबकी हत्याम॑ भाग लेनेके अपराधका 
प्रायश्रतः राम्शा्त्रीसे पूछ, तो उन्होंने बड़ी 
निर्भकतासे कहा कि “इस पापका प्रायश्रित्त तो तुम अपने 
प्राण देकर ही कर सकते हो; क्योंकि अपने भावी जीवनमें 
यह पाप तुमसे और तरद्द नहीं घोया जा सकता ओर 


द१छ 








इसी कारण न तुम ओर न तुम्हारा राज्य दी अब फूले- 
फलेगा । रही भेरी बात, सो मैं अपने लिये तो यदहाँतक कद्द 
देता हूँ कि जबतक द्ासनकी बागडोंर तुम्दारे हाथमें हे, 
तबतक में न॒ तो तुम्हारी नौकरी स्वीकार करूँगा और न 
पूनामें पेर डी रक्‍खूं गा [७ अपनी इस बातपर वे अन्त- 
तक कायम रहे और वाई के प्रासके एक गाँव अपने 
जीवनके शेष दिन उन्होंने एकान्तवासमें बिता दिये | 


उन्हीं दिनोमें, जब शाम्जीजी ऐंक्रान्तिक भजनमें 
संल्म थे, तिलहरनरेशन अपना मन्त्री एक खरीतेके 
साथ भेजा | शास्त्रीजीकों उनसे मिलनेका अवकाश नहीं | 
मन्त्री महादय उसी गाँव टिक गये । प्रतिदिन हाजिरी 
दते थे; किन्तु सेंट नहीं हो पाती थी। श्तनेम॑ राजपरिवार 
दल्बलके सहित वहाँ पहुँच गया। तम्बूमें डेरा पड़ा | 
२८ मांच सन्‌ १७५८७ को सन्ध्या समय द्यास्त्री जीको समाधि 
भंग हुई और उनके बड़े-बड़े नेत्र खुल गये, कामल 
कमलक सटह्ृश विकसित हा गये |) इसकी सूचना यहाँ तरत 
फैल गयी। दर्शन छिये लोग टूट पढ़े | सबक लिये 
झरोखा-दशन खुला था। तिलहर-राजपरिवार भी यथा- 
समय झराखा-दशशन कर गया। परन्नु उसकी इच्छा थीं 
दास्तीजीसे मिलकर अपना दुखड़ा रॉनकी | संयागवज्ञात्‌ 
अवत्तर मिल गया | मन्त्रीन खरीता खोलकर आर उसे 
पदकर सुनाया । उसमे लिस्या था--(न मालूम, किस 
कमंविपाकके कारण युवराज इन्द्रदमनकों गछितकुष्ठ हो 
गया है और युवराज्ञी पक्चाघातसे छुज हो गयी £ | 
कृपापूवक इसपर विचार कीजिये और बताइये कि क्रिस 
पापक्रे कारण ऐसा हुआ और उसका प्रार्याश्रत्त क्या दे ! 
किस उपायसे ये कठिन रोग दूर हैं। सकते हैं ? चिकरन्सकों- 
ने जवाब दे दिया हैं। वे कट्टतें हैं कि पू्रजन्माजित 
पापका ध्रायश्वित्त हुए बिना ओपधि काम नहीं करेंगी |! 
अनन्तर दीवानजीने कद्ढा--'इस खरीतेकी लेकर भाये 
मुझे बहुत दिन हं। गये । इसके पहले इसे निवेदन करनेका 
अवसर ही नहीं मिला । इस बीचमें यह विचार करके कि 
आप-जैसे पत्रित्रात्माक द्नसे ही पाप कट जायगा, 
राजपरित्रार भी यहाँ आ गया है; उसे कतार्थ कीजिये | 


शा्त्रीजीन सब सुनकर इतना ही कहा--'मैं कोई 
सिद्ध पुरुष नहीं हूं। आपदीकी तरह जन्मभर मन्त्रीका 
काम करता रहा हु। इस जुद्धावस्थामं अवकाश लेकर 
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भगवद्धजनमें कालक्षेप कर रहा हूँ | मुझे तो केवल भीराम- 
का भरोसा है । मेरे परमार्थथथक्ा यही पाथेय है; 
और कुछ में नहीं जानता-मानता । किन्तु महाराजदेवने 
जब आपग्रहपूषंक आपकों और समस्त राजपरिवारक! 
यहाँ भेजा हैँ तब मेरा कर्तव्य है कि मुझसे जे। कुछ हो 
सके उनकी भलाईके लिये यक्ष करूँ। में इसपर विचार 
करूगा और कल आपसे निवेदन कढरूँगा। राजपरिवारत 
भी कल ही मिर्धेंगा ।* 


दूसरे दिन झाख्त्रोंजी राजपरिवारसे मिस्टे) दुःग्वित जनो- 
को सान्त्वना दो। और कह्ा--भमेरे विचारसे तो का: 
सथ्या ज्ञानी ही पुराकृत कर्मोका रदस्वोद्घाटन कर सकत! 
हैं! ओर भगवतक़ों तत्वतः जाननबाला कोई सथ्या भक हा 
राजकुमार और युवराहकों इस कॉटिन गेगसे मुक्त कर सकत! 
ऐै। ये दानों बातें मेरी सामथ्य के बाद्दर हैं। हाँ; उप 
बता सकता हूं । बह यही कि साधुसेवाबत धारण किया 
जाय | यहाँ सदाअत जारी का दिया जाब | साधु-संस्पासी 
जे कार आबे उसको सेवा हा | वर्ष भग्का अनुष्ठन हो 
जैसे सब प्रकारके पक्षियोंको दाना चुगाते रइनम (कर्सी दि 
हंस भो मानसगंवरसे आ हाँ जाता हैं, उसी तनद् भाश 
है कि एक दिन का सश्ा शानी एवं सच्चा भक्त भी अबध्य 
यहाँ प्घार कर हम कूलाथ करा । 


महाराजदेव तितहरन साधुसेयाबद लेना सदृष स्वीछ४ 
किया | शाम्प्रीजीहीक प्रबन्ध और देख-रेसमे, उन्हींव 
आदशपयर ट्सकी सुन्दर व्यवत्या 6६ । उसके पॉच लिवर 
थ--( १) जितने दिनोतक जा भाधु रहना चाहें रह 
सकता है। उसकी एकरस सेवा हाती रहेगी । ( २ ) प्रस्थे+ 
सम्बदायके साधु बिना किर्सा भेदभावके समानरूपसे पू(तर 
और सम्मानित होंगे। (३) सबसे एक ही जिश्शामः 
युवराजन्युयराशीक आरोगया्थ आशीर्वाद क लिये की जावरी 
(४) सेवाश्रससे जाते समय साधुओका पाथेव भी दिय 
जायगा | (५) उनकी चरणरज और चरणामृत भाव। 
साथ सुरक्षित रक्त जायंगे और यथावसर उनमे 
लाभ उठाया जायगा। इन्दीं नियमोपर सेवाश्रम 3“ 
गांवमे सश्ालित हुआ | वधनरका संकल्प था। < 
अरवरधिम कारों खूँटके प्रसेद्ध और अप्रतिद्ध मद्दात्म 
आते गये, उनकी सेवा हुई। उनके आह्षीव चने प्रात 
किये गये। भारतब्रषमरमें इसक्री झ्याति दो गयो थीं 
शाजोजी केय्े व्यवस्थापक ही नहीं ये, स्वयं अपर 


#% श्वच्या शामी और सच्या भक्त # 
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दारीरसे सब प्रकारकी सेवा करनेवाले थे। यहाँकी साधु- 
सेवा जगत्प्रसिद्ध हो गयी । 
(२) 
जेवन बिबिध जंवाइ, चाइ-चाह पम साधुके ६ 
सब करत सहाई, प्रतिदिन नद-नद असे ॥ 

सीतापति-सबक-सबकाई ५ कामचेनु सत सरॉरिस सुदाई ॥ 

अनुष्ठ|।नकी समाप्तिके दिन निकट आ गये, परन्तु 
*अमीतक रोगियोंके रोगकी. दशा ज्योंकी-त्यों हैं।नत। 
किसी सच्चे शानीने रोगका मुल कारण बताया और न किसी 
सबने मनने अपने प्रमावसे आरोग्यता ही प्रदान को । 
शास्त्री जीने कुछ उटा नहीं ग्क्‍खा | प्रतिदिन प्रत्येक साधुके 
पास जाकर सत्मंग करना ही उनका नित्यनियम था। उस 
सत्संग्में वे करवंदके अन्तिम युगलमन्त्रोंकी अवध्य 
विचाराथ उपस्थित करते थे | क्योंकि उनका विश्वास था 
कि जा शानी उनके तात्पथकों बता सकेगा वही “गहरा करण! 
राति:' को भी समझ सकरा । वही टीक-टीक बता सकेगा 
कि किस मन्द करम्ंका यह दुष्युरिणाम ६€। परन्तु इतने 
दिन बीत गये, कितने ही बेदिक विद्वान संन्यासों आये और 
गये, किसीने भी उन अन्त्रोंकी व्याग्ल्या नही की । अस्तु, 
शास्त्री जी एक प्रकारसे निराश ट्वो गये । वे अपन एकास्त- 
चिस्तनमें बैठे हुए भगवान श्रीरामसे प्रार्थना करने लगे-- 
'प्रभा ! क्या अब प्रश्यीपर सच्चे शानिर्योकरा सचमुच अभाव 
है| गया ! एसा तो नहीं हाना चाहिये। क्या वास्तवर्मे 
यदिक शानका लाप हो गया ? कैसे-केसे महात्मा हिमालयकी 
गुफाओमे, गिरनारकी टेकरियोसि, श्रीवेक्षट्ेश जीक घौगदरेस 
यश पधारे; परन्तु किसीन भी उन मन्‍्त्रोंका रहस्थ नहीं 
बताया | बे मन्त्र उनके लिये बसे ही दुजंय एबं दुरूद्ध रहे 
जस पिनाक मिथिलामें समुपस्थित राज़ाओंके लिये दुदम- 
नीय रहा । दयासिन्धा ! सुझ्पर दया कीजिये; नहीं तो बड़ी 
अपकी ति होगी । रू।गोका विश्वास धर्म-कर्मसे उठ जायगा। 
आपकी ब्रधी हुई मर्यादा नष्ट है। जायगी ।' 

इस प्रकार चिन्तन करते करते उसी चिन्ताम शझास््रीजी 
सो गये। उन्होंने स्वप्नमें देग्बा कि सरोवरमें एक कमल खिल्दा 
हुआ हैं ओर उसकी पंलड़ियोपर एक मुनि बेठा हुआ हैं । 
गोमुस्ीमे दाथ डाले कुछ जप रहा है। जपकी ध्यनि सुनाया 
पड़ती थो| बह ध्वनि उस वबातावरणमें गूं जने लगी ओर 
चारों ओरसे वह स्पष्ट रूपसे सुनायी पड़ने लगी। यहाँतक 
कि झाख्त्री जीके ट्वृदयमें, कण्ठमे और जीममें भी वह प्रविष् 
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हो गयी ओर वह भो उसे इस प्रकार क्रमठा: उच्चारण 
करने लगे--- 

संगब्छच्ण॑ संददघ्च यो सनांसि जानताम | 

देखा भार यथा पूर्व संजानान उपाससे 0 

समानी व आकूति: समाना दृदयानि यः । 

समानमस्तु वो मनो यथा वः सुसह्टासति # 

उच्चारण करते-करते बद्द उतप्ती ध्चनिके साथ मुनिकी* 
सन्नधिम प्राप्त दोकर, अपना अस्तित्व मिटाकर) 
उन्हींमें प्रवष्ट होकर एकमन, एकटद्ददय एवं एकाकार 
हो गये । 

दिया हमन जे। अपनी खुदीका मिटा, 

बह ऊे। एगद था बीचम अब न रह! ६ 
गहा परदेंमें अब न बह परदानज्ञी 
कोई दूमरा उसके सिद्रा न रह! ॥ 

प्रातःकाल देखा गया कि भजन-गुफामें शातस्त्रीजीका 
दररीर निर्जीब पड़ा हुआ है। समाचार फैठते ही कुहदरम 
मच गया। सब छाग दौड़ पड़े | “बड़ा अनर्थ शैचाया! 
की आवाज्ञ चारों ओरसे आने लगी | उसी समय सबफो 
आश्रयमें डालते हुए एक तेजस्वी महात्मा वहाँ आ गये | 
व बड़ ही रूपवान थे । बड़ी-बढड़ी आँखें थीं। जयमालिका 
वक्ष-्थल्पर झूम रही थी | उनके आते ही शान्ति स्थापित 
हैं; गयी | सबकी दृष्टे उन्हींकी ओर आकर्षित हो गयी | 

वे शाम्त्रीजीके मस्तकका स्पश करके कुछ मन्त्र पढ़ने 
लगे. मालिका उनके सिरपर रख दी । वे तुरत जी उठे । 
चरणोपर पड्टे | ये वद्दी मद्दात्मा थे; जिनको शास्त्री जीने 
स्वप्ममें देखा था | 

हाट हाट हीरा नहीं, घर-घर राजा नॉरह। 
“जत॒रभज' बिरही रामके कोऊ एक जगमाहिं ७ 

महात्मा-' शास्त्री ज्षी ! कया आप युगल्मन्त्रॉफ़ा अर्थ 
जानना चाहते हैं!” 

शार्रीजी-'हाँ, भगवन ! ऐसी ही इच्छा है। अथ भी 
बताइये और संकेत मी समझाइये ।! 

मद्ात्मा-'अच्छा, सुनिये । मन्त्रार्थ - तुम सब मित्र- 
भावसे रहो। परस्परका विरंधमाव छं.ड़ों। एक मन 
होकर भाषग़ करो | निज-निज मनाइत्तिकी गतिविधि एक 
ही ओरको रहने दा ! जिस प्रकार अनादि देवता एकमतसे 
अपना-अपना दृविभांग ग्रहण करते हैं, उसी प्रकार तुम भी 
मत-मतान्तरके वेमनस्थकों व्यागकर इष्टफलको प्राप्तकी 


दर 


च्ख 
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ओर ध्यान रक्‍्खो । अपना निश्चय एक रहने दों। अन्तः- 
करणोंको एक रूपका बनाओ । तुम्हारे मन समान हों | 
तुम्दारे हृदय एक-से हों, सर्वत्र समानता रहे ।? मन्त्रार्थका 
संकेत तो समाजधारणरूपी सामान्य ध्की ओर है ओर 
स्पष्टाथंका संकेत पश्वक्लेशकी निवृत्तिकी ओर है। 
व्यंग्यारथथा संकेत व्यष्टिसे निकलकर समष्टिमं समाकर 
आत्मेकदृष्टिसे भगवद्धजनकी ओर है ।* 


शास्त्रीजी मन्त्रार्थ और भावार्थ सुनकर कृताथ हो गये । 
अनस्तर उन्होंने राजकुमारके रोगका इत्तान्त तथा संवत्सर- 
व्यापी साधुसेवाकी चर्चा करते हुए प्रारब्धभोगका कारण 
पूछा | मुनिने कह्ा--“चलो, रंमीके पास चलें; उन्हींके 
सामने कहगे |” 

अख्तु, राजपरिवारमं मुनिरसाजके परधारनकों व्यवस्था 
हुईं | युवराज एवं युवराशीकी दयनीय दशा देखकर 
मुनिराजका हृदय करुणरससे भर गया। व बोले-- पाप 
करते हुए, दूमरेको सताते हुए, यदि मनुष्य उसके 
परिणामकों सो ३) तो उससे बहुत कुछ बच सकता हैं; परन्तु 
उस समय उसकी बुद्धपर ऐसा आवरण पड़ जाता है कि 
बह विवेकशून्य होकर जो जीमे आता हैं कर बठता दें | 
पूवजन्ममें अहोबलमें एक लक्षाध्िपात श्रेष्ठी थ। बड़े शिव- 
भक्त ओर बड़े दानी। गरबेंके लिये उनका सत्र सदा 
खुला ग्हता था | सभी तीथॉ्म धर्मादाव स्थापित था। 
उसी पुण्यके प्रभावसे सेठजीका जन्म राजकुलमे हुआ दूँ ! 
परन्तु युवावम्थाके मदसे उन्मादिन द्ोकर उन्होंने अपनी 
दी अनुजवधूफ साथ रत की | यह बात उनकी अपनी 
खीसे नहीं देस्वी गयी। परमें कलद उत्पन्न हुआ। अनुज- 
वधून मेठके सहयोगसे उनकी धमंपत्नीकी खूब पीणा और 
उस बेच्छूरीकों, उसके आठटठो अंग ग्स्सीसे कसकर, बोध; 
उसके नुखर्मे कपड़ा ठूसकर, बेरीमसे क्रमकर कूपमें डाल 
दिया | इसो दुष्कृतिका यह दुष्परिणाम है | सेट राजकुमार 
है, अनुजवधूसे रति करनेके कारण कुष्नरोगसे पीड़ित है और 
युवराज्ञी वद्दी उसकी अनुजवध है, जिसने अपनी जेठानीकी 
दुग।त की थीं।! इतना कहकर मुनिगजने अपनी जप- 
मालिका उन दानोंके सिरपर फेर दी । उन दोनोंका म्वतः 
पू्वजन्मकी स्मृत्रि हो गयी। वे चिलह्छा उठे 'महाराज ! 
हम बड़े पापी हैं, वही हैँ जो आपने कहा और 
अपनी करनीका फल भोग रहे हैँ | ऐसे और भी 
बहुत पाप हैँ जो आँखोंके सामने नाच रहे हैं। 
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उन सबका भंडाफोड़ मत कीजिये ।” समुपस्थित लोग 
सब जृत्तान्त सुनकर और उनकी कदुण दशा देखकर 
रो पड़े | मुनिराजसे पातकइरणके लिये प्रार्थना करने लगे । 
कोमलद्वदय शास्त्रीजीने आँखोंमें आय भरकर कहा-- , 
'दयानिधे ! राज-कुमार-दम्पती'* *** ** * “दया करके इनका 
कष्ट छुड़ाइये ।' तब मुनिराजने कदहदा--यद्ट मेरी सामध्यसे 
बाहर है। यह तो किसी भक्तकी हृपासे ही साध्य है, नहीं 
तो प्रारब्ध कमंक्री गतिकों भगवान्‌ भी नहीं फेर सकते ।« 
चूंकि भगवान्‌ भक्तोंके पराधीन हैं, इसलिये भक्तके इच्छा- 
नुसार विवश होकर आगने नियमोंकों बदल दते हैं | अस्तु, 
अब किसी सच्चे भक्तकी आवश्यकता है । सो, इस प्रकारके 
मक्त आप ह्वोर्गोकी सुझ्भ दे | इसी गाँव एक सच भक्त 
रहते हैं। यदि ये कृपा करके यद्दों पधारें ओर उनका चरण- 
तीर्थ उतारा जाय और इन रोगियोंकी पिलाया जाय तो तुरुत 
इनका कल्याण हो जाय । वे गॉवके पःश्चम एक बर्ग नेम ग्हत 
£। धेनु चराते है और समयपर घर जाकर भोजन कर 
आते हूँ । ऊपरी दृष्टि तो सांसारिक वस्तुओऑपर अयश्य पड़ 
जाती है, परन्तु उनका दंदय प्रियतम प्रभुका ही सिंहासन 
बना रहता है। उन्होंने सांसारिक इच्छाओं और बासनाओं- 
से अपनी दृष्टि फेर छो है और सवताभावयम भगवस्मेवामे 
ही कमर कसे हुए. तैयार रहते हूं | प्यारेकी सेबामें जान 
लड़ा देना ही भक्तका स्वमात्र है। यदि वे कुछ बालते ई 
तो उसी प्यांग्से बात-चीत करते हूँ ओर बद कुछ चादते 
हूँ तो उसीसे चाहते हैं। उनका अखण्ड भजन कभी भद्ठ 
नहीं द्वाता । 
जगतमें उनहींका है शंग। जिनके नियम अलग | 
कंकाहटी घरती ऋद्दि दुःख नहिं, सुख नें पाय परंग । 
भक्त प्रेम बस निर्सेदिन सियबर बिहरत तिनके मेग॥ 


उनका नाम कासी कहार है। थे महात्मा कबीरदासजे- 
की शिध्य-पर म्परामें है । आशा है कि इतना परिचय देनपर 
उन महानुभावकों आब छाग समझ गये होंगे । 

शाम्त्रीजीने आश्रयत्नकित परोकर ऋष्टा---“मैं इस गाँवम 
ऐका/न्तक भावसे ही रहता हूँ, इसलिये किसीकों जानता 
नहीं हूँ । हाँ, उन्हें और लोग जानते दोगे |? समुपस्थित 
एक व्यक्तिने कह्दा--'मैं उन्हें अच्छी तरह जानता हूँ और 
उन्हें अभी बुठा लाता हूँ ।! यह कहकर वह उन्हें बुलाने 
चला गया। वहीँ पहुँचकर उसने उनसे कहा--“भक्तजी: 
गॉंबमें एक अद्भुत मद्ात्मा आये हुए हैं। सश्ले शानी दें | 


# सच्छा शानी और सचू्जा भसरकत # 


(यम अर महर पृकन रन की न कर यम दालरी पक पा भेज मी पर पक भर पे चिट? चेक न पिककटी यीकर फिर अअवियनी को अी १३४२२२०.३ राम २.2८ चा 2" कमी. 





धयनयान॥#न अत 9 । 








मानने फरार. 


पूर्व जन्मके सब पाप-पुण्य बता देते हैँ | तुरत चछकर दर्शन 
कर लीजिये, नहीं तो उनके चले जानेपर पछताना पड़ेगा । 
सरलस्वभाव मक्तजी उस व्यक्तिके साथ ब्रिना किसी ननु 
न चके चले आये। दूग्पर खड़े ईं,कर मक्तजीने मुनिराजके 
दिव्य दर्शनसे कृतार्थ होकर सजल न्नेसि भव्यमूतिका देखते 
हुए दण्डवत्‌ प्रध्यीपर लोट गये । उस व्यक्तिने उसी समय 
भीतर जाकर कटद्ठा--“भगवन्‌ ! भक्तजी आ गये और 
आपको साष्टाकह्न प्रणाम कर रहें हैं।! इस बातकों सुनते ही 
मद्दामु न दोड़ पड़े | भक्तजोकों उठाकर हृद यसे छगा जिया | 
परमनिधि पाकर अपनेका कृताथ समझा | और भक्तजी-- 





दैन्यभाग्से कमत ज्यों झाकि-झुकि परंठड अमेग १ 
दजी-फएनी है सगे ऊफाजस आठो अग ५ 


अनन्तर मुनिगज उन्हें बाँह पकड़कर भीतर ले गये 
और अपने समान झञासनपर उन्हें बैठाना चाहा; परन्तु 
नक्तजीने गे दिया | इस रुछाइमें न जाने क्‍या जादू भरा 
हुआ था कि समुपम्थित सब-के-सब रोने लगे | क्‍या युवराज- 
युवराशी, क्या प्रकाएद परण्डित शास्ज्रीजी और मुनिरज 
और क्या साधारण भार्मीण जनता--खसबकी आस्वॉसे झरने 
बह चने और ऐसी बाद आयी कि सबके द्वदय छावित हो 
४धये। दिचकियाँ बेच गयीं। बढाँ काई उन्हें चुप्र करानेवरान्श 
नी नहीं था । जो ग्रामवासी वहाँ आ जाता था उसको भी 
वह्दी दह्शा हाती थी। अपूर्व ककणा जनक दृश्य था। घंटों एक- 
सी अनस्षा रही ! जान पड़ता था कि उस रुदनम कोई ऐसा 
दिव्य रस व्यामत था कि उसके नये सबका अन्तरात्मा 
डालायित थी. उस अमृतसे सबके स्वाद और तोषकी प्रात 
है। सकती थी और उस मानस-सरोवरके जलसे सबक केल्मप 


६१७ 





घुल सकते थे | तभी तो सबकी एक-सी दक्षा थी। कबीर- 
जीकी बानी--“जो पाया सो रोइ” भी चरितार्थ हुई । रोते- 
रोते, आय बहाते-बद्याते युवराज और युवराशी चंगे हो 
गये । दोनोंके रोग दूर हो गये और, हम,समझते हैं, समी 
समुपस्थित रोनेबालोंकी आधि-व्याधि दूर हो गयी होगी; 
क्योंकि निरामय तो क्रिसोका शरीर नहीं कद्दा जा सकता । 
स्फूर्ति आते हो युवराज्ञी सेजमे उतरकर; चंगी होकर, 
भक्तजीके चरणोंमें लिपट गयी ओर अंसुओंसे उन चारु 
चरणोंकों घोने लगी । तब भक्तजीकी रुलाई बन्द हुए ओर 
वे उठकर भागे। भागते-मागते अपने बगीचेमें पहुंच 
गयें। अब सब छोग थीरे-र्धीरे करुणासरित॒कों पार करके 
क्रिनारेपर पहुंचकर सॉस लेने लगे | होश दोते ही मुनिराज- 
जी भी स्िसक गयें। किसीकों पता नहीं चला | सच्ने 
ज्ञानी बनकर आये थे और सच्चे मक्त बनकर गये । 

शाम्त्री औके हृदयपर ते। इस घटनाका गहरा प्रभाव 
पड़ा | शामख्रचिन्तन और तह्मविचारमें जों कपटका झीनपट 
पड़ा हुआ था, वह बैगग्यकी अभ्रिमें भस्म हो गया । अब 
उनके दृदयमे विरहकी चोट लगी | किसी तरह कलेजा 
थामकर उन्होंने संबस्सरी साधुसेवान्यश समाप्त करके 
राजपरिवारसमेत सबको बिदा क्िया। आप भी नीलाचल- 
को चल दिये । 
माह कमान-सँघान स॒ुठान जे नारि-बिलोकनि बान ते बाँच ९ 
क्रोध इसान गुमान-अंबा घट त्यों जहिके मन आँच न आँचे 
कोम सब नट्के बस द्वै कषि उ्यो जगमें बहु नाच न नाचे १ 
नीके हं साधु संबे तुकसी, प्‌ तई रघुबीरके सेवक साँचे ७ 

कामी आग अकासमें झरि झरि परें अँगार । 
संत न होते जगतमें जरि जात्यो संसार १ 


-#अ्टम26272:%:0-- 


अविद्याम बतनेबराडें, अपनेका धीर पगण्डित माननेवाले- कुटल गति चाहनेवाले मूढ़ अनर्थको प्राम हेंते हैं, जैसे 


अन्धेके साथ जानेसे अस्वा अनर्थकों प्राम होता हैं । 


( कठडं० १।२। ५) 





गंजीफा ओर भूलभुलेयों 
( लेखक-श्रीविन्दुज अक्षयचारी ) 
परमहंस क्रीरामसद्दायजी ४० १७३१-खलि० १७८८ 


वेदान्ताइके पाठकोंके मनोरञ्ञमाथ यहाँ में एक 
उपयुक्त सामग्री उपस्थित करता हूँ | यदि वे इस गंजीफ़ेकऊे 
खेलको देख लेंगे और इस भ्ूलभुलेयाम थोड़ी देरके लिये 
घृम लेंगे तो आद्या है कि गम्भीर निबन्धोंके परिशीलनसे 
परिभ्रान्त हुआ उनका मस्तिष्क फिर हरा-भश और ताज़ा 
हो जायगा | पहले में उसके रचयिताका थोंड्ा परिचय 
द देना यहाँ आवश्यक समझता हूँ । 

परमहंस श्रीरामसद्दायजी अथवा रामसहायदासजी श्री- 
अयोध्याजीमें एक अच्छे संत हं। गये हैं | वे एक पहेंवे हुए 
फ्रकीर थे ओर अल्मस्त दिगम्बर रहते थे। पूवाधमर्म व छूज- 
नऊके नवाब मुबारक अली शझाहके, जिसे सआदत्खों भी कट्द ते 
हैं, कापमन्त्री थे। जब अ्क्मानन्दका ऐसा प्रवाह उमड़ा, 
जो नहीं झुक सकता था, तब बह उन्हें अपने परस्माशयमम 
बा ले गया--एकाएक वे सम्पूर्ण एऐशयकरा वृगवन्‌ त्याग- 
कर श्रीअयोध्याजी चढे आये और यहीं रह गये 
रमानिकास राम-अनुरगी | तजत बमन जिम जन बढ़भार्मी ॥ 

नवांब मुबारक अली शाह उनमें पहलेहीसे बड़ी श्रद्धा 
रखता था | उसने बहुत चाहा कि बढ़ उनकी कुछ 'सेवा- 
सहायता करे और वे कभी-कभी छखनऊ आकर उसे अपन 
दशनेसे कृतार्थ कर दिया करें । पर एक बार आल्यन ताइकर 
निकले हुए उस उन्म्रत गजेन्द्रका कोन पकड़ सकता था और 
मोह-मायाकी श्ुटाम फिर जकई सकता था ! जब वह 
अपने प्रयक्षम मफड न हुआ; तब उसन अयोध्याजीम 
भ्रीसययूतटपर क़िल्ये-मुबारक नामक एक क्रिलठा उनके 
लिये बनवाया कि ये उसमें आरामस रहा करें। पर उनके 
आरामकी जगद नो एकमात्र उस हृदयारास रामाभिरामऊ#क 
चार चरणारविन्द ही थे। जब उस अलमब्त दिगम्बरन 
बह भी स्वीकार नहीं किया; तब उनके प्रेमवश बढ़ स्वयं 
लब्तनऊमे श्रीअयोध्या चछा आया ओर उनके दश्यतनो$ 
लोभसे यहां उस क़िटमें रहन लगा | इस प्रकार; जब-वच 
उनके दशन और सत्मख़से कताथ हा जाया करता । कमी- 
कभी महात्मा रामसद्यायजी भी वहाँ ( क़िल्ये-मुबारकपर ) 
चल जाते ओर उसे दशन दे दिया करते | वे संस्कृत, 


4“जह किलये-मुबारक हां अब चव्यमणाक्रला ऋ़द्ाता हैं । 


फ़ार्सी और अरबीके अच्छे शाता भर विद्वान थ | यह 
गंजीफ़ा उन्हींका कद्दा हुआ है-- 


दीनया गंजीफा मसनुई, मह खऊ है खास मुकुटघरका । 
बह बढ़ा कोंतुझछी मोर है पद्ा एरवर बिचि-हरि-हरका॥ 
बत्तीस रंगके पत्त हैं, सुरखाबक परका हद तड़का । 
मुनि कांपक' तत्त्व” उनको कहते,कदेम जा प्रुजापातके टड़का || १. ॥ 
मुटाबाईक संग सजन घुरु-मिलकर पत्त अस्त ह। 
गेंजीकाका है ओआक बढ़ा (नत नव-नद रंग बदझत है ॥ 
मुसकान माधुरी रूम खितवन नाज्े-नयारुमे पत्ते हैं १ 
यो घर्टेत है, दो खकते है, क्या खब मचत्ते-छकत हैं ॥ २ ॥ 
ग्यारह है भरभुकूयों जी. जिनमें सब ग॒ष्या खांत ह 
आरिए कोई बिगक होंगे, जा बारू-बार्ा बच जाते है ॥ 
तफ़र्साद म उनकी कहता हूँ, रोहन झर्मारं फ्समते है । 
उलझांत है. अटकांत है. फसकात है, बहताते है ॥ ६ ॥ 
पहली ते पहली है एसी. जिसपर जगके ताने-बाने । 
ग्यानोकी बद्ध पशेमा है, मन हटठी न कछ मान-जांन ॥ 
दम जिसका मुख मान बेठे, उसका ही सझ सबही माने । 
है एलहा समझना बढ़े मल, हाने स्थाने ल्यान ठानेत ४ ॥ 


हज २? ) अन्‍य, ( २ 3>आतमा, , ४ 3) माया 


/ अन्‍ाकरणज दृष्य । मन, . ७५) सेडि, (६ .* नक्त, 
( ७  अहद्वा7, / ८ ) € पक्र प्रा" | प्राण, ( * : अपान, 
(26० / उदान, “ २५) सम्तान,  *२ ) ब्यान, ४ १३ ) 


| पह्ुझूत )आकादा, 2८४ अनिल, 7५ /भ्रग्मि, / 25] जल. 
(१७ ) पृथ्वी, । १८ | ( पत्ष कर्मेन्द्रिय $ इसत, ( २१९ ) पाढ़, 
( २० ) उपस्थ, / २१ ) शुदा, । २२ ) मुख, ( २३  (पह% 
कछानेब्टिय )श्रोत्र, / २४ ) त्वचा, ( ५० ) 
(२७ ) नासा, /२८ ) (पत्त विषय 


( ३० > रूप, / ३१ । रस, और /( 8५ 


नेत्र, | २३ , रसन।, 
)दाब्द, ( २५ | स्प्ग. 
) गन्ध ! 


३-मुरखा[ब--एक सुन्दर पक्षी, तिसके चिश्र-विचित रंगेंये, 
पर अत्यन्त मनोहर होने है । 


४-तिरछी। '* “अं डइ-प्यार । ६-प्रद्मास्म।, ज्ञानी | उन्दिन्य 
द्रष्ट । ८“रैरान, बिकट, अनुसपभ्त | 





# गंजीफ़ा और भूल्मुझैयों # 


मिल लि कमाए सुऋण्ुफ़ण्लाककमाा-पकाइ पु नधाक्पौकनगकण्माकृणुए--पग्गकुम्ययुकम्पग्गाम्य;भु १३ *न्पडम्पुडन"ुमफगकम्पाकनभ्यान्पोड पयाएल्‍ वा पगाइु पड पम्प प-न्‍ पुन गम पड़ना ३ हपथ कर पहन्ग कमा गम +गगाक़ल्‍पहमाल्‍भ पहन कम उभर बगप्पम काम नण्- काम पा पकन कम १४ मंपुरमकपक्न पकर-कु++पक्गयम 
५१७*"फजमनककी 





दया उचित है, क्या अनुचित है, बस, इसका खुद ही निर्णय करके १ 

कहना लोगोका नुरा-मरा, हे भर दोम निश्चय करके ॥ 

जा राम भरी है ठीक वही, सबकी सम्मति तय करके । 

है मूक तैखरी समझ यही, सत्‌ लय करके, जय-जय करके॥ ५ ॥ 

अपनी है। सेोच-समझके जे पक्का गिनना तझुणाईमें । 

यह भूल है औशा, यावन-मदकी उपज है काम-मथाईमे ॥ 

बरा-सी छोटी बातके ऊपर ख्थाकू पटना ताईमे । 

भूल. परदे, तुनकमिशजी, थईमें, उकराईइमे ॥ ६ ॥ 

अपने है।-जता हो। जादे सबका जे स्वभाव-व्यवहार । 

सदा जतन करना इसके दिंत, छूटी भूल यह है निधोर ॥ 

बिना हमरे हे! सकता नहें करसीस #ी यह कारो बए ) 

भूझ सातनें छप्शना एस, दग्प-तड़प है मन्द बिआर ॥ ७ ॥ 

अतनके बाहर जे काम है उनके वास्तु सर पाते रहना । 

ओर उसमे आरेका कष्ट दना, है आठवों भुऊल हठमें बहना ॥ 

न इा्ना पदों दूसरोंके करोह  पबो कुबीह  रूतपर १ 

नवों बढ़ी भूक हू. यही ता गुबए लाता है सल्तनतप्र ॥ ८ ॥ 

अपनका जितना भाता है, उतना ही सत्य है. शष नहों । 

जान लिया सब तत्त्व,हविस कुछ और जाननेकी ने रही 0 

दसदं। भूल मगझुर हैं यह, मशहब-मिल्क्तका मुजिद ५ 

निस-दिन झक-झक नासादन बक-बक कारमकोर  मंदिर-मसाजिद 

आख फाड़कर देखा करत, लाश नित्य ही मरते है| 

तिसपर मा मातके माझिकस तो जरा नहीं हम डरते हैं ॥ 

महा-मह। यह महा भुरू है, सबही इसका करत ह। 

_स्यारहबोंस बच सेतजन, दशनस अथ हस्त ह॥१%०॥ 

जं। यह गंजीफा खकेगा भुरुभुंझयों. झंलगा । 

कृदरतका_ यही तमाशा है, जोहर दिखका कर खेलेगा ॥ 

जे सुर्रोत-शब्दरी कसरतम मुद-मुद्रर सुख-ढंड पकगा। 

है पक्यान हनुमानगढ़ीका राम-रंगभ सकेगा ॥९९॥ 
जिसका बानर दही नचांबे मिसारू जगम छाई है। 
गंजीफाका वद्दी लिझाडी जिसन सुष्टि बनाई है ॥ 
'पामसहाय' शोकसे खूके खासी राम-खुदाई ह 
ग्यप्हर्स बस बच! रहें, तव हरदम बेप्रअएर हे ॥९२॥ 
५>दूसरी ६ भु86 ) । १०-ताब, कोपानेग । £१-क्षणमें 

रष्ट, क्षणमें तृष्ट दोनेका स्वभाव | १२-स्थायित्व, स्थिरता । 

१२-उबारू, विजश्ञोम ।!5-कटु । ?ै०-कुत्सित । £६-विकार, 

क्षति, अपकषे । २७-आविप्कारक, जनक। ६८-सूना, रीता । 

१०-प्रक्कत 
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यह जगत्‌ प्रकृति-पुरुषका क्रीड़ाक्षेत्र हैं। गंजीफ़ाकार 
कहते हैं कि विधि-हरि-हरके भी परिपालक स्वये उस 
सर्वेश्वर मुकुटघरका यद्द खेल है। वह मूल-प्रकृतिके संग यह 
विश्वरूप गंजीफ़ा खेल रहा है | सांख्यमें कपिरूमुनिक्रे कटे 
हुए. बत्तीस तत्व ही उस गंजीफ़ाके नाना रंगके पत्ते दें । 
बद नंट-नागर और रस-रसाकर नित्य-नव्य-दिव्य नायक 
बड़ा ही मनचला खिलाड़ो है। वह बड़ा क्रीडाशील राज- 
कुमार है | वह सदा राजकुमार ही हैं। वह मारका भी मार 
है। वह राम हैं। जैता ही वह सुन्दर है, वैसा ही 
लीलाघर भी; इचर तो आप खेल रहे हैँ और उधर कितने 
ही नाना यातनाएं झेल रहे हैं। क्‍या ही अच्छे, अनोखे- 
चोखे खिलाड़ी हूँ ! केता कल-छल कर रहे हैं, किस तरह 
उनके इस खेलके सब शिकार हूं। रहे हैं ! वह क्रीड़ा कुछ 
ऐसी भूड-भुलेयों है कि सब उसमें घाला खाते और मटकते 
रहते हैं, अठकते और लटकते रहते टें। उसमें ग्यारह 
प्रकारकी ख'स भूले हैं, जिनमें सब उल्सते और चक्र 
खाते रहते हे । शानी-प्यानी सभी उसमें हेरान हैं। ऐसे ही 
कोई विरले ही उस महामाईके छाल और उस परम 
पिताके प्रिय बाल धीरमति होते हैं, जो बेलाग बच जाते हैं । 


पहकी भूछ तो यह है कि दम चाहते हैँ कि जिसे हम 
सुग्य मानते हैं, सब लोग उसे ही सुग्ब मानें । 

दूसरी भर हैं अपनी ही मति-गतिक्े अनुसार उचिता- 
नुचितका स्वयं ही निणय करके दुसरोंको बुरा-भल्य कहना । 

तीमरी भुल यह हैं कि जो मेरी राय है, बही ठ.क हें; 
ओर वहीं सबकी राय है। ऐसा स्वतः हम अंचाधुंधी 
निश्चय कर लिया करते हैं। 

चार्थी भूट-योवनोन्मादसे निरंकुश हो मनुष्य अपने 
भाव-वेचा रको ही परस ज्ञान मानकर उसीका आग्रह करता 
है; यह उसकी चौथी भूल है । 

पेंच मूल-ज़रासी बातपर रुष्ट हो जाना और 
भाव बदल देना, यह अव्यवस्थितचित्तता (“श्षणे रृष्टः 
क्षणे तुष्ट:*****”? ) पाँचब्री भूल है | 

छठी भुठ-सबका स्वभाव हमारे ही जैसा हो जाय, 
ऐसा चाहना और इसके लिये प्रथत्ष करना-यह मनुप्यकी 
छठी भूल है, मानव-स्वभावका छटा दोष हैं | 

रातवों भुरू-यह कार्य बिना हमारे नहों हो सकता; 
हमारे अतिरिक्त इसे और को३ नहीं कर सकता-ऐसमा 
समझना मनुष्यको सातवीं भूल है | 








६२७० 


९९७३०पृकरी पा अके-नकक, 





''बदानमागा मान "पाना कक । 


आठवीं भूछ-जो कार्य असाध्य हैं, मानव-प्रयकसे साध्य 
नहीं हैं, उनके लिये मत्थापश्ञी करना, उनके साघनका 
आप्रह करना ओर उसके लिये दूसरोंकों कष्ट देना, यह दमारी 
आठवीं भूल है | 
नर्वी मूछ-दूसरोंके कुत्सित दोषों और दुश्चरित्रोंपर 
परदा न डालना, उन्हें प्रक८ करना-यह इमारी नवी भूल 
है । साधुजनकी यह परम विशेषता हे कि वे दूसरोंके अवब- 
गुणोंपर सद्ददयता और सदयतापूबक परदा डाल देते हैं | 
मानव-स्वभावकी यह उत्दष्ट स्थिति है | देवी सम्पदाका यह 
चरम विकास है! वास्तविक सरल मनुष्य भी यही है, 
उसकी मति दूसरोंक़े प्रत्यक्ष संघदत और प्रकदित दाषोंको 
' देखकर चकित-सी होती है, मानों किसी अम्बाभाविक 
विजित्र जीबकों देख रही है | वह क्या है; यह बह नहीं 
जानती । इस खटष्टिम अमृत, कल्पतरू, कामधेनु, चिन्तार्माण, 
चन्द्रमा, मलय, कुतअ॒लय ओर हसकी तरह संतजन भी पेंदा 
द्वंते हैं । उनमे देवी सम्पदाका ही विकास होना है, वे दिव्य 
प्रकृतिके जीव दंते है । टनग्रें करुणा, क्षमा, उदारता; 
विनव) प्रणव, श्रद्धा; मंत्री) घ्ृति ओर परद परप्राइमुस्वता 
आदि साक्त्विक गुण सहज सिद्ध दते हू 
साधुर्चारेत सुम सरिस कपासु । निरस बिसद गुनमय फेर जास ॥ 
जा स॒हि दख परक्िद्र दुगवा। बंदनीस जेंहि जग जम पात्रा ॥ 
निज गुन सुनत हृदय सकुचाई | परगुन सुनत आधिक हरषाहीं ॥ 
दूसरोंके उत्कपस प्रसन्न होना और उनके अपवषसे 
ग्विन्नाि होना यह गुण कंबल सं्लेहीम पाया जाता हे। 
वास्तविक अथच स्वाभाविक दया, उदार्ता और उपकार- 
वात्ति बहुत ही दुर्लभ हैं, जा यथार्थ रूपमें मगवानमे भथत्रा 
उनके भक्तोहीमे मिलती हे | 
दसवीं भुक-जितना और जो घुछ अपनेको रचता है, 
वही सत्य है; भाव यह कि जो हमारा प्रेय है, वहीं श्रेय है) 
और नहीं | इमन सभी तत्व जान तल्ययि, न अब और क्‌ 
जाननका शोष हें ( ज्षेव है ) और इसलिये न अब कुछ 
जाननेकी इच्छा दी हैं । हम पृण हू ओर इसलिये सन्‍्तुष्ठ 
भी हैं| यह दसवी भयद्भूर भूल हैं। यही भूल मत-मताम्तरों- 
की जनयित्री है | सम्पूण आग्रद-।वग्रह, कलह अर वाद 
विवादकी यह जन्मभूमि हैं । ईश्वर तो गोण दे जाता है । 
बस्तुतः ऐसे भूले भाश्योका मत ही उनका ईश्वर होता है। 
जैसा-तैसा साधन द्वी साध्यका स्थान ग्रहण कर लेता है। 
अदृद्भार ओर ममकार उन्हें इस तरह पकड़ और जकड़ 
लेते हैं कि परमार्थदी ओर मुड़नेका अवकाश ही नहीं रह 


# अविद्यया स्ृत्युं तीत्यां विद्ययाउस्तमहनुते # 





जाता । भगवानकी असम्भव-सम्भव-विधायिनी सर्वभेयसी 
कदणा और अधघटन-घटना-पटीयसी शक्ति ही उनके उद्धारमें 
समर्थ है । 
ग्यारहर्बी भुल-कराल कालके जालमें यह सम्पूर्ण संसार 

समाया चल्ठा जा रहा हैं; यह हम नित्य देखते हैं; परन्तु 
तब भी अपनी भृत्युसे असावधान रहते हँ और काल्भय 
जिनके चरणोंके अवल्म्बनसे मिट जाता है, टन कालके भी 
अधिपति भगवानको नहीं भजते-- 

रुब-निरमेष-परमान-जुग बरष-कठप सर चेड। 

भजातसि न मन तेहि राम कहे, कालु जासु कादंड ॥ 





लव-निर्मेषादि जिसके कारण हैं, माया प्रत्यज्ञा और 
काल धनुप है, उस अद्वितीय पनुर्घर भ्रीरामकी दारणमें 
हम कालसे भयानुर हो दोडकर नहीं जाते और निगजझ्ीव- 
की तरह निश्चिन्त हो खाते-पीते और मौज करते हैं; यह 
ग्यागद्रवों महामोहमयी महान भूल है | केवल संत ही. इस 
भूल्से बचते हैं- जिनके दर्शनोंसे पापपुञ्न नष्ट होते ईद । 

अन्तमे गंजीफ़ाके स्वनामधन्य रचयिता कहते 
हूं कि जा कोई भी यह गंजीफ़ा--संसार्मख्प गंजीफ़ा 
खेलटेगा, वही इस नसूटभुलैयाँमें पड़ेगा, ये भूर्ले करेगा । 
इस गंजीफ़ेका असल मस्विलाड़ी ता बड़ी है, जा इसका 
आविष्कारक है, जगतका एद्धाबक £ | यह एक प्रसिद्ध 
ऋट्टावत है कि जिनका आनर वहीं नचाव । अतः इस खेलकऊ 
सफलतापूवक खेलनमे वही नव नटनागर ही कुशल है। 
हमसे तो वह बिंगइ जायगा और हम भी उससे विगड़ 
जायेंगे । हमें तो केबल यह चाहिये कि उसके खेलमें साग 
ले ऑर उसके आनन्दके भागी हों । स्वतस्त्र स्विलाडी ने 
हाकर उसके ख्िलोन डी रहे । उसके सहयाोंगमें ही 
आनन्दापभाग है । 


इस खेलम और इसके आधारभूत गंजी फ़ार्मे--- गजी फ़ा- 

के रूपकरमे सांख्यविषयक ही दिग्दर्शन हुआ दै। वेदान्त 

नहीं, तो उसका प्रधान प्र-तयोंगी तो है; अक्ष और माया 

ने सही, पूरष और ध्रकृति ते है और बअक्षस्थानीय पुरुष- 
बान तो टै; जान तो है, शिक्षा तो है । 


अब गंजीफ़ाकारके दो गीतेके साथ में इस लेखकों 
समान करता हँ-- 


तनिक हँसि हेशे हो, राजकुमार । 
नुधि बाराप, हेराय जाय मन, रहै न देह-सम्हार ॥ 


+ झुनश्शेष या सोशधमंका दक चेंदिक उपाध्यान *# 


द्‌ रहितें जके तन ते सदन भय! जरि छए 
से; त्रिपुरारि मिखारिभष भर अरुख जगावत द्वए ॥ 
सपनहेँ निकट जाय नहिं कबहूँ माया-मोह-बिकार । 
सं! भुसुंडि सिसुअरेत लिल्शेकत फेंस्ये; प्रेमके जार ॥ 
सुनत बाल बिन मोर बिकानी सारद-सी हुँलिगार । 
“रामसहाय* जाय सोह जाने अवध नगरके द्वार ॥ 


श२१ 


अल) रघुनंदन, रादी रहना ९ 

मे तो तुम्हारे! खुशी हीमें खुश और कद नहिं चहना ॥ 
सुल-साहाग दुख-दरद बिरहको जे सहाव से सहना । 
कटर-मिहर दोड हाथ तिहांर, अपन"अपना रहना 0 
मारा चाहे जियाओं प्यारे, आशिक्रको क्या कहना | 
“रामसहाय* राज-दरवाडे पढ़ फ्फरार बरहन0< ॥ 


--भ ० - 
शुनःशेप या मोक्षप्मंका एक वेदिक उपाख्यान 


( लेख +--श्री वामुद वशरणजी अग्रवाल, एम० ए० ) 


महाभारतके आश्वमेधरक-पर्वास्तगेत कृष्ण-युत्रि.प्वर- 
स्वादमं मृत्यु और अमृतका यह लक्षण किया गया है-- 

सर्य जिहम सत्युपदमा जय ब्रद्मण: पटम्‌ । 

ण्वावामस्जानविषयः कि प्ररूप: करिष्यति # 

( £१।४ ) 

अर्थात्‌ कुटल जीवनका नाम झूत्यु और ऋजु जीवन 
माक्षका मांग दे | शानका सार इतना दी है। दूसरे दाब्दोंमे 
बुटिलता अनृतका मार्ग है और सरलता ऋतका मार्ग दे ! 
लाॉकलोाकान्तरोंम कऋतका एक ही अन्तयाोमी सूत्र पिरोया 
हुआ है । वही करत जीवनका आजवयुक्त मार्गे टै-- 

ख़त ९!४४ ५70॥, ५)॥)0१. 

बिराद जगत्‌की समम्त दिव्य दाक्तियाँ या देव ऋतक 
निर्धारित मार्गसे अपने कर्म प्रचतमान रहते हूँ | इमी'टेये 
ऋषियोंने देवोंका लक्षण किया है“+ 

सत्यसंधहिता व देवा; ।  (त० भा० १ ६ ) 

अर्थात्‌ सत्यसंयुक्त दव होते है, और अनृतसंहित 
मनुष्य - 

खयूतसंहिता मअनुष्याः । 

अथवा-- 

सन्‍यमेय देखा अयूत अनुष्या:। (दत० १ | १।१! ४) 

देव और मनुष्यका अन्तर सत्य और अन्तका अन्तर 
है। शरीर धारण करके हम अद्तमें सने हुए हैं| उस 
अद्तकों जानकर सत्यकी प्रांत ही अ्ग्मपद था मोरक्षप्राप्त 
है। सप्स्त यश प्रतिपादक यजुर्वेदर्भे पहली प्रतिज्ञा, 
जिसकी लक्ष्यमे रखकर यज्ञ किये जाते हैं; यही दे कि हम 
अदतसे सत्यको प्राप्त करें--- 


(एल० £|६ ) 


अपे बनपते बत चरिष्यासि, सच्छकेय , तन्‍्मे राध्यताम । 
इृदमइमनृतात्सत्यमुप मि ४ ( यजु० १। ५ ) 

विश्वक नियम बत हैं, उन बरोका आचरण जीवनका 
आवश्यक अंग है। अताचरणकी समष्टिका नाम दी जीवन 
है| हममें अतपरिपाठनकी सामथ्य हो | बिना शक्तिके हम 
जीवनबतेसे दूर भागते रहेंगे, घीरताके साथ उनका सामना 
नहीं कर सकेंगे । हमारा ब्रतोंका आराधन सफल हो | अब 
इस दीक्षा या संकल्पके द्वारा हम अदृतके मार्गसे हटकर 
सत्यको प्रास द्वोते दे । जहाँ अनृत है या वक्रता है वही 
बरूणके पाश घेरा डालकर हमें जकड़ लेते हैं-- 

अनुृते खलु व क्रियमाणे बरुणो ग्रद्धाति | 

( लैं० ब० १।७।२।|।६) 

जहाँ क्षुद्रता, संकीर्णता, विराद जीवनके प्रति 
पराइमुलता, अन्धकार या पाप है वहीं वरुणके पाशोंका 
बन्धन आ दबाता है। वरुणके अतोंका शासन अनुल्लंघ- 
नीय हैं-- 

अदब्धानि वरुणल्थ बतानि | (ऋ० १ ( २४। १०) 

उन ब्रतोंकी अवहेलना करके हम कल्यागकी आशा 
नही कर सकते । अमृत जीवन, प्रकाश, सत्य और भ्रीका 
मार्ग है; इसके विपरीत तम, अन्त और पापका नाम 
मृत्यु है--- 

ततः सत्य श्रीज्योति: सोमः । 

अनूत पाष्मा तमः सुरा ॥ (इत० ५।१। २। १०) 

इसी दन्द्रका नाम सोम और झुरा है । एक दवी; 
दूमरा तामसी है। देहधारयोंके लिये प्रजापतिके द्वारा 
कल्पित थे सनातन मार्ग हं--एक देवयान, दूसरा पितृयाण 


नन ऑल फेल अल अली अत आहत जल जपफपाज।)। 
ऋ व्ाशािक 
>> उन न..ड हसन ह ++नन-ीनाकक--ी कि 
मकेक जनम कर बथ0 रत के अमन» .- अषानमम«म» मा 





» दिगमवर । 


४२२ 

है। इन्दींकों अर्खिर्मार्ग और धूममार्ग भी कहते हैं | धूम- 
मार्ग कृष्ण या तम और पापसे आदत है। उसका परिणाम 
मृत्यु ओर विनाष् है। उस मार्गमें मृत्युके देवता निऋतिका 
साम्राज्य है--- 






उरर “"वमनप-अक सिल्क पिन 








घोरा वे निऋतिः । 
कृष्णा वे निऋति: । 
पाप्मर ने निकरंति: । 
नैऋतों वे पाह्ः । 
( शत० ७। २ | £ ) 
पाशमय जीवन संकोर्णताले मं हुआ द्वोता है । 
उसमें आजंव और ओऔदायंका भाव तिरोद्दित हो जाता है । 
निर्क्ृतिके पाश्शंसि बिना छूटे कोई भी अमर जीवनकी 
अभिवाषा नहीं कर सकता । जीवनकी सबसे बड़ी चतुराई 
क्या है ? यही, कि हम प्रकाश और अन्धकारकों अलग- 
अलग पहचानकर उनका संकर करनेसे बजे रहें-- 
न दूत ज्योतिश्न तमअ  संसृजाब हसि | 
ह (जान ० '» | १। 5) २७ ) 
इसीलिये सबसे विशष्ट प्रायथना या अभिजखाया ज्योति 
साथ अभेद सम्बन्ध रखनेवाले हमारे इस मानव्री जीवनके 
लिये यही हो सकती है कि इम असतसे सतकी ओर, 
तमसे ज्योंतिकी ओर और मत्युसे अमृतकी ओर 
अगसर हों -- 


अपतों मा सदहृमय । 
तमसों मा ज्योतिरंभय | 
सस्योर्मा अछत गउमय। 


अमृत, जीवन या प्रकाशका मांग बहन विद्याल्ट है | 
वेंदोमे उसे “उरु पंथ! ( ऋ० १ | २४। ८ ) कहा गया 
दे | हमारे चलनेके लिये यही उर मार्ग बना हुआ; । 
राजमा्गकों छोड़कर भी जे हम अनेक बक्र, कूटित एवं 
संकी्ण पर्थोका आश्रय लेते हैं, यही हमाग अज्ञान या मोह 
है । क्रजु मार्ग एक और यक्र माग अनेक हो सकते ईं। 
अमृतपद या बअक्षपद एक है, मृत्युके पद नाना हैं | एक- 
को पाकर इम आनन्‍दी होते हैं, और नानाहृष्टि रबकर 
इम मृत्युमुखकी ओर चले जाते हैं | 

शुनश्शप कान है ? 

मृत्युपादमें बंधे हुए शुनःशेपने वरणकों पुकारा । 
सत्य आइह्ानकों सुसकर वरुणने शुनःझोपक बन्धनोंको 
उन्मुक्त किया | कयाके अनुसार यद्र श्ुनःशेष अजीगरत 


# शअवियया सुत्युं तीर्या विद्ययाउसतमश्युते # 
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ऋषिका कुमार था | दरिअ्नन्द्रने उसे यशके यूपमें बाधा और 
बरुणके लिये उसका बिदान निश्चित हो गया | जब झुन 
शेपने मृत्युकी सामने नाचती हुई देखकर आंत्मरक्षाका 
ओर कोई उपाय न देखा; तो सबंतोमाबेन बरुणकी शरण- 
में जाकर उसके पाशोंसे मुक्तिकी पराथना की | विराट जीवन- 
के साथ तन्मयताको ग्रात हुए शुनःशेपके सब बन्धन दीले 
होकर गिर गये और वह अम्ृतका पुत्र बन गया ) 

हममेंसे प्रत्येक प्राणी घनःशेफ्का एक रूप है| श्रा 
अर्थात्‌ प्राण और शेप अर्थात्‌ लिझु--इस दृष्टिसे प्रत्येक 
पाणधारी ब्यापक प्राणका एक कूटस्थ लिख है| शुनःशेप- 
के समान वह वरुणके उत्तम, मध्यम ओर अधम बन्धनोसे 
बंधा हुआ है। दमारे जीवनका मेरुदण्ड ( एप्ॉलपशा 
0 छुद्धांपाला८६ ) ही वह यूप है जिसके साथ इम नियन्त्रित 
हैं और त्रिकालमें भी मागकर जिससे नहों बच सकते--- 
पुनरषि अनने पुनरपि मरणं पुनरपि जननगीजटरे शयनमभ | 

यह महावली चक्र निरन्तर घूमता रहता है। जबतक 
हम दशुनछोपके समान अमत संकत्पसि सम्प्रके होकर 
निष्कत्मप ख्िलि प्रात नहीं कर चलेते--- 

उदुश्तमं वरुण पाइमखादवाधम विमध्यमं श्रथाय । 

सथा वयमादिसर्य हते तवानागसों अदितये स्याम ॥ 

' फ० £ । 

हैं व्मण ! हमारे उसमे; अध्यम ओर अधन वन्घचनोक। 
शिशिल करों | है अदितिक पत्र आदित्य / हम अनागस 
अथान परापरदित होकर तुम्हारे अतोर्मे स्थित होकर जीयनमे 
मोज्षश्थिति प्राम करें ! सासस्वक, राजस, तामस, ये ही उत्तम: 
मब्यम ओर अधम बन्धन 4 । इन्हीक सहस््रों तन्‍्नु इमारे 
चारों ओर ल्पिट हुए हैं। अद्वनेश वियश्मान रहकर भी 
हम उनसे कटिनतासे छूट पाते £े । 

इम में धरुण अ्र्री हृवमया च मसृंइय | 

स्वामयस्युराचके ॥ ( ऋ०७ १ | ५७ . £५ . 

हे बदण ? इस पुकारकों सुने और आज़ प्रसत्न हो ! 
शगणार्थी तुम्ह पुकार रहा :े 

उदुश्तम मुसुग्धि नो थि पाश मध्यम चत | 

अवाधमानि जीवसे # 


[2 :+ 


६ कक £ | २७०। २१ | 

दें देव ! जीवनके लिये इमारे व्रिशिध पाशोंकों उन्मुक्त 
करो | 

अर्दिति दवोकी जननो है, दिति टरैन्योंकी । मोक्ष और 
अमृत - -जीवन-स्थिति अदितिका रूप है, मृत्यु दिखिका क्षेत्र 





# शौनक-अद्धिरा-संवाद # 
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है । विराद जीवनधारासे अखण्डित सम्बन्ध रखना अदिति 
है और उस महाप्राणसे उब्छिन्न हो जाना दिति है। शुनः- 
शेप अदितिके लोककी कामना करता है ( अदितये स्याम ), 
क्योंकि वही जीवनसे ओत्ग्रोत है। अदितिके पुत्रोंका 
सान्रिध्य--सायुज्य प्रात करनेके लिये सबसे बड़ी दात है 
'अनागस होना । आगस नाम पापका दे | पाप ही दच्नासुर, 
पाप ही सृत्यु वा नि्क्ृति, पाप ही तमका रूप है | पाप ही 


६२रे 


जिह मार्ग है | पापके कारण हम एकदेशीय एवं अल्प बन 
जाते हूं। निष्याप होकर ही हम विराट बनते हैं । विराट - 
जीवन ही भूमा या 'अम्ृत सुख है; वही मोक्ष है। यदि 
जीवनमें किसी बरातकी इच्छा रखते हो, तो आदित्यछोक 
या भूसलोककी इच्छा करो--- 
हृथ्गन्‌ इघाण, अमु मं इधाण, स्व छोक म इृषाण # 
( यज्गु०ग ३ 24 २२ ) 


“>>. 


शोनक-अद्विरा-संवाद 


महाद्राल शीनक द्वाथमं समिधा लिये श्रीअड़िराके 
आश्रममे पहें वे । वहाँ ओोत्रिय बश्ननिष्ठ परमक्तपि अज्ञिराके 
समीप प्रणामादि विधिपूर्वक उपस्धित होकर उन्होंने यह 
पकने कियो--- 

कब्मिन्न भगवों विज्ञाते सवंसमिदं विज्ञात भवति ? 

“भगयन ' वह कोन-सी विद्या ँ जिसके जान लेनपर यह 
सब कुछ जान लिया जाता है ?! 

अड्िग-बअमवेत्ता कहते दे कि दो बिद्याएं जानने योग्य 
दर एक परा ओर दूसरी अपरा । 

आोनऋ-अपरा विद्या किमकों कद्ते हैं और परा विद्या 
किसको कहते हू ! 

आह्ुरा-ऋग्वेद . यजुर्वेद, सामबद, अथर॑बेद, शिक्षा, 
कल्प, व्याकरण, निरुक्त, कृनन्‍द और ज्योतिष, ये अपरा 
विद्या हैं। और परा विद्या वह हे जिससे उस अक्षरब्रह्मका 
बोध होता है । 

शौनक-वह अक्षरत्रद्म क्या है ? 

अजिरा-बद जो अदृश्य, अग्राह्म, अगोत्र, अबर्ण 
और नरक्षुः्ओोत्रांदरहित है; जो अपाणिपाद: नित्य, 
बिमु, सर्वगत, अत्यन्त सूक्म और अब्यय है, तथा जो 
सम्पूर्ण भूतोंका कारण दे; उसे घीर पुरुष सत्र देखते हैं । 

शोनक-सचघंत्र यह जो विश्व दिग्थायी देता हैं वह ब्रह्मसे 
कैसे उत्पन्न द्वीता है ? * 

अज्िरा-जसे मकड़ी अपना जाला बनाती ओर चाट्टे 
जब उसे समेत लेती है, जसे प्रथ्यासे बनस्पतियाँ उत्पन्न हं।ती 
हैं, जैसे सजीय पुरुफ्से केश और लोम उत्पन्न ह।ते हूँ, बसे 
दी अक्षरत्रद्ासे यह विश्व उत्पन्न होता है | ु 

शोनक-अझसे बिश्वकी यह उत्पत्ति जिस ऋमसे होती है 
यह क्रम क्‍या है ! 


अड्विरा-- 
तपसा चीयसे अह्ा तशो5न्नममसिजायते । 
अज्ञास्प्राणो मनः सत्य लोकाः कमंसु चामतस ॥| 


'उत्पत्तेनिधिकां जो ज्ञान है. उस ज्ञानरूप तपसे 
सूक्ष्मातिसूक्ष्म ब्रह्म स्थूलताका प्राप्त द्वोता है; उसी स्थूलतासे 
अन्न उत्पन्न होता है; अन्नसे क्रमशः प्राण, मन; सत्य, 
लोक और कम; और कमसे अमृत उत्पन्न होता दे ।? 


यः  सर्वेशः  सर्वविद्वस्यथ शानमय तपः । 
तस्मादेतदू बढ्म नामरूपसन्‍्न च जायते # 


“वह जो सवज्ञ हें ( सबको समानरूपसे एक साथ 
जाननेवाला है), जो सर्वधिद्‌ है ( सबमें प्रत्येकका 
विशेषज्ञ है ), जिसका ज्ञानमय तप है; उसी अक्षरत्रक्षसे 
यह विश्वरूप ब्रह्म॥ यह नामरूप और अन्न उत्पन्न होता है !? 

इनक-अगवन्‌ ! वह अव्यय पुरुष जो इस विश्वका मूल 
है, कैसे जाना जाता है ? 

अड्विरा--- 


तपःश्रद्धे ये दापवसन्त्यरण्ये 
शान्ता विद्ांसों भेदयचर्या चरन्तः । 
सूयद्वारंण ते विरजञाः प्रयान्ति 
यत्राम्ट्तः स पुरुषों द्वाब्ययार्मा # 
जो शान्‍न्त और विद्वान लोग बनमें भिक्षाजरत्तिसे 
रहते हुए तप और श्रद्धाका सेवन करते हूँ वे शान्तरज 
होकर सू्यद्वारसे वहाँ जाते दे जहाँ वह अमृत अव्यय पुरुष 


रहता है।' 


शॉनक-भगवन ! यूयद्वारस उस अव्यय छॉमकों प्रात 
करनेका साधन क्या है ! 





प पक छि फि 


परीक्षप छोकान्‌ कमंचितान्‌ बाह्मणो 
निर्वेदमायाओआ्ास्थकृत: छृतेन । 

सद्विज्ञानार्थ स गुरुमेवाभिगण्छेत्‌ 
समित्पाणि: ओडिय अदहामिष्ठस # 

“'कमंसे जो-जो लोक प्रात इं।ते हैं उनकी परीक्षा करके 
ब्राह्मण नि्वेदकों प्रात हो ले, ( क्‍योंकि संसारमें ) अकृंत 
नित्य पदार्थ को३ नहीं है, (अतः ) कृत (कम ) से हमें क्या 
प्रयाजन है। तब वह 'तत्र-उस को जाननेके लिये हाथमें 
समिघा लेकर ओत्रिय अद्मनिष्ठ गुरुक समीप जाय !' 

धतब ये विद्वान गुरु उस प्रशान्तचित जितेन्द्रिय 
शिप्यकों उस ब्रक्षविद्याका उपदेश करते दे जितसे उस 
सत्य और अक्षरपुरुषका शान ह्वोता है ।” 

“उसी अक्षरयुरुपसे प्राण उत्पन होता हैं; उसीसे 
मन; इन्द्रिय, आकाश; वायु, तेज, जल और बिश्वकों 
घारण करनेवाली प्राथवी उत्पन्न होती दे ।! 

अग्नि ( झुलाक ) उसका मम्तक है। चरद्र-सूय 
मेत्र हैं, दिशाएँ कान हैं; प्रसिद्ध बेद वाणी हैं, वायु प्राण 
है, विश्व दृदय है, उसके चरणोंसे पथ उत्पन्न हुई है, 
वह सब प्राणियोंका अन्तराग्मा है ।” 

धहुतसे जो देवता हैँ वे उसीसे उत्पन्न हुए हैं। 
साध्यगण, मनुष्य, पशु) पत्ती; प्राण-अपान; ब्रीडि, यव, 
तप, श्रद्धा; बक्नचय और विधि; ये सब उसीसे उत्पन्न 
हुए. हैं ।! 

बानक-सत्यस्वरूप पुरुषमे ये मबर उत्पन्न हुए ई, 
अर्थात्‌ विकारमात्र है और पुरुष ही केवल सन्‍्य है, ऐसा 
ही समझना चाहिये ? 

अड्विरा-नहीं; यद सार जगत, कर्म और तप स्वयं 
पुरुप द्वी है, ब्रह्म है, बर है, अमृत है | इस गुदामे छिपे 
हुए सत्यका जो जानता है वह, हे सोम्य ! अयिद्याकी 
अन्थिका छेदन कर देता है । 

“वह दीजिमान है, अणुसे मी अणु है, उसमें 
सम्पूर्ण लोक और उनके अधियासी स्थित हैं। कही अक्षर- 
ब्रह्न है; वही प्राण है, वही वाणी और वही मन है। बही 
सत्य और अमृत है । वही बेघन योग्य है ) हे सोम्य ! तुम 

उसको वे |! 

शोनक-भगबन ! उसका वेधन कैसे किया जाय ! 


# अविदया झुत्युं तीत्वों विच्चयाउमतमइलुते # 
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अज्ल्रि-हे सोम्य ! औप.नषद मद्दाख लेकर उपासनासे 
ती३ण किया हुआ याण उसपर चढ़ाओं और उसे तद्धाव- 
भावित चित्तसे खींचकर उस अक्षरत्द्मलक्ष्यका वेधन करो |” 

शौनक-भगवन्‌ ! वह औपनिषद महास्त्र क्या है, - वह 
बाण कौन-सा हे और उससे लक्ष्यवेथ कैसे करना चाहिये ? 

अड्जिरा-'प्रणव दी वह ( महास्त्र ) धनुष है; आत्मा 
ही बाण है, और वह ब्रह्म ही लक्ष्य है। प्रमादरदित 
( सावधान ) होकर उस ल्क्ष्यका वेध करनेके लिये बाणके 
समान तन्मय होना चाहिये ! 

“जिसमें चुठोंक, प्रथवी ओर अन्तरिक्ष और मन 
सब प्राणोंसहित बुना हुआ है, उसी एक आत्माक्ों जानो; 
अन्य याणीको छोड़ो; यही अमृतका सेनु है !” 

रथचक्रकी नामिमें जिस प्रकार अरे रंगे होते ह, 
उस प्रकार जिसमें सब नॉडियाँ जुटी हैं बही यह अन्तवरतीं 
आत्मा है; जा अनक प्रकारसे उतन्न दोता है। उस 
आत्माका (3/” से ध्याल करो | तम ( अज्ञान ) के 
पार किया चाहनेयाले तुम्हारा कल्याण है ।! 

“जे। सर्वश और स्वतिद्‌ है। जिसकी यह माहमा 
भूटोकर्म है, बहा यह आत्मा ब्रह्मपूर आकाशमे स्थित है । 
वह मनामय य्राणशरीरका नता है ( सन ओर प्राणकाों एक 
देहसे दूमरी देहमे: एक लोकसे दूसरे छोकम ले जाता ई ) 
और अज्लमय दारीरभ बह द्वदयूका आश्रय करके रददता है ! 
उसके विशानको प्राप्त द्वाकर धीर पुरेव उस प्रकाशमान 
आनन्दरूप अमृतका सबत्र देख्बते हूँ ।' 

मिचते  हृदयप्रन्थिश्छिधन्ते. सर्वसंशयाः । 

कीयन्से लास्थ कर्माणि सब्मिसरऐ परावरे # 

८ठस परराचर अह्मक्रा साक्काकार होनेपर ट्दयकी 
प्रन्थि टूट जाती है; सब संशय नष्ट है। जाते हैं और कर्म 
भी इसके क्षीण हूं। जाते है ।' 

'वह अमृत ब्रह्म ही आगे है, वही पीछे हैं; वहीं 
दायीं ओर है, वही बार्यी ओर है; बही नी थे है, वही ऊपर 
है; यह सारा विश्व बद्दी यरिष्ठ ब्रह्म ही तो है ।” 

शौनक-उस ब्रह्मके साथ इस जीवका कैसा सम्बन्ध | ! 

अड्लिश-ये दानों ही सुन्दर पक्षयाडे दो पद्षियों-सैसे 
एक हो वृक्षका आश्रय किये हुए दो समस्या हैं। इनमेंसे 
'एक उस दृक्षके फ़लींको खात्ता है और दूसरा नहीं खाता, 
केबल देखता है। जो इन फर्लोका खाता है बह दीन 








अभ्िरिस और शौनकका संवाद 
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# मैजेयीकों शानोपदेदा * 


ध्श५ 








( अनीश ) होकर शोकको प्रात द्ोता है। यही जब 
दूसरेक़ी ईशरूपमें देख्खकर उसकी मह्टिमाकों देखता है तब 
यद भी वीतशोक द्वो जाता है। जगत्कतों $श पुरुषकों 
देखकर यह पाप-पुण्य दोनोंकों व्यागकर निरश्षन हो परम 
साम्यको प्रात्त दोता है । 


शौन%क-उस ईद पुरुषकों देखनेका उपाय क्‍या है ! 


अड्लिर-सत्य, तप, सम्यगशन और ब्रह्मचयंसे 
विज्ञुद्धात्मा योगीजन अन्तः्द्रीरमें इसे ज्योतिमंय झुश्न रूपमें 
देखते हैं | वही आत्मा है | वह बृहत्‌ है, दिव्य है, सूक्ष्माति- 
सूक्ष्म, दूर्से दूर और समीपसे समीप हैं | वह देखनेवालोंके 
हृदयकी गुदामें छिपा हुआ रहता है। वह आँखसे नहीं 
दिखायी देता, वाणीसे या अन्य इन्द्रियोसि अथवा तप या 
कमसे नहीं जाना जाता । शानके प्रसादसे अन्तःकरण चिश्ञद्ध 
होनेपर उस निध्कल पूृरुषका साक्षात्कार होता है । ऐसा 
साक्षात्कार जिसे होता है वह जो कुछ संकल्प करता हैं वह 
सिद्ध है| जाता है| वह संकल्पमात्रसे चाटे जिस लोक या भागकी 
प्राम कर सकता है! ऐसे पुरुएकी जो उपासना करता है 
वह भी बन्धनमुक्त हाकर आत्माकों प्राम कर लेता है । 


शौनक-आत्माका कथन करनेवाले शाखं्रोंके प्रवचनसे 
क्या इसकी प्राप्ति नही। हूं। सकती ? 

अज्लिरा-नहीं, 

नायमात्मा प्रवचनेन लभ्यों 

न मेचया न बहुना श्रुतेन । 
बूणुते तेन लभ्प- 
स्तस्पैष आत्मा विदृणुते तनु * स्वाम्‌ ॥ 

(यह आत्मा प्रवचनसे नहीं, मेघासे नहीं, बहुत श्रवण 
करनेसे भी नहीं मिलता | यह जिसका बरण करता है 
'उसीको यह प्राप्त होता है। उसके सामने यह आत्मा अपना 
स्वरूप व्यक्त कर देता है !' जो बल, अप्रमाद, संन्यास 
और शानके दारा आत्माकों प्रात करनेका प्रयक्न करता है, 
आत्मा उसे अपने धाममें ले आता है ! 

शोनक-जो कोई आत्मतत्त्वकों प्राप्त कर लेता है उसकी 
क्या स्थिति होती है ! 

अद्िरा-जो उस परब्रक्षको जान लेता है वद ब्रह्म दी 
हो जाता है और उसके कुछमें कोई अन्नक्मविद्‌ नहीं होता | 
वह शोककों तर जाता है; पापकों पार कर जाता है, द्वदय- 
प्रन्थियोंसे वियुक्त होकर अखूत दो जाता हे । 

(डरे 


यमेवेष 
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शौनक-भगवन्‌ ! ऐसी इस ब्रद्मबिद्याका अधिकारी 
कौन होता है, यह कृपाकर बताइये | 

अज्विए-जो क्रियावान्‌ हैं, श्रोन्रिय हैं, अह्मनिष्ठ हैं, 
भ्रद्धापूवेंक जो एकर्षि-हवन करते हैं और जिन्होंने विधिपूर्वक 
शिगंबतका अनुष्ठान किया है उनसे यह ब्रह्मविद्या कहे | 

इस प्रकार मद्दाशाल (महागहस्थ) शोनकके प्रश्न करने- 
पर मदृष्ति अद्धिराने यह सत्य कथन किया । जिस किसीने 
शिरोब्रतका अनुष्ठान नहीं किया हे वह इसका अध्ययन नहीं 
कर सकता ! 


नमः परम ऋषिमयों नमः परम ऋषिभ्यः । 
न्बड->+0<टिलु 0७८८-०० 


मैत्रेयीकी ज्ञानोपदेश 


महर्षि याश्त्रस्क्थके दो ग्त्रियों थीं। एकका नाम था 
मैत्रेगी और दूमरीका कात्यायनी। दोनों ही सदाचारिणी 
और पतिब्रता थीं। परन्तु इन दोनोंमें मैत्रेमी तों परमात्मा- 
के प्रति अनुरागिणी थीं और कात्यायनीका मन संसारके 
भोगोंमे रहता था | महपि याशवल्क्यने संन्यास ग्रहण करते 
समय मेत्रेयीका अपने पास बुलाकर कहा कि है मेत्रेयी ! 
में अब इस गहस्थाक्मकों छोड़कर संन्यास प्रहण करना 
चाहता हूँ | तुम दोनों मेंरे पीछिेसे आपसमभें झगड़ा न कर 
मुबतरपूजंक रह सका. इसलिये में चाहता हूँ कि तुम दोनोको 
परकी सम्पत्ति आधी-आधी बॉट दूँ ।' 


स्वामीकी बात सुनकर मेजेयीने अपने मनमें सोचा कि 
(मनुष्य अपने पासकी किसी बस्तुकों तभी छोड़नेकों तेयार 
दोता हे जब उसको पहलीकी अपेक्षा को३ अधिक उत्तम 
वस्तु प्राम हं।ती है। महर्षि घर-बारकों छोड़कर जा रहे हैं, 
अतएब इनकों भी कोई ऐसी वस्तु मिली होगी जिसके 
सामने घर-बार सब तुच्छ हो जाते हैं, अवश्य ही इनके 
जानेमें कोई ऐसा बड़ा कारण होना चाहिये।” और 
वह परम वस्तु जन्म-मरणके बन्धनसे मुक्ति छाभकर 
अमृतत्वको--परमात्माकों पाना द्वी है। यों विचारकर 
मैत्रेयीने कहा--“भगवन्‌ ! मुझे यदि घनधान्यसे परिपूण 
समस्त पृथ्वी मिल जाय तो क्‍या उससे मैं अम्नृतत्वको पा 
सकती हूँ ? याशवल्क्यने कहा--नहीं, नहीं ! घनसहित 
प्थ्वीकी प्रासिसि तेरा धनिकोका-सा जीवन हो सकता है, 
परन्तु उससे अम्रतत्व कभी नहीं मिल सकता !? भैनत्रेयीने 


६२६ 


# अधियया मस॒त्युं ती््या विद्ययाउयृतमइनुते # 





जा आयात 
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कहा--'जिससे मेरा मरना न छूटे, उस वस्तुको लेकर मैं क्या 
करू ! है भगवन्‌ ! आप जो जानते हैं ( जिस परम धनके 
सामने आपको यह घर-बार तुच्छ प्रतीत होता है और बड़ी 
प्रसल्तासे आप सबका त्याग कर रहे हैं) वही परम घन 
मुझको बतलाहये |! 

प्रेत्रेयी ! पहले भी तू मुझे बड़ी प्यारी थी, तेरे इन 
वाक्योंसे वह प्रेम और भी बढ़ गया है। तू मेरे पास आकर 
बैठ, में तुझे अमृतत्वका उपदेश करूंगा। मेरी बार्ताको 
भलीमाँति सुनकर उनका मनन कर |” इतना कहकर 
महर्षि याशवल्क्यने प्रियतमरूपसे आत्माका वर्णन आरम्भ 
किया | उन्होंने कहा-- 

मैत्रेयी | ( स्त्रीको ) पति पतिके प्रयोजनके लिये प्रिय 
नहीं होता, परन्तु आत्माके प्रयो जनके लिये पत्ति प्रिय होता है ।” 

इस आत्मा” दब्दका अथ लोगेने भिन्न-भिन्न प्रकारसे 
किया है; कुछ कहते हैं कि आत्मासे यहाँपर शरीरका लक्ष्य 
है। यह शिभोदरपरायण पामर पुरुषोंका मत है। कुछ 
कहते हैं कि जबतक अन्दर जीब है तभीतक संसार है, 
मरनेके बाद कुछ भी नहीं; इसलिये यहाँ इसी जीवका 
लक्ष्य है | यह पुनर्जन्म न माननेवाले जडवादियोंका मत है । 
कुछ लोग “आत्माके लिये” का अर्थ करते हैं कि जिस वस्तु 
या जिस सम्बन्धीसे आत्माकी उन्नति हों, आत्मा अपने 
स्वरूपकों पहचान सके , वही घिय है । इसीन्डिये कहा गया 
है--“आत्मार्थे प्रथिवी त्यजेत्‌! | यह तीज मुमुझ्ठु पुरुपोका 
मत है । 

कुछ तत्लशोंका मत हैं कि आत्माके लिये! इस अथम 
कहा गया है कि इसमें आत्मतत्त है, यह आत्माकी एक 
मूर्ति है। मित्रकी मू्िका कोई उस मू्तिके ल्यि नहीं 
चाहता परन्तु चाहता है मित्रके लिये। संसार्की समस्त 
वस्तुएं इसीलिये प्रिय हैँ कि उनमें कवल एक आत्मा ही 
व्यापक दे या वे आत्माके ही स्वरूप हैं । महर्षि याशनल्क्यने 
फिर कहा-- 

अरे श्री ख्रीके लिये प्रिय नहीं होती परन्तु वह 
आत्माके लिये प्रिय होती है, पुत्र पृत्रेकि लिये प्रिय नहों 
होते परन्तु वे आत्माके लिये प्रिय होते हैं, धन पनके लिये 
प्यारा नहीं होता परन्तु वह आत्माके लिये प्रिय होता है, 
ब्राह्मण जाह्षणके लिये प्रिय नहीं होता परन्तु वह आत्माके 
लिये प्रिय होता है, क्षत्रिय क्षत्रियके लिये प्रिय नहीं होता 
परन्तु वह आत्माके लिये प्रिय होता है, लेक छोंकॉके लिये 
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प्रिय नहीं होते परन्तु आत्माके लिये प्रिय होते हैं, देबता 
देबताओंके लिये प्रिय नहीं इोते परन्तु आत्माके लिये प्रिय 
होते हैं, वेद वेदंकि लिये प्रिय नहीं हैं परन्तु आत्माके लिये 
प्रिय हैं, भूत भूततोंके लिये प्रिय नहीं हैं परन्तु आत्माके लिये 
प्रिय होते हैं, अरी मैभ्रेयी ! सब्र कुछ उनके लिये ही प्रिय 
नहीं होते परल्तु सब आत्माके लिये ही प्रिय होते हैं । 
यह परम प्रेमका स्थान आत्मा ही वास्तवमें दशन करने 
योग्य, श्रवण करने योस्य, मनन करने योग्य और निरन्तर 
ध्यान करने योग्य है। हे मेत्रेयी ! इस आत्माके दर्शन, 
श्रवण, मनन और साक्षात्कारसे ही सब कुछ जाना जा 
सकता हैं| यही शान है ।' 


इसके पश्चात्‌ महर्षि याशवल्कययजीन सबका आत्माके 
साथ अभिन्न रूप अतछाते हुए इन्द्रियोका अपने विषयोंमे 
अधिष्ठान बतलाया और तदनन्तर ब्रह्मकी अखण्ड एकरम 
मत्ताका दर्णन कर अन्तर्मे कद्दा कि-- जबतक द्ेतभाव द्वता 
है तमीनक दूसरा दूसरेकों देग्वता है, दूसरा दूसरेको दूँघता 
है, दूसग दूसरेको सुनता है, दूसरा दूसरेसे बोलता £; 
दूसरा दूसरेके लिये विचार करता है और दूसरा दूखरेको 
जानता है, परन्तु जब स्वोत्मभात्र प्राप्त होता हैं, जब 
समस्त बस्तु्ण आत्मा ही हू ऐसी प्रतीत हं।ती है, तब वह 
किससे किसकी देखे ? किससे किसको सँधे ? किससे फ्रिसके 
साथ बोले ? किससे किसका स्यर्श करें तथा किससे किसके! 
जान £ जिससे बढ़े इन समब्त बस्तुओंको जानता है उसे 
यह किस तरह जाने ?! 


बह आत्मा अग्राह्मय है इसमे उसका ग्रहण नहीं होता; 


वह अशीय हू इससे बढ शीण नहीं हं।ता; वह असंग £ 


इससे कभी आसक्त नहीं होता; बढ अन्घनरहित हैं इसमे 
कभी दुग्वी नहीं हंता और उसका कभी मादा नहीं होता | 
ऐसे सर्वात्मरूप, सबके जाननेवराले आत्माकों कोई किस तरह 
जाने ! श्रतिन इसीलिये उसे “नेति” 'नेति! कहा है, वह 
आत्मा अनिर्मनचनीय है। मेत्रेयी ! बस, तेरे लिये यही 
उपठश है, यही तो मोक्ष है ! 


इतना कहकर याशवल्क्यजीने संन्यास ले लिया और 
बगग्यके प्रताप तथा ज्ञानकी उत्कृट पिपासाके कारण 
म्वामीके उपदेशमे मैत्रेयी परम कल्याणको प्रात हुई ! 


( बृहदारध्यक-उपनिवतके अधारपर ) 


नग्न सिकिमण---- 
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अभेद 


( छे०-औजैनेन्द्कुमारजी ) 


शक लग 

सब सो गये हैं और आसमानर्मे तारे घिरे हैं । में उनकी 
ओर देखता छुआ जागता हूँ । नींद आती दी नहीं । मेरा 
मन उन तारोंकों देखकर विस्मयसे और स्नेदसे ओर अशान- 
से भरा आता है । वे तारे हैं,।-- छोटी-छोटी चमकती बूँदियों- 
से कैसे भ्यारे-प्यारे तारे | पर उनमेंसे हर एक अपनेमे एक 
विश्व है! वे कितने हैं (--कुछ पार नहीं। कुछ भी अन्त 
नहीं । कितनी दूर है ! कोई पता नहीं। हिसाबकी पहुँचसे 
बाहर, वे नन्हे-नन्‍्हें झिप-झिप चमक रहें हूँ। उनके तस्ते 
कल्पना म्तब्ध हो जाती है। म्वण-चुणसे छाया. शान्त: सुन्न, 
खिला हुआ कैसा यह बअ्रह्माण्द ! एकान्त अछोर, फिर 
भी कैसा निकट, केसा स्व-गत “मुझे नींद नहीं आाती 
और में उसे नहीं बुलाना चाहता । चाहता हैँ, ये सब 
तोरे मुझे मिल जाये | थे मुझमें आ जाये। सुझसे बाहर 
कुछ भी न रहें | सब कुछ मुझभ हो रहे, और में उनमें | 

में अपनेकी बहुत छोटा लगता हूं, बहुन छोटा । 
बिल्कुल्ट अरु, एक अणु, एक झूत्य | और इस समय 
जितना मैं अपनेका सूस्य अनुभव करता हूं उतना द्वी मरा 
मन भरना आता है। जाने केसे, में अपनेकी उतना ही बड़ा 
हाता हुआ पाता हूँ। जसे जीके भीतर आह्ाद भग जाता 
हां, उमगा आता हो | मुझे बढ़ा अच्छा लग रहा है कि 
मैं कुछ भी नहीं हूँ । जे। हूँ समसस्‍्तकी गोदमे हीं हूं; हूँ, तं। 
बस इस ज्ञानके आनन्दक लिये हूँ कि सब हैं, सब मैं हूँ । 
मुझे प्रतीति होती है कि मेरी सीमाएं मिट गयी हू, मैं खोया 
जा रहा हूँ, मिझा जा रहा हूँ | माठम होता है एक गम्भीर 
आनन्द, एक''**' 

तारे उस नीले धून्यम गहरे-से-गहरे पेठे हैं । जहातक 
नीलिमा है वहाँतक थे हैं| यह स्वणोणुओंसे भरा नीछा- 
नीला कया है ! आकाश क्या हैं ! समय क्या है ! में क्या 
हूँ (पर जो हो, में आनन्दमें हूँ । इस समय तो मेरी 
अशानता ही सबसे बढ़ा शान है। में कुछ नहीं जानता, 
यही मेरी स्वतम्तता है। शानका बस्धन मुझे नहीं चाहिये, 


नहीं चाहिये। तागेंका अथ मुझे नहीं चाहिये, नहीं चाहिये | 
मुझे उनका तारा-पन ही सब हैं। वही बस है। 
में उन्हें तारे ही मानूंगा, जो आस्मानम खिले टके हैं। 
तारे बनाकर में उनमें अपना-पन, अपना मन मिगोये रखता 
हूँ । मुझे नहीं चाहिय कोइ शान | उस सफलताके सम्मुख 
ते में बस इतना ही चाहता हूँ कि में सारे रोम खोलकर 
प्रस्तुत हो रहूँ | चारों ओर अपनेको छोड़ दूं और भीतरसे 
अपनेको रिक्त कर दूँ; कि यह निस्सीमता, यह समस्तता 
बिना बाधके मुझे बूए ओर मेरे भीतर भरकर व्याप जाय। 

लोग सा रहे हूँ। रात बीत रही हैं। मुझे नींद नहीं 
है । ओर लोग भी होंगे जिन्हें नींद न होगी । वे राजा भी 
हू! सकते हैँ, रंक भी हो सकते हैं | अरे राजा क्या रंक 
क्या । नींदक सामने काई क्या है। किसकी नोंदकों कोन 
रोक सकता है! आदमी अपनी नींदकों आप ही रोक 
सकता है। दुनियाम भेद-विभेद हैं, नियम-कानून है | 
पर मेद-विभेद क्रितने दी हों। नियम-कानून केसे दी हों--- 
रात रात है| जो नहीं सोते थे नहीं साते, पर रात सबको 
मुछाती है । सब भेद-प्रभेद भी सो जाते हैँ, नियम-कानून 
भी था जाते हूं । रातमें रंककी नींद राजा नहीं छीनेगा 
ओर राजाकी नींद भी रंककी नींदसे प्यारी नहीं हो सकेगी । 
नींठ सबको बराबर समझेगी । वह सबको बराबरीमें डुबो 
देगी | नीदम फिर स्वप्न आयेंगे और वे मानत्रकी म्योदा- 
बाधा मिटाकर जहाँ वह चाहें उसे ले जायेंगे। रातको जब 
आदमी सोयेगा तब प्रकृति उसे थपकेगी । आदमी दिन- 
भर अपने बीचमें खड़े किये विभेदोंके झगड़ोंसे झगड़कर 
जब हारे।। और हारकर सोयेगा तत्र उसके बंद पलकोपर 
प्रकृति खप्त व्हगयंगी | उन स्वम्तीर्म रंक सोनेके महलोंमें 
वास करे तो को; राजा उसे रोकने नहीं आबेगा । वह वहाँ 
रुककर सुख सम्भोग पायेगा । और राजा अगर उन स्वमोंमें 
सड्डटके मुँहमें पड़ेगा और कूद भोगेगा तो कोई चाडुकार 
उसे इससे बचा नहीं सकेगा | राजा अपनी आत्माकोी लेकर 
मात्र स्वयं हंकर ही अपनी नींद पायेगा | तब वह है और 
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# अवियया ऊझृत्युं तीस्वों विद्ययाउस्तमइजुते # 








उसके भीतरका अव्यक्त है | तब वह राजा कहाँ है, 
सात्र ब्रिचारा है। इसी प्रकार नींदमें वह रंक भी मात्र 
अपनी आत्माके सम्मुख हो रहेगा | तब वह हे और उसमें 
सन्निद्वित अव्यक्त हे । तब वह बिचारा कहों रंक है। तब 
बह प्रकृतरूपमें जो है वही है । उस महाश्यूज्य आकाशकी 
निशी थ-निम्तब्वतामें मानव अपनी “मानवीय अस्मिता को 
खोकर और अपनेको मद्दाप्रकृतिकी चौकसीमें सॉपकर निरीह 
शिश्वु बनकर सोता है, अन्यथा वह है भी क्‍या ! 


पर फिर दिन आता है । तब मानव कह्ठता हैं कि में 
जागता हूँ । यह कहता है कि अब मैं सावधान हूँ । और 
जागत और सावधान बनकर यह मानत्र कहता है कि 
मानवतामें ओणियाँ हैं: अभेद तो मिथ्या स्वप्न था, 
सारसत्य भेद है। तब वह कहता है क्रि में चेतन्य-खण्ड 
उतना नहीं हूँ जितना गाज़ा हैं अथवा रंक हूं । स्वप्नसे 
हमारा काम नहीं चलेगा, काम शानसे चलेगा। और ज्ञानका 
सच्चा नाम विज्ञान हैं | और विज्ञान यह है किमेया तो 
गरीब हूँ या अमीर हूँ | दिनमें कया उसने अब आऑप्व नहीं 
खोल हो 4 ? दिनमे क्या वहीँ पदार्थकों अधिक नहीं! 
पहचानता है ? दिन रातकी तरह अंधेग नहीं हैं; बह उजला 
है । तारे अधेरेका सत्य हों, पर जायत अवस्था क्‍या वे 
झूठ नहीं हूं ? देखो ने केसे दिलके उजालेमें भाग छिपे है । 
उजले फूटे हुए दिनके सत्यकों कौन त्याग सकता हैं ? वर्ड 
उज्ज्बल सत्य है; वदह्दी ठोस सत्य है| और बढ़ सत्य यह है 
कि तारे नहीं हैं, हम हैं | सत्र हम हैँ | हमी हैं, और हम 
जागत हैं । और सामने हमारे हमारी समस्याएँ हैँ | अनः 
मनुष्य कम करेगा. वह युद्ध करेगा. वह तक करेगा. चंद 
जानगा । नींद मिश्या है, और स्वप्त श्रम दे। यह दृ :खद्नद हैं 
कि मानव साता हैं, सोना अमानवता है | अंधेरी गन क्या 
गलन ही नहीं हैं कि जिसका सहारा लेकर आसमान तारेंसे 
चमक जाता हैं; और दुनियों धरंधली हो जाती है । भय 
अधेरेंमेसे आता है, विश्वास भी अधेरेमेस आता है । हमें चारें 
ओर धूप चाहिये, धूप: जिससे हमारे आसपासका छुट- 
बडपन चमक उठे और दूरी सब आसमानी ब्यर्थता लुप्त 
दो जाय | 
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यह ठीक होगा | ठीक ही कैसे नहीं होगा ! लेकिन 
क्या यह भूल भी नहीं है ! और भूलपर स्थापित होनेसे 
सर्वोशमें भूल ही नहीं है ! क्या यह गलत है कि नींदसे दम 
ताजा होते हैं और दिनभरकी इमारी थकान खो जाती है। 
वह थकान कोन चूस लेता है; कौन उड़ा देता है ! हम 
इरियाली फिर कहाँसे पाते हैं! क्या यह नहीं हो सकता कि 
सपनोंकी राह हम अपनी थक्रान बाहर फेंक देते हैं और 
फिर उन्हीं सपर्नोकी राह अपनेमें ताजगी भी भरते हैँ! क्‍या 
यह नहीं हो सकता कि दिनमें हम व्यक्तके साथ इतने जड़ित 
और अब्यक्तके प्रति इतने जड़ ह।ते हैं कि रातिमें अव्यक्त 
व्यक्तका घूत्य बनाकर स्वयं प्रस्फृटित होता हैं और इस 
भाँति हमारे जीवनके भीतरकी समताकों स्थिर रखता है ! 
क्या यह भी नहीं हेँ। सकता कि हम स्वमर्मे, विश्वासमे विभेद- 
की तिरस्कृत करके अभेदका पान करते और उसीके 
परिणामम उठकर विभेदमसे युद्ध करनेस अधिक समर्थ हते 
है ? क्या यह नहीं हो सकता कि रानपर दिन निर्भर हैं; 
और खत न हो तो दिन दूभर दो जाय * क्‍या यह नहीं है 
कि विभेद तबतके असन्य है, असमग्भक है; जबतके अभेद 
उसम ब्याम नह ? क्या *' 

पर, रात बीत रही है और मेरी अखिोंम नींद नहीं! 
है । ओडे) यह समम्त क्या हैं ! में क्या हूँ में कुछ नहीं 
जानता भें कुछ नहीं जानूंगा। में सब्र हूँ। सब में 
हट | मन & ४ 

डउसमी समय कहीं घंटा बजा--ए-क। जैसे अंधरमे दूज 
गया- ए.ए-क्र। में उस रेजकों मुनता हुआ रह गया। 
ज्र धीमे धीमे विलीन हे गयी । सन्नाटा फिर बसे ही सुन दं। 
ग़या। मैंने कहा “एक ' मैंन दोइगया--'एक, एक) 
एक । मैं दाहराता ही रहा कि जिससे नींद घिरे और आः 
और नोंद कुछ मेरी ओर उतरकर आने छगी। अब £ 
से।ऊँगा | मैं सोऊँगा | बआहर अनेकताओें बीचमे एक बनाये 
स्थिर शास्तिसे क्यों न में सा जाँगा? अमान भरमन 
कैसा ? मैं चाहने लगा; मैं सोऊ !। पर तारें इंसले थे भ 
हँसते थे ओर मेरी आलोम नींद भीमे-ही-बीमे उतरसा 
आ रही थी | # 


--++>>- कं ! ही-य00७-यय५ 


#मेदामेद' कदानीका एक खण्ड । 


कक फमानणाननननाकान, 


कल्याण कं... हैँ 3 परिशिष्ठाइ 





बचे ११ 

स्वप्सछ * ट्र पृर्णा़  ् 

आप भगवान वेद दर 

कद भे बंद व्यास भादपद 
१००६ 


कहे 





ब्रह्मा तदुपधार्याथ सह देबेस्तयथा सह ! 
जगाम सत्रिनयनस्तारं क्षीरपयोनिधेः ॥ 
तञ्र॒ गत्वा जगग्नार्थ देवदवे वृषाकपिम । 
पुरुष पुरुपसखक्तेन. उपतस्धे समादितः ॥ 


3० पूर्णमदः पूर्णमिद पूर्णोत्यूणेमुदअ्यते । 
पूर्णसश्य पृर्णादाय पूर्णमेवावशिष्यते ॥ 





नित्यो नित्यानां चेतनश्चेतनानामेको बहूनां यो विदभाति कामान्‌ | 
तत्‌ कारण सांख्ययोगाधिगम्यं ज्ञात्वा देवं घझुच्यते सववेपाशे ॥ 


हे गा रितिक अप कक जज ज्यप 
गोरखपुर, भाद्पद १९९३, सितम्बर १९३६ | ; 
खण्ड १. बिक लोजकी तक ._((र्णसंख्या १२२ 
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् 0. 
श्ह्न्नतः 


नतो5स्पह लाखिलहेतुहेतु 
नारायणं पूरुषममायमव्ययम्‌ । 
यज्नाभिजातादरविन्दकोशाद्‌ 


कै क के हो रध २ च 


ना न 
ब्न्ह्नआ 


परमात्मा बना देता है | फिर उसके लिये कुछ भी करना शेष नहीं रहने देता | 


शिव! 


लिप हे ०९५५०००९/००5 दल, ८० ००००९०००००0०::०७:४०० 0,०९०. ,.०९०००३५८-९३०३०६९०५०००0,,०००००0 महक | 
द। वेदान्त क्या करता हे ? 
हा «» १-बेदान्त हमें अमर बनना सिखलाता है, मरना नहीं, वह मृत्युको मार डालता है । 
०! २-बेदान्त उत्साह और उल्लास बढ़ाता है तथा सत्कर्ममें प्रबत्त करता है। वह 5 
| ! आहस्य, विषाद और बुरे कर्मोकी प्रबृत्तिको नष्ट कर डालता है । .5, 
| ३-बेदान्त विश्वके सब ग्राणियोंमें एक अमर आत्माके दर्शन कराकर सब्रमें प्रेम कराता | 
। हैं | वह घृणा, देष, बैर और परायेपनको मिठा देता है । | 
है 38 -बेदान्त सारे संसारको सव्‌ , चित्‌ और आनन्दमय बनाकर दिखा देता हे | वह | [ 
है जडताको स्वेशा नष्ट कर डालता हैं | ्ि 
दर '. ५-बेदान्त कइवी और दुःखभरी दुनियाकों परम मधुर और अतुल घुखसे पूर्ण बना 
; | देता है। वह कटता और कष्टकी जड़ ही काट डालता है । । ; 
द | -वेदान्त जीवनकों संयमी, सन्‍्तोंपी, निरहंकारी और कर्त्तव्यशील बनाता है | वह | ः 
४ विषयवासना, अतृप्ति, अहंकार और अकमंण्यताकों आमृून् मिटा देता हैं । हा 
9] ७-वेदान्त जीत्रनकों पत्रित्र ! पुण्यमय, सीम्य और शान्तिमय बना देता हैं| वह ढ़ 
| । अपवित्रता, पाप, ताप और अशान्तिका बीज नाश कर डालता हैं । * 
। ८-जेदान्त हमारे जीवनकों आत्मा या परमात्माके परायण बना देता है । वह हमारी । | 
जी काम, क्रोध और लछोभमपरायणताकों समल नष्ट कर देता हैं । हु 
2 ९--वेदान्त ज्ञानकी अप्नतिम अपूर्व ज्योति जलाकर सर्वत्र निर्मल एकरस अनन्त ' पर 
ही प्रकाश फैला देता है। वह अज्जानके तमाम अन्धकारकों सदाके लिये मिटा देता है । " 
द , 29--ेदान्त ऊँच-नीचके लौकिक व्यवहारके रइते भी आन्तरिक ऊँच-नौचके भावकों .. ड 
3.५ सबंया मिटा देता है । वह उपाधियोंके कब्पित भदसे हटाकर हमें सर्वश्र नित्य, 
ह | अभेदरूप सम ब्रह्मके दशन कराता है | | 
।. 2११-ेंदान्त मोहके सत्र पदोंको फाइकर जीवकी सदाकी अपूर्ण साधकों पूरीकर उसे ।: 
| की 
/ 
| 
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वेदान्तके प्रार्चीन आचार 


आचाये बादरि 


आचार्य बादरिके मतका उल्लेख ब्क्षसूत्र (१। २। 
२३०; ३ | १ | ११;४ | ३। ७; ४। ४। १० ) और 
मीमांसायूत्र (२। १।३;६।१। २७; ८ । ३। ६; ९। 
२। ३० ) दानोंमें पाया जाता है। इससे ऐसा अनुमान 
होता है कि ये ब्र्मदूबकार और मीमांसासृत्रकारसे प्राचीन 
थे और इनके मतका देशम काफी प्रभाव था | बादरायणने 
अपने मतक समर्थनमें ओर मीमांसायत्रकार जैमिनिने पूर्व 
पक्षके रूपमें खण्डनके लिये इनके मतकों उद्घृत किया 
है । इससे मादूम होता है, ये वैदान्तिक आचार्य ये। 
यत्र-तत्र इनके मतका उल्लेग्य पाया जाता हैं, जिससे निम्न- 
लिखित बातें मासूम हाती हैं-- 

(१ ) आचाय बादरिके मतानुसार यद्यपि परमेश्वर 
महान्‌ हूं, फिर भी प्रादशमात्र हृदयद्वारा अर्थात्‌ मनद्वारा 
उनका स्मरण हूं। सकता है | 


( २) इनके मतानुसार गतिश्रुतिबलसे कायब्रक्ष 
अथोत्‌ सगुप ब्रह्मकी ही प्राप्ति होती है और अमानव पुरुष 
ही ब्रह्मकी प्राप्ति कग सकते हैं । 

( ३ ) इनके मन वंदज्ञानी पुरुयके शर्रीरादि नहीं 
होते, मुक्त पुरुष निरिन्द्रिय और शरीरविद्दीन द्वोते हैं । 


(४) इनके मतमे वेदिक केम करनेका सबको 
. अधिकार है । 


आचाय कार्ष्णाजिनि 

आचार्य काप्णीजिनिके नामका उल्लेल्र भी अक्मसूत्र 
(३।१।९ ) ओर मामांसासूत्र (४। ३। १७; ६। 
७। ३५) दोनोमे हुआ है । ये भी व्यासदेव और जैमिनिके 
पूबंबर्तो आचाय मादम होते हैं । इनके मतका भी उल्लेख 
ब्यासदेवने अपने मतके समर्थनमें और जमिनिने उनका 
स्ण्डन करनेके लिये ही किया है। इससे मालूम होता है 
ये भी वेदान्तके दी आचार्य थ। ये प्रायः बादरिके मतके 
ही समर्थक प्रतीत होते हैं । 


आचाय॑ आत्रेय 


जाचाय॑ आजेयके मतका उल्लेख करके ( ह्न० सू० 
३। ४ । ४४ ) ब्हमसत्रकारने उसका खण्डन किया है। 
€०---€६ैं 


उनका मत है कि यजमानको ही यशके अज्ञभूत उपासनाका 
फल प्रास होता है; ऋत्विक को नहों हो सकता | अतएव सारी 
उपासनाएँ स्वयं यजमानकों करनी चाहिये; पुरोद्दितके द्वारा 
नहीं करवानी चाहिये | इसका खण्डन व्यासदेवने आचाये 
ओडुलोमिके मतको प्रमाणस्वरूप उद्धृत करके किया है । 
मीमांसादशनमें जेमिनिने वेदान्तके आचार्य का्ष्णाजिनिके 
मतका खण्डन करनेके लिये सिद्धान्तरूपसे आचार्य आन्रेयके 
मतका उल्लेख किया है। फिर बादरिके वेदिक कममें 
स्वा।धकरारके मतका खण्डन करनेके लिये भी जैमिनिने 
आत्रेयक्रे मतका प्रमाण दिया है। इससे मालूम होता है, 
ये पूर्वमीमांसाके आचार्य थे। ये भी सम्भवतः व्यासदेवके 
पहले हुए, थे ! 
आचाय औडुलोमि 

आचाय औड्छोमिका नाम केवल वेदान्तसूत्र (£१। 
४। २१:३४ । ४०; ४। ४। ६ ) में ही मिलता है । 
मीमांसासूत्रम नहीं मिलता | ये भी बादरायणके पूर्वबर्ती 
ही मान्यम द्वोते हैं। ये वदान्तके आचाय थे और भेदा- 
भेदवादी थे। इनका कहना है क्रि संसार-दशाममें जीव 
और बक्षममें भेद है, मुक्ति होनेपर अमेद है। मीमांसक 
आचाय आत्रेयके मतका खसण्डन करनेके लिये बादरायणने 
इनके मतका उल्लेख किया है और इनका मत उ्हें प्राह्म 
है, यह भी स्वीकार किया है । ब्रह्मसूत्र ( ४ | ४। ५१ ) 
में जैमिनिका यह मत प्रकट किया गया है कि मुक्त व्यक्ति 
ब्रद्मखसूपताको प्राप्त होता है; वह निष्पाप, संबंध और 
ऐडवर्यादिका अधिकारी हो जाता है | इसके विरुद्ध ओडु- 
ल्गेमिका यह मत प्रकट किया गया है कि चेतन्य हो आत्मा- 
का स्वरूप है और इस कारण वह मुक्तिमें भी चेतन्यमात्र- 
को ही प्रात्त होता है | सत्यसंकल्पत्व, सर्वशत्व और सर्वे- 
इवरत्व आदि धर्म उसमें नहीं रहते | 


आचाये आध्मरथ्य 


आचार्य आश्मरध्यके मतका उल्लेख मीमांसादशनमें 
करके जैमिनिने उसका खण्डन किया है। अतएवं इसमें 
सन्देह नहीं कि ये वेदान्तके आचाय थे । वेदान्तयूत्र 
(१। २। २१; १।४। २० ) में जो इनके मतका उल्लेख 
आया है, उससे आचार्य शझ्डर तथा मामतीकार वाचस्पति 


ध्शेरे 


*# कल्याण # 
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मिश्रनने इन्हें विशिष्देंदवादी सिद्ध किया है । ये भी 
बेदब्यास और जैमिनिसे पहले हुए थे । इनका कहना है 
कि परमेश्वर अनन्त होनेपर भी उपासककोे ऊपर अनुप्रह 
करनेके लिये प्रादेशमात्रस्थानमें आविभत होते हैं। इनके मतमें 
विज्ञानात्मा और परमात्मामें परस्पर भेदाभेदसम्बन्ध है । 
आध्मरध्यके इस भेदाभेदवादकी ही आगे चलकर यादब- 
प्रकाशके द्वारा पुष्टि हुईं, ऐसा कहा जाता है । 


आचाय॑ काशकृत्ख 

आचार्य काशकृत्लमका उल्लेख जेमिनिने अपने पूब- 
मीमांसाददानमें नहीं किया है! बादरायणने इनके मतका 
समर्थन किया हदै। ये अद्वेतवादी थे। ये भी बादरायणसे 
पइले ही हुए थे । 

आचाय जेमिनि 

आचार्य जमिनिके मतका ब्रह्मसूत्रमे बहुत अधिक 
उल्लेख हुआ है । ये मीमांसादर्शनके रचयिता ये। 
मीमांसताददानके सिद्धान्तोंका त्रहमसूत्रमें ओर ब्रद्मसूत्रके 
सिद्धास्तोंका मीमांसाददानमें खण्डन करनेकी चेश की गयी 
है। मीमांसादशनने कद्दों-कहपर अद्यसूचके कई सिद्धान्तों- 
को ग्रहण भी किया है | इन सब बातोंसे ऐसा मासूम होता 
है कि जेमिनि बादरायणफरे समकात्गीन ही थे। प्राण 
ऐसा बर्णन मिलता दे कि ये वेदव्यासके शिष्य थे। इन्होंने 
वेदब्याससे सामबेद और महामारतकी शिक्षा पायी थी ! 
मीमांसादशनके अतिरिक्त इन्होंने भारतसंदहिताकी, जिसे 
जमिनिमारत भी कहते हैं, रचना भी की थी। इन्होंने 
द्रोणपुत्नोंसे मार्कण्डेयपुराण सुना था । इनके पुत्रका नाम 
सुमन्तु ओर पौत्रका नाम सत्वान था । इन तानीं पिता- 
पुत्रोने बेदकी एक-एक संद्विता बनायी है, जिनका अध्ययन 
ट्िण्यनाभ, पेष्पश्चि और अबन्त्य नामके तीन शिष्योंन 
किया था । 


आचाये काव्यप 


प्राचीन कॉलमें काइयपका भी एक सूजत्रधन्थ था। 
सुत्रकार शाण्डिल्यने अपने सूत्रप्रन्थमें काइथप तथा बाद रायण- 
के मतका उल्लेख करके अपना सिद्धास्त स्थापित किया है। 
उनके मतर्म काश्यप भेदवादी और बादरायण अभेदयादी थे | 


इनके अतिरिक्त असित; देवल, गर्ग, जैगीषन्य, परादर 
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और भगु आदि ऋषियोंके नाम भी प्राचीन वेदान्वाचार्य में 
पाये जाते हैं। 


भगवान्‌ वेदख्यास 


वेदान्तदशनके प्रणेता भगवान्‌ बेदब्यास हैं। यही 
माटर, दैपायन, पाराशयें, कानीन, आदरायण+ व्यास, 
कृष्णदेपायन, सत्यभारत+,. पारादशारि, , सात्यबत, 
सत्यवतीसुत, सत्यंरत आदि नामसे परिचित हैं। इन्होंने 
हो वेदोंका विभाग किया था और महाभारत; अष्टादश 
महायुराण और अ्रध्यात्मरामायणकी रचना की थी। 
योगवाशिष्वरामायण भी इन्हींकी रचना कही जाती है। 
महाभारतकालमें इनके वतमान रहनेकी थ्रात मद्याभारतसे 
मातम होती है | इससे यद कहा जा सकता है कि ये 
प्रानः इसासे तौन हजार बर्ष पूर्व जीवित थे | इनका जीवन- 
वृत्तान्त कुछ महामारतमें मिलता है। उससे पता चलता 
है कि इनका जन्म मत्स्यगन्धा था संत्यवती नाज्नजी कन्याके 
गर्मसे हुआ था । इनके पिता पराहार मुनि थे । इनका जन्म 
यमुनाग्मंस्थ एक द्वीपमें हुआ था और इनका रंग धक्ष्याम 
था | इसीसे इनका नाम कृष्णदेपायन हुआ । ये पढ़ा 
हाते ही मातकी आज्ञासे तपस्था करने चने गय्ने और जाते 
ममय यह कष्ट गये कि जब तुम्द मेरी काई ज़रूरत हो तो 
मुझे स्मरण करना, में स्मरण करते ही तुम्हारी सेवामें 
उपश्यित हो जाऊँगा । 


काल्क्रमसे सत्यवती का विवाद ऋन्द्रबंशीय राजा शान्तनुसे 
हुआ। जिस विवाहकों देवअत ( भीष्मप्रतामह ) ने महान 
त्याग करके सम्पन्न कराया था । जब शान्तनुपुत्र॒ विचित्र 
बीयंका देहान्त हो गया और काई राज्याधिकारी न॑ गहा 
तब सत्यवतीने व्यासदेवकों स्मरण किया और योगबलस 
इन्होंने घृतराष्ट्र, पाण्डु और विदृग्को जन्म दिया | मद्दामुर्नि 
झुकदेवजी भी इन्हीके पुत्र थे । 


इन्होंने जब देस्वा कि क्रमशः धमका हास दोता जा 
रहा दे तब इन्होंने धर्मकी रक्षाके लिये बेदका ब्यास अर्थात्‌ 
विभाग किया और इसीसे इनका नाम वेदअ्यास पड़ा। इन्होंने 
वेदोंका विभाग कस्के अपने शिष्य सुमन्तु, जैमिनि; पैंल और 
देशस्पावन तथा पुत्र श्क्रदिबकों अध्ययन कराया और 
महाभारतका उपदेश दिया। व्यामदेवने जो मद्दान काय 
किया और जेसी अछौकिक प्रतिमा दिखत्लायी, उसे 
देखते हुए कहना पड़ेगा कि इनकी बरागरीके दूसरे कोई 


खसंब्या २ ] 








आचार्य न तो भारतमें कभी हुए, न अन्यत्र । इन्हें 
भगवानका अबतार माना जाता है । 


कुछ लछोगोंका मत है कि व्यास नामके कोई एक व्यक्ति 
नहीं हुए हैं | वेदका विभाग करनेवार्लोकी यह एक उपाधि 
है | पत्येक कल्पमें धमका हास होते देखकर भगवान ज्क्षाने 
व्यासरूपमें अबतीर्ण होकर वेदोंकों रक्षा की। कूम, वायु 
और विष्णुपुराणमें २८ व्यासोंका उल्लेख मिलता दै। उनके 


# दाकरसे पूर्वके भआाखाये # 





देदेओे 





+मऔी बह प->-पाअ>पेक०-# ०. १ पहनी: 


नाम हैं--स्वयम्भू; प्रजापति या मनु, उशना, बृहस्पति, 
सवितृ, मृत्यु या यम्र; इन्द्र, वशिष्ठ, सारस्वत+ जिधामन , 
कषभम या जिडृषन ; सुतेजा या भारदाज, आन्तरिक्ष या धर्म, 
वश्चन्‌ या सुचक्षु), अय्यारणि, धनजञ्ञय, कृतञ्य, ऋतअ्य, 
मरद्वाज, गौतम; उत्तम, वाचअवस या बेण या नारायण 
सोममुख्यायन या तृणबिन्दु, कक्ष या वाल्मीकि, शक्ति; 
पराद्यर, जातुकर्ण और कृष्णद्वेपायन ! 





«छल +--५ 
शंकरसे पूवेके आचाये 


प्राचीन दर्शनशास्त्रके अध्ययनसे भठृग्रपन्न, अह्मनन्दी, 
टड्ड, गुददेव, भारचि; कपरदी, उपयर्ष, बाणायन, भतृंहरि, 
सुन्दरपाण्ड्य, द्रमिडाचायं; अह्मदत आदि वेदान्ताचार्योके 
नाम ज्ञात होते हैं | यह कहना कंटिन है कि इन सभीने 
अहयसूत्रकं ऊपर भाध्यर्वना को थी या नहीं। श्नमेसे 
किसीने गीताके ऊपर भाध्यरचना की थी और किसीने 
बहमसूज और गीता दोनोंपर ही । उपनिषर्दोपर भी क्रिसी- 
किसीकी व्याख्या प्रचलित थी | परन्तु इन सबका ठीक-टीक 
निर्देश करनेके लिये इस समय कोई उपाय नहीं है । हाँ, 
इतना अवश्य यतीत होता है कि मतृप्रपक्नने कठोपनिपद्‌ 
आग बद्ददारण्यकपर भाग्यरचना की थी। सुरेश्वराचाय और 
आनन्दगिरिक समयमे भी भतृप्रपश्चका प्रन्थ उपलब्ध 
था, क्योंकि इन लोगोंने जिस प्रकार उनके मतका उपन्यास 
तथा प्रपश्चन किया हैं, वैसा प्रन्थके साक्षात्‌ समाझोचनके 
बिना हो। नहीं सकता । भरतृप्रपश्चका सिद्धान्त शञानकर्म- 
ममुशयवाद था। यद्यपि दरह्लराचायने बृह्ददारण्यकभाध्यमें 
कही-कद्दीपर 'औपनिषदंमन्य” कहकर उनका परिद्ास किया 
हैं, तथापि यह बात अवश्य ही माननी होगो कि उस समय 
दाशनिक क्षेत्रम उनका पाण्डित्य तथा प्रभाव कुछ कम नहीं 
या | इसी कारण शाइरके साक्षात्‌ शिष्य अपने वारतिकमें 
सम्पदायवित' तथा “बक्षवादी' कहकर उनकी प्रशंसा 
करनेके छिग्रे बाध्य हुए थे | दाशनिक दृष्टिसे इनका मत 


द्वेतादैत, भेदामेद, अनेकान्त आदि अनेक नामोंसे प्रसिद्ध 
था# । उनका मत है कि परमार्थ एक भी है और नाना 
भी है--अक्षरूपमें एक दे और जगद्गपम्मे नाना है। इसी- 
लिये उन्होंने एकान्ततः कम अथवा शानका स्वीकार न कर 
दं।नोंकी ही साथकता मानी है | शान और कर्मका समुखय 
माननेका यही मुख्य उद्देश्य है । भरृप्रपश्चकी दृष्टिसे जीव 
नाना और परमात्माका एकदेशमात्र है;--जैसे ऊपर देश 
प्रथिवीक एक देश आश्रित है । विद्या, कम तथा 
पूवकमसंस्कार जीव विद्यमान रहते हैं, अविद्या परमास्मासे 
अभिव्यक्त द्वोकर जीवमें विकार उत्पन्न करती हुई 
अनात्मस्वरूप अन्तःकरणमें घमभावसे वतंमान रहती है । वे 
कहते हैं कि जीव परम मोक्ष ढछाम करनेके पहले हिरण्यगर्म- 
भावको प्त होते हैं । दिरिण्यगर्भत्व मुक्तावस्था नहीं है, 
किन्तु मोक्षकी पूर्वकालीन अन्तराल अवस्थामात्र है।इस 
अवस्थाम परमात्माका आभिमुख्य सवंदाके लिये वतंमान 
रहता हैं| काम; वासना आदि जीवके धर्म हैं । जीवका 
नानात्व औपाधिक नहीं है, परन्तु धम तथा दृष्टिके भेदसे 
है। ब्रह्म एक दोनेपर भी समुद्रतरज्ञके समान द्वैताद्वैत है । 
जैसे अद्वैतमाव सत्य है, बेसे ही द्वेत भी सत्य है द्वेतमावकी 
सत्तासे कर्मकाण्डका प्रामाण्य स्वीकार करना आबश्यक होता 
है | कार्य-कार भभाव कल्पित नहीं है, किन्तु सत्य है । मुमुक्षु 
तथा मुक्तपुरुषका आत्मदशन ठोक एक प्रकारका नहीं है । 


विजन 2. न... गान के >दीमी का अमन, >य 


५ शहराचार्यने शारीरकभाष्य ( अ सूड २१११ १४ ) में भर्तप्रप्चके मेदामेद-्मतका उपन्यास इस प्रकार किया है 
' ननु ) अनेकात्मक अद्म, यथानेकशाखः वृक्षः, एंवमनेकशक्तिभ्रदृत्तियुक्त अहम । अत एकत्व॑ सानाल्वझ्चोभयसपि सत्यमेव । यथा 
वृक्ष इल्येकल्बम , शार्ता इति नानात्वम्‌ । यथा च समुद्रात्मनैकत्वगू, फ्रेनतरक्राधात्मना नानात्वमू। यथा च मृदात्मनेकल्वम, धट- 
शराबाबात्मना नादात्वम्‌। तत्रेकल्वेनांसेन छानान्मोक्षन्यवद्दारः सेस्स्पति, नानात्वश्िन तु कर्मकाण्डाशणे रोकिकबैदिकव्यवदारों सेल्स्पत 


इसि । एवं ज मुदादिदृशान्ता अनुरूपा भविष्यन्तीति (' 
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* कल्याण #*# 
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भर्तृप्रपग्नने प्रथम दशनकों परिचब्छित्र कमोशस्मदर्शन तथा 
द्वितीय प्रकारके दशनकों अपरिच्छिन्न परमात्मदर्शन कहा 
है | परिच्छेदक विज्ञान ही अविया है । “अहमेव इदं सबंध” 
इत्याकारक अर्थवोध परमात्मामें नित्य ही है, परन्तु 
तिरस्कृतविशान सांसारिक आत्मामें इस प्रकारके बोधका 
अस्तित्व अनित्य है। अविद्याके सम्बन्धसे परबह्य ही 
हिरण्यगर्भपदवाच्य होता है। दिरिण्यगर्भ सर्वत्र व्यापक 
है, यद निखिल सत्वोंका आत्मा अथवा जगदात्मा है। 
हिरण्यगर्भके साथ आसक्तिके सम्बन्धसे जीवभाषका विकास 
होता है। आसझ्ड या वासना अन्तःकरणका धम है, यह 
जीवमें संकान्त होकर जीवधर्म बन जाता हैं। जीव ही 
कर्ता, मोक्ता तथा शाता है। भतृप्रपश्चकी दृष्टिसे जीच ब्र्मका 
परिणामस्वरूप है | इनके मतमें इन्द्रियाँ भौतिक हैं, 
आइहड्लारिक नहीं हैं। मोक्ष दो प्रकारका हें--( १ ) 
अपरमोक्ष अथवा अपबगं, (२) परामुक्ति ' अथवा 
ब्रह्म भावापसि । इसी देहमें ब्रह्मसाक्षात्कार होनेपर प्रथम 
प्रकारका मोक्ष आविभृत इं।ता है; यह जीयन्मुक्तिके अनुरूप 
है, इसका नाम अपवर्ग हैं। बस्तुतः यह आसड्डत्यागमिमि- 
सक संसारनिवृत्तिमात्र है| देहपात न हनेंसे ब्रह्ममें लय 
नहीं ही सकता, परन्तु देहपातके अनन्तर दूसरे प्रकारक 
मोक्षका-परममोक्षका-उदय होता है | यह ब्रह्ममें जीवका 
लय अथवा जीवको ब्रह्मभावापत्ति हैं) इस अवस्थाका 
आविमांब अविद्यानिव्रत्तिकां फलस्वरूप है । इससे सिद्ध 
होता है कि भर्तृप्रपश्चके मतसे बक्षसाक्षात्कार होनपर थी 
अर्थात्‌ अपरामुक्ति या अपवर्ग दद्मामं भी अविद्या पृर्णतया 
निवृत्त नहीं द्वाती। अविद्यानिवृत्तिके साथ-साथ जीवके 
ब्रह्ममावकी उपलब्धिका अतिवस्धक झारीर छूट जाता है 
ओर परामुक्तिका अधिगम होता है। परमात्मा अथवा 
परब्रह्म नित्य पदार्थ है।इस अवशख्थामें सम्पूर्ण विशेष 
अब्यक्त रहते हैं,--जैसे समुद्रमें ऊर्मियोंका एकत्व हैं; बसे 
ही अविशेप अव्यक्त परमात्मावस्थामें निश्विद्द विशेषोंका 
एकत्व हैं । ब्रक्मका परिणाम तीन प्रकारका है--(१ ) 
अन्तयोमी तथा जीवरूपमें; ( ९ ) अव्याकृत, सूत्र, विराट 
तथा देवतारूपमें; ( ३ ) जाति तथा पिण्डरूपमें । ये आठ 
अवस्थाएं ब्रह्मको दी हैँ । इसी प्रकार जगत्‌ आठ प्रकारसे 
विभक्त ह । प्रकारान्तरसे ये तीन भार्गोमं विमक्त किये गये 
हैं--( १ ) परमात्मराशि, ( २) जीवराशि और (३ ) 
मूर्तामृतराशि | भर्ठृप्रपश्च प्रमाणसमुशयवादी थे | उनके मतमें 
लोकिक प्रमाण और वेद दोनों ही सत्य हैं। इसीलिये उन्होंने 





असन- हवा ब> आज 





लोकिक-प्रमाणगम्य भेदको और वेदगम्य अमेदको सत्य- 
रूपमें माना है । इसी कारण इनके मतमें जैसे केवछ कर्म 
मोक्षका साधन नहीं हो सकता); बैसे ही केवल ज्ञान भी 
मोक्षका साधन नहीं दो सकता । मोक्षप्राप्तिके लिये शान- 
कर्मसमुच्चय ही प्रकृष्ट साधन है । 


भतृमित्रका प्रसह् जयन्तकृत न्‍्यायमञ़्री ( प्ृ०२१३, 
२२६ ) में तथा यामुनाचायके सिद्धित्रय (प्ृ० ४-५) में 
आया है। इसमे प्रतीत होता है कि ये भी वेदान्तिक आचाय 
ही रहे होंगे । मतृमित्रने मोमांसापर भी अन्थरचना की 
थी मदहपाद कुमारिलने अपने इलोकबातिक (१। १।१। 
2०; १ | १ | ६।१३०-१३१ ) में इनका उल्लेंग्व किय, 
£--टीकाकार पाथसारथिमिश्रन न्‍्यायरत्नाकग्नामक टीकामे 
ऐसा द्वी आश्ाय प्रकट किया है । कुमारिल कहते हें कि 
भतृमित्रप्ररति आचायोके अपसिद्धान्तेंके प्रभावसे 
मोमांसाझास्र लोकायतवत्‌ हो गया | विशिश्टदेतप्रन्थोंम 
उलिन्बित भतृमित्र और कछकबानिकाक्त मीमांसक मर्दोमि+ 
एक ही व्यक्ति थे या भिन्न थे, इसका निश्चय करना कठिन 
है| परन्तु कुमारिलके समालाचनसे माद्म इंता हे कि य 
दा प्रथक व्यक्ति थे। मुकुलभट्टन अपने 'अभिवाशत्तिमाठका' 
प्रन्थम प्रथक भी भनृमित्रका नामनिर्देश किया £ ( प्र« 
2७ निणयसागर ) | 


भवेहरि-- 


भनृदरिका नाम भी यासुनाचार्यके ग्रन्थम उलिनि 
हुआ है। इनकी वाक्यवटीयकारसे अभिन्न माननेमे का 
अनुपपान नहीं प्रतीत होती । परन्तु इनका कोई बेदानः 
ग्रन्थ अभीनक उपलब्ध नहीं हुआ । वाक्यपदीय व्याकरण- 
विपयक प्रन्य द्वोनेपर मी प्रसिद्ध दार्शनिक अन्य ८ | 
अद्वितलिद्धान्न ही इसका उपजीव्य है, इसमे कोई सतन्‍दे? 
नहीं । क्रिसी-किसी आचायका मत हैं कि भतृदरिक 
शब्दब्रह्मवमादका ही प्रधानतया अवलरूम्बन करके आया। 
मण्ड नमिश्रने ब्रह्मसिद्धि नामक ग्रन्थका निर्माण किया था | 
इसपर वाचस्पतिमिश्रकी ब्रह्मततन्यममीक्षा नॉमक 7 
टीका थी। उत्पकाचायके गुर काश्मीरीय शित्रादतर 
प्रधानतम आचाय सोमानन्दपादने स्वरचित शिवहष्टि नामक 
प्रन्थमें भतृद्दरिके शब्दाइयत्रादकी विदेषरूपसे समालोचना 
की है। शान्तरक्षितकृत तश्वसंग्रद, अधिमुक्तात्मकृत इृष्टनिरद्ध 
तथा जयन्तकृत न्यायमझरीमें भी शब्दादतबादका उल्लेख 


संज्या २ ] 





#एगनपामेग्गकाण्पीक हक १५. बनी, 





मिलता है । उत्पल तथा सोमानन्दके वचनोंसे शात होता 
है कि भ्तृहरि तथा तदनुसारी शब्दबझ्षबादी दाशनिकगण 
“पश्यन्ती! वाककों ही शब्दब्रह्मरूप मानते थे। यह मी 
प्रतीत द्ोता है कि इस मतमें पर्यन्ती हो परावाकरूपमें 
व्यवदह्ृत होती थी | यह वाकू विश्व जगतका नियामक तथा 
अन्तयामी चित्-तत्त्वसे अभिन्न है | 


उपवष-- 

आचाय दाहुरन ब्रह्मसूत्के भाष्यमें कही-कर्ीं उपयध 
मामक एक प्राचीन बृत्तिकारके मतका उल्लेख किया दे । इस 
विकारने दानों ही मीमांसाशास्त्रॉपर बृत्तिग्रन्य बनाये थे 
ऐसा प्रतीत होता है । पण्डित लोग अनुमान करते हैं कि 
ये “भगवान्‌ उपब्” वे ही हैँ जिनका 'टल्लेख शाबरभाष्य 
(मा०्सू० १) १।८ ) में स्पश्तः किया गया है। शहर 
कहते हूँ ( ब्र० सू० १ | ३ | ०३ ) कि उपयधन अपनी 
मीमांसावृत्तिमें कहीन्‍कहीपर शारीरकसूत्रपर लिखी गयी 
वृत्तिका बरातोँका उल्लेख किया है । ये उपवर्षाचाय 
शबरम्वामीस पहले हुए, इसमें कोई सन्देद्द नहीं हे । परन्तु 
कृष्णदेवर्निमित तन्त्रचूड़ामणि नामक अ्न्थमें लिखा हे कि 
शाबरभाधष्यक ऊपर उपवर्षकी एक वृत्ति थी ( देख्ये 
2 तछ्दात धता का बनाया हुआ शतेएर ॥0 
गाता शात०50909, ७. व67 )। कृष्णदेबके 
बचनका कोई मुल हैं या नहीं; यह कट्दना कठिन है । याद 
उनका वचन प्रामाणिक माना जाय; तें! इस उपव्षकों 
प्राचीन उपबषसे भिन्न मानना पड़ेगा । 

बोधायन-- 

प्रसिद्ध है कि बअह्ासूचपर बोधायनकी एक इसि थी, 
जिसंक बचनोंका आचार्य रामानुजने अपने भाष्यमें उद्धार 
किया हे ( देखिये 520० 7 [00६5 ०७ ॥॥60 395 
प्रस्यमाछामें थीबालिखित वदाम्तशाइ्रमाष्यानुवादभूमिका, 
०२१ )। 

प्रसिद्ध जमन पण्डित ल्वध्ाततता ॥80०४ का मत 
है कि बीधायनने मीमांसासत्रपर भी बृत्ति लिखी थी 
( दखिये---]0 घाव! ७ चाीए +ताएएया ारला।ओी 
50०थ2ंश9, 94, 9. 7 ) | प्रपश्नहृदय नामक ग्रन्थसे भी 
यह बात सिद्ध होती है ओर प्रतीत होता है कि बोधायन- 

बेदान्तवृतसिका नाम “कृतकोंटि' था ( देखिये 

47९४४१7०४८ से पकाशित “प्रषश्नदुदय) १० २९ )! 


# दांकरसे पूर्वेके आचारयये # 
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ब्रझ्नन्दी--- 

प्राचीन कालमें एक वेदान्ताचाय “अक्षनन्दी' नामके भी 
आविदृत हुए थे। इनका मत मधुसूदन सरस्वतीने संक्षेप- 
शारीरककी टीका ( ३-२१७ ) में उद्धत किया है। इससे 
अनुमान किया जा सकता है कि शायद ये भी अद्वेतवेदान्त- 
के आचाय रहे द्वोंगे । प्राचीन वेदान्तसाहित्यमें 'अह्मनन्दी” 
छान्दोग्यवाक्यकारके अथवा केवछ वाक्यकारके नामसे 
प्रसिद्ध ये । 

ठड्डू 

श्रीवेष्णवसम्पदायके साद्दित्यमं भी एक वाक्यकारका 
पता लगता है । उनका नाम है “टड्ड! | वेशिष्टादती लोग 
ब्रक्मनन्दी ओर टड्ढकों अभिन्न समझते हैं; परन्तु यह कहाँ- 
तक सत्य हैँ; यह कहना कठिन है | 


ब्रह्मद त्त--- 


शइ्गचायजीके पूव एक और अति प्रसद्ध वेदान्ती 
थे, उनका नाम था ब्रह्मदत्त ।## सम्भव है, वे भी 
वेदान्तसूत्रके माध्यकार रहे हो | । परन्तु यह निश्चितरूपसे 
नहीं कहा जा सकता । ब्रह्मदसके मतसे जीव अनित्य है, 
एकमात्र ब्रह्म दही नित्य पदार्थ है। 


एक अक्षाव नित्य तदितरदखिरं तन्न जन्मादिभाग 
दर्यायग्तम्‌ , तेन जीवो5षपि अधिदिव जनिमानू--- 


यह मत ब्रह्मदत्तका है । इसे वेदान्तदेशिकाचाय- 
न अपने त्चमुक्ताकहापकी टीका सर्वाथसिद्धि 
(२-१६) में उद्धत किया है। ब्ह्मदत्त कहते हँ---जीव तथा 
जगत्‌ दानों ही ब्रहमसे उत्पन्न होकर ब्क्षमें ही लीन हो 
जाते हैं । इनकी दृष्टिसे उपनिषदोंका यथार्थ तात्पर्य 
(तत््वमसि” इत्यादि महावाक्योंमें नहीं है, किन्तु आत्मा वा 
अरे द्रष्टच्यः” इत्यादि नियोगवाक्योमें है। इनका कहना है 
कि भिन्नवत्‌ प्रतीत होनेपर भी जीव वस्तुतः अझसे भिन्न 
नहीं है | अह्मदत्तके मतसे; साधककी किसी अवस्थामें भी, 
कम का त्याग नहीं हो सकता । प्राचीन आचार्योर्मे आइम- 


नए): 
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* मध्यसम्प्रदायके मणिमशरी नामक ग्रन्थ ( ६। २-३ ) में 
लिखता दै--शक्क्राचार्य अ्क्भदत्तते मिलने गये ये, परन्तु यह बात 
प्रामाणिक नहीं माठ्म होती । 

| सिद्धिश्रव ( प्रारम्भ ) । 


हा 
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रथ्यका सिद्धान्त था कि जीव ब्रह्मसे उत्पन्न होते हैं और 
मुक्तिमें त्रहमें ही छीन हो जाते हैं | इसी प्रकार अक्षदत्त भी 
जीवकी उत्पत्ति और बिनाश मानते थे | परन्तु आइमरशथ्य 
मेदामेदपक्षके अनुकूल थे । अक्षदत्त अद्वेतवादी थे ( देखिये 
नैष्कम्यसिद्धि १-६८ ) । शक्राचायके मतमें महावाक्य- 
जन्य ज्ञानसे अविद्याकी निवृत्ति होती है। उनके मतर्मे 
शानसे उपासना भिन्न है | शक्कर उपासनाके विषयमें विधि 
माननेपर भी ( ब्र० खू० १। १ ।४) ज्ञानके विधयमे 
विधि नहों मानते । अविद्याकी निवृत्ति करनेबाला यथाथ 
ज्ञान वस्तुतन्त्र या पुरुषतन्त्र हैे। इसलिये आत्मशान- 
के लिये विधिकी कोई आवश्यकता नहीं है । और वेदान्ती 
शान और उपासना इस प्रकारका भेद नहीं मानते । 
वे लोग किसी-न-किसी प्रकारसे आत्मशानमें भी विधि 
मानते ही हैं) मीमांसक लोग कहते हैँ कि वेद का मुख्य तात्पय 
सिद्ध बस्तुके निर्देधामात्रमें नहीं है, परन्तु द्बरेतर वेदान्ती 
भी कमका उपदेश प्रायः ऐसा ही मानते हैं। इन 
वेदान्तियोंकी दृष्टिसे पूच और उत्तरमीमांसामें यद्दी भेद है 
कि पू्वकाण्डमें कमंविधि हे और उत्तरकाण्डमें भावनाविधि 
है। इसीलिये उपनिषद्मं “आत्मा वा अरे' इत्यादि विधि- 
वाक्योंकी ही प्रधानता माननी चाहिये, “तस्वमसि' इत्यादि 
वाक्योंका प्राधान्य नहीं है। वस्तुके म्वरूपशानके बिना 
भावना नहीं हो सकती । “तत््वमसि” आदि वाक्य वस्लुक्े 
स्वरूपमात्रक बोधक हैं; अतएवं आत्मा उपासनाविधिका 
दोष है | कर्मकाण्ड और शानकाण्ड दानों ही साध्यविषयक्र 
हैं, सिद्धविषयक नहीं हैं। मुरेश्वराचायन नैष्कर्म्यसिद्धिमें 
कहां है-- 

'केचित्‌ स्वसभ्प्रदायनलावशरम्भाद आहुः--यवेसद 
वेदान्तवाक्यावई ग्रहेति विज्ञान सम्पच्यते, तम्व स्थो- 
श्पत्तिमात्रेण अज्ञा्न निरस्यति कि तहिं अहन्यहनि दाधी यसाः 
काछेन उपासीनस्थ सतः भावनोपययात निःशेपषसमज्ञानमप- 
गध्छति, 'देवो भूस्था देवानप्येति! ट्ट्ति श्रुते: । ( १-६७ ) 


शानामृतविद्यासुरमसि नामकी नैप्कम्य सिद्धिटीकामें, यह 
मत बक्मदत्तका है, ऐसा निर्णय किया गया हैं | रह्भुराचायन 
बृहदारण्यक ( १। ४ | ७ ) के भाध्यमें ब्रक्षदत्तऊ मतका 
उल्लेख किया है । इस मतमें अ्ञानकी निदृतत्ति भावनाजन्य 
शानसे ही होती है, औपनिषद शान मुक्तिके लिये पर्याप्त 
नहीं है। इस प्रकारके शानका छाम करनेपर मी जीवनपर्यन्त 
भावना आवश्यक है । बअक्षदत्त कहते ईं--यद्यपि देहके 
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अवस्थितिकालमें भी उपायले देवताका साक्षात्कार हो 
सकता है, तथापि उनके साथ मिलन तभी हो सकता है जब 
देह न रहे | प्रारब्धकमंलब्ध देह उपास्यके साथ उपासकके 
मिलनमें प्रतिबस्धक है ( देखिये--बजृ० उ० यातिंक, ए० 
१३५७; नेध्कम्यंसिद्धिटीका चन्द्रिका' १--६७ )। जिस 
प्रकार म्ृत्युके अनन्तर ही स्वगंलाभ हो सकता है, उसी 
प्रकार मोक्ष भी देह छूटनेके पश्चात्‌ दही होता है। दोनों 
ही वैदिक विधिके पालनके फल हैं । ब्रह्मदत्त ध्याननियोंग- 
बादी थे | वे जीवन्मुक्ति नहीं मानते थे। शह्बराचार्यक 
मतसे मोश्ष दृष्ट फल है, परन्तु बरक्षदत्तके मतसे यह अदृष्ट फल 
है। दाइरमतमें कमंसे जिशासा उत्पन्न होती है, मोक्ष नहं' 
होता! जीअन्मुक्तको कर्मों की आवश्यकता नहीं है। इस अवस्था- 
में कमसंन्यास स्वतः प्राप्त है। सत्यशुद्धि अथवा वैराग्य होनेपर 
शक्रमतरम कमंकी आवश्यकता नहीं रदहती। इस अव्थामे 
कर्मेसंन्यास विधिप्राप्त है (देखिये-ऐतरेयमाष्य, उपीद्धात) | 
इस प्रकारकी द्वितीयावस्थाम साधककोीं केवट आानके अजनमे 
प्रयक्षशील होना चाहिये | ब्रह्मदसकी धृश्टिसे साधनक्रम दम 
प्रकार ६--पहले उपनिपद्से ब्रद़्ाका परोक्षशान सलाम करना 
जाहिये। तदनन्तर “अहईं अह्मास्मि' दृत्याकारक भावनाका 
अभ्यास करना चाहिये। इस अवस्था कर्म आवश्यक ६; 
जीवनपयन्त कर्मका त्याग नहीं होता ! इसलिये ब्रह्मदत्तक! 
मत भी शानकर्मतमुलयवाद ही है | सुरेखराचार्यन भी उनका 
उच्लग्व समुलयवादीके रूपम ही किया है। शानोक्तमन 
नष्कम्यसिद्धिकी टीकामें उन्हें शञानकमसमुश्यत्रादी कट्टा ह-- 


वाक्य मम्यशञानोस्रकाली नभायभोरकर्याद.. भावना- 
जन्यसाक्षास्का रलक्षणज्ञानान्तरेणेव अज्ञानस्प निदुत्तः ज्ञाना- 
भ्यासदशायों ज्ञानस्थ कम्णा समुखयोपपत्ति: । 


ब्रक्नादन कहते दे कि मुमुक्षुका 'अहं अक्षास्मि! इत्याकार क 
अहंप्रहापासना करनी चाहिये । बृहदारण्यके उपनिषद 
(१।४।७।१० ) में मी 'आत्मेत्येब उपामीत' इत्याकारक 
उपदेश मिलता है। अब प्रश्न॒यद्द है कि जीव परमात्मासे 
परमाथतः भिन्न है या अभिन्न ? शइरने अभेदपक्ष माना 
परन्तु किसी-किसी वेदान्ताचार्यका यह मत हैं कि जीवःर 
ब्रह्मसे अमिन्न न हे।नेपर भी अभेदभावनाकी आवश्यव7' 
है ( देखिये सम्बन्धवातिक---श्लोक ७०२; ८४५५ अब? 7४ 
भा० ४ । १३; संक्षेपशारीरक १ | ३१०७--३ १; पश्मपादिकां 
४० २८२-२०३ )। अ्रह्नदत्तके मतर्में जीव और ब्रह्ञका 
परत्पर क्‍या सम्बन्ध है, यह शात नहीं होता | मदि भेद हा 


संध्या २ ] 
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साहा ्याशमआमनाइाम मादक. 


तो ऐेक्यसावनाके बलसे मोक्ष जीवका लय हो जायगा। 
यदि जीवको ब्रक्मका अंश माना जाय या दोनोंमें अभेद 
हो; तो मावनासे भेदभावकी भिव्गत्ति, अभेदका स्फुरण या 
साक्षात्कार तथा अन्तमें मोक्ष होगा। अक्षदत्तकी दृष्टिसे 
तस्वमसि” आदि महावाक्योके भ्रवगसे आत्मस्वरूपविषरयक् 
अशलगण्ड बृत्ति नहों उत्पन्न हो सकती; क्योंक्रि उन शब्द 
ताधश शाक्ति नहीं है; परन्तु निदिध्यासन अथवा प्रसंख्यान- 
में ऐसी सामर्य है | याद प्रसंख्यान पूणतया सम्पन्न हो, तो 
उससे आत्माका अखण्ड शान आविभृत दोता है ( देखिये 
ब्र० यू० भा? नि० सा० १२८ से १३० और १५३ )। 
शड्रके मतसे इस मतका विरोध स्पष्ट ही प्रतीत द्वोता है । 
सुरेश्वराचार्यने नैष्कम्येसिद्धि ( १---६७ ) में तथा पद्मपादने 
पश्चपादिका ( १० ९९ ) में स्पष्ट ही कद्दा हे कि महावाक्यसे 
साक्षात--अपरोक्ष शान उत्पन्न होता है # । 


भारुचि--- 

रामानुजकृत वेदार्थसंप्रह (पए० १०४ ) में प्राच्नोन काल- 
के छः वेदान्ताचायोंके नामका उल्लेख मिलता है। इन 
आचायोने रामानुजसे पहले वेदान्तशाम्न्शानके प्रचारके ट्ये 
ग्रन्थ निर्माग किये थे। आचार्य रामानुजके सत्कारपूर्वक 
उल्लेखसे प्रतीत दाता हैं कि ये लोग निर्विशेष ब्रद्मवादी 
नही थे | इन आचायोंक गाम हैं--भारुचि, टड्ड, बोधायन 
गुहदेव, कप्दिक और द्रमिलाचार्य (द्रविदलाय ) | 
श्रीनिवासदासने यतीन्द्रमतदीपिका ( पूना सं० पृ० २) में 
व्यास, बोघायन; गुहदेव, भारुलि, ब्रह्मनन्दी, द्रमिडाचार्य, 
श्रीपरंकुश, नाथमुनि ओर ज्योतीश्वर प्रभ्ृतिके नामका 
इसी प्रसकू्म उल्लेख किया हैं | इनमें टट्टू और ब्रह्मनन्दी 
वेध्यवोके मतसे अभिन्न हैं। इनका नाम तथा चिवरण 
पहले दिया जा चुका है ! 

भारुचिके विषयम विशेष परिज्ञान नहीं टै । विजञानेश्वर- 
की मिताक्षराा (१। १८ और २। १२४ ); साकषवाचार्य- 
कृत पराशरसंहिताकी टीका (२। ३, ४० ५१०) एवं 
सरस्वतीविलास ( पैराप्राफ १३३ ) प्रभ्ृति प्रन्थोंमें घमेशास्वकार 
भारुचिकां नाम उपलब्ध द्वोता है। प्रतीत होता है कि 
इन्होंने विष्णुकत धमंसूत्रंक ऊपर एक टीका लिखी थी। 
ओीयैष्णवसम्पदायमें प्रसिद्ध भारूच ओर घम्मशास्त्रकार 


3 ७-- +नजम-भनानीओ, 


# परन्तु मण्डनमिश्रका मत यह है ( देखिये दृ० मा० 
टीका ४ । ४ | ७९६ ) कि इझम्दसे अपरोक्षश्ञान हों ही 
नही सकता । 


'फजआरागइान माप" बाहर वुकर* हा पार पा सुकमा पक कारन पिला यह का? सर पयाकरी- समन पान गाजी पइझ इृा-ममगए रधानानर ऋनाढान पाक. नी अमन अरब हिना मं>गक मो माप ३७ फरय का जक अऊ पवम३+-वापत कनतक-फेननक++ २७ हक मक कर पामशन4भ-ार ३“ मम +क अ७वा्य#पभकभ 5 नगर कर्म गम कम किन ५०० कर सरंअक पक ८फनबक--कनु >नु कम फू >मजनू-कमनकन्कमकननृनकनमकपा० कम ५ ]फ पक प+5००क मु फर्म पन०+ परम ७2 +अममदक-रमहप०-०क-छ2०००>- 70-27: 27772“ >फाथाई (किममर पा पेकामत' बी पक पता सका जा शकना बा सम पिया! 403“ पान पइन भक्त की े+अि सना गरम 'ेक कायरमनइ०-०७आम 








भारुचि यदि एक माने जाय, तो इनका समय र्ली० नवम 
सदीके प्रथमादमें माना जा सकता है (देखिये ?. ५. 
7५7८ कृत “घमशाख््रका इतिदासः, प्रृ० २६५ ) । 


द्रविडाचाय भी प्राचीन वेदान्तिक थे । इन्हनि 
उान्दोग्य-उपनिषद्पर अतिबृहत्‌ भाष्य लिखा था । बृददारण्यक 
उपनिषद्पर भी इनका भाध्य था, ऐसा प्रमाण मिलता है | 
माण्कृक्योपनिषद्‌ ( २ | ३२; २। २० ) के भाष्यमें शंकरने 
उनका “आगमवित्‌? कद्दकर उल्लेख किया है और बृहदारण्यक- 
उपनिषद्के साष्य ( पृ० २९७, पूना सं० ) में उनका उल्लेस्ख 
'सम्प्रदायवित्‌! कहकर किया गया है। जहाँ-जहाँ द्रविडाचार्य- 
का उल्लेख करना आवश्यक था व्दों सम्मानके साथ दही 
किया गया है। कहीं भी उनके मतका खण्डन नहीं किया गया | 
इससे प्रतीत होता हे कि द्रविडाचार्यका सिद्धान्त शझ्डरके 
सिद्धान्तके प्रतिकृट नहीं था । छान्दोग्य-उपनिषद्‌्में जो 
“तत्वमसि” महावाक्यका प्रसद्ष आया दे उसकी व्याख्यामें 
द्रविडाचायने व्याथसंवर्धित राजपुत्रकी आख्यायिकाका 
वर्णन किया है | आनन्दगिरि कहते हँ-- 


तस्‍्वमस्थादिवाक्यमैक्यपरम्‌, तच्छेषः: सध्टयादि- 
वाक्यम्‌ । 
यह मत आचार्य द्रविडकों अड्ीकृत है | 


पहले कहा गया है कि रामानुजसम्पदायके श्रस्थोर्म भी 
द्रविडाचाय नामके एक प्राचीन आचायंका उल्लेख मिल्ता 
हैं । किसी-किसीका मत यह है कि ये द्रविडाचार्य शड्भरोक्त 
द्रविडसे भिन्न थे। इन्होंने पश्चराज्रसिद्धान्का अवलम्बन 
करके द्रविड भाषामें ग्रन्थरचना की थी। यामुनाचायने 
मिद्धित्रयमें इन्हीं आचायके विषयमें कहा है-- 


अभगषता बादरायशेन हृदमर्थमेव सूत्राणि प्रणीतानि 
विवृतानि च परिमितगमस्भीरभाष्यकृता । 


यहाँपर “भाष्यकृत्‌! दाब्दसे द्रविडाचार्य लिये गये हैं । 
किसी -किसीका मत है क्रि द्रविडसंहिताकार अलबर; शठकोप 
अथवा वकुलामरण ही वैष्णवप्नन्थोमें द्रविडाचाय नामसे 
प्रसिद्व है 

इन दोनों द्रविडोकी परस्पर मित्रता अथवा अभिन्नताके 
सम्बन्धमं अबतक को« स्थिर सिद्धान्त नहीं कायम कर सका। 
सर्वशात्ममुनिने संक्षेपशारी रक[ ३े । २२१ ]में अद्यनन्दिग्रस्थके 
द्रविडभाष्यसे जिन बचर्नोंका उद्धार किया है, वे रामानुजद्वारा 





उद्धृत द्रबिडभाधष्य-बचनोसे अभिन्न दीख पढ़ते हैं। इसी- 
लिये किसी-किसीके मतसे शह्बुरसम्प्रदायमें प्रसिद्ध द्रविड 
और रामानुजसम्पदायमें प्रसिद्ध द्रविड एक ही व्यक्ति हैं, 
भिन्न नहीं । 


सुन्दरपाण्डथ-- 


भगवान्‌ शब्बूरके पहले सुन्दरपाण्क्य नामक आचायने 
एक कारिकाबद्ध वार्तिककी रचना की थी। यददट वातिक 
ब्रह्मसूत्रके किसी प्राचीन माष्य या दृत्तिका अवलम्बन करके 
बनाया गया था। परन्तु इस बृत्ति या भाष्यका ठीक-ठीक 
पता नहीं लगता | इस जृत्तिके निर्माता बोधायन ये) या 
उपवर्ष थे, अथवा और कोई प्राचीन आचार; इस विषय- 
में निश्चितरूपसे कुछ नहीं कहा जा सकता। परन्तु समन्‍्वयाधि- 
करणके भाष्यके अन्तर (१ | १ । ४ ) इस वार्तिकप्रन्थसे 
दाडुराचायने स्वयं “अपि चाहु कहकर तीन शलोक 
उद्धृत किये हैं--- 

अपि चाहुः-- हे । 

गौणमिथ्यास्मनो 5सरवे.. पुश्रदेददादियाघनात । 

सद ब्रह्मास्माइमिस्येयंबोधे काय कर्थ भवेद ॥ 

अन्वेष्टव्यात्मविज्ञानात्‌ प्रारू प्रमातृत्वमात्मनः । 

अन्विष्ट: स्वाद प्रमातैबव पाप्मदोषादिवजितः ॥ 

देहास्सअत्थयों यहव प्रमाणस्वेन कस्पित: । 

ल!।किक तद्देवेद प्रमाणं. ध्वाध्यनिश्रयाद भ इति 


इसका तात्यय यह है कि जबतक “अईं ब्रक्षाम्मि 
इत्याकारक ब्रह्मशानका उदय नहीं देता, तबतक सब प्रकार- 
की विधियाँ और प्रमाण साथक देँ | आत्मवस्तु हेय भी 
नहीं है और उपादेय भी नहीं है। यह अद्वैत है; इस प्रकार 





आत्माके बोधमे प्रमाणकी अपेक्षा ही नहीं है, क्योंकि उस 
समय प्रमाता भी नहीं रहता ओर विषय भी नहीं रहता । 
वाचस्पतिमिश्रने भामतौमें इन इलोकॉका .“बक्मविदां गाथा! 
कहकर वर्णन किया है । परन्तु पह्मपादकृत पश्चपादिकाके . 
ऊपर 'अरबोधपरिशोधिनों' नामकी एक टीका है, जिसका 
रचयिता नरसिंदस्थवरूपका शिष्य आत्मस्वरूप है | इस 
टीकासे पता चलता है कि ये तीनों छोक सुम्दरपाण्थ्यक्रत 
हैं'। सूतसंहिताकी माधवर्मान्त्रकृत तात्पयंदीपिका नामकी 
टीकामें भी कहां गया है कि इन ऋोकोंक्रे अन्तर्मत तृतीय 
कोक--अथोॉोत्‌ “दहात्मप्रत्ययो यद्वत!--सुन्दरपाण्क्यकृत 
बातिंकसे लिया गया है। अमलानन्दकृत कल्पतर (३ । 
३। २५ ) भे सुन्दरपाण्व्यके “निःभ्रेण्यारोहणप्राप्यम प्रद्ृति 
और तीन बचन तथा तन्त्रवातिक (बनारस सं० ८०२- 
८०३ धृ० ) में ये तीन और तिन ययपि सामर्थ्यम! प्रदति 
दं।- कुल पाँच वचन उद्पून हुए. हूँ । न्यायसुधा 
(प्रूृू० १२३२८ )में ये पॉँच लोक वृद्धानाम! के नामसे 
उद्धूत किये गये ६ | किसी-किसी आचायके 
मतसे मुन्दरपाण्कयका समय खीशन्द है । 
सुन्दर पाण्ड्य .शब-वेदान्ती थे; इस विषयमे कोई सन्देह' 
नहीं है | किसी पण्डितके मतमें यह राजा नट्टमा रण नायनरका 
नामान्तर है 0। मड्ट कुमारिलन तन्व्रवातिकके दूसरे स्थान 
( पृष्ठ २८०-२८१ तथा २०७ )'आह चो कहकर दी कठोक 
उद्धत किये हैं) न्यायमुधाके मतसे भी ये वृद्धवचन दें | 
ये वृद्ध सुन्दरपाण्डन् ही हैं, दूसरा कोई नहीं। श्तोत दोता 
है कि सुन्दरपाण्द बने पृवर्मीमांसापर एक वार्तिककी रचना 
की थी । 


६५० 


#नन्‍्यम्ेररननननाए 


# इस विषयका विशेष विवरण म० म० कुप्पुस्थामी शाखीके द्वारा लिंखिन '5090 ॥:%09]ट८9$ छा तक ॥॥ 
(ए एचेपफाणोें लांडाएएर एा ॥॥९०९7६ [7089' नामक लेखमें देखना चाहिये | यह लेख ]0प्रतात। ता 
(2067, ०५८४०) 90795 नामक पशिकाके प्रथम स्ष्ट (पृ०१-१७) में प्रकाशित हुआ था। प्रसक्नतः उक्त 
लेखकका दूसरा लेख भी देखना चाहिये / ए-०८९एताप)््०ू5 ० प्रात 0प्तत्त्पवोी (*एरालिटप्रएट, प्‌ू० ४६५-४६८ ) ' 
ये पाण्ड्यराज कुब्जवद्ध न अथवा कुलपाण्ड्य नामसे मी परिचित थे । द्विसी-किसीके सतमें अस्किसरी श्नकी उपाधि थीं। प्रसिद 
दैवाचार्य तिरक्षान सम्बन्ध इनके समक्रालीन थे। इन्हींके प्रमावसे प्रभावित होकर सुन्दरपाण्काने जैनभमंकों छोड़कर दौवधर्मंका 


ग्रहण किया था और अपनी साथनसम्पत्तिके प्रभावसे ६१ दौमाचायोके मध्यमें खान प्राप किया था| बन्‍्होंने चोल-राजकुमारी- 
से विवाद किया था । 


अद्वेतसम्पदायके प्रधान-प्रधान आचायोंका परिचय 


अवतरणिका 


भारतीय मानवसमा जकी सब प्रकारकी घिचारधाराओंके 
आदिखोत बेद हैं । आस्तिकसमाज तो मुक्तकण्टसे अपने 
विचारोंको वेदमूलक स्वीकार करता ही है; किन्तु यदि 
सावधानीसे खोज की जाय तो नासम्तिकोक्रे मस्तव्योका मूल 
भी सर्वभूतद्ितैषिणी भगवती श्रुतिमें दी मिल जाता है। 
विपयकी द प्टसे वेदों के तीन विभाग माने गये हँ---कर्मकाण्ड, 
उपासनाकाण्ड और ज्ञानकाण्ड । कमकाण्डमें ऐहिक और 
आमसुध्मिक भोगोंकी प्रातिके सांधनोंका विचार है; उपासना- 
का०ड जीवकोी सब प्रकारके विक्षपसे छुड़ाकर टोकात्तर एवं 
दिव्य आनन्दकी प्रातिका मार्ग प्रदर्शित करता हैं तथा 
शानकाण्ड जगत्‌क़े वास्तविक स्वरूप और इसके मूल्तत्त्तका 


निर्णय करता है । वेदिक शानकाण्डको ही उपनिपद्‌ या - 


बेदान्त कहते हैँ। यह वेदोंका वेदान्तमाग ही समस्त 
सम्प्रदायोका सिद्धान्त है | यद्यपि शास्त्र एक ही है, तथापि 
मद्दानभाबोंन अपनी-अपनी दृष्टिके अनुसार उसमे भिन्न- 
भन्न भिद्धान्तोंकी झौंकी को हे। वे विभिन्न सिद्धान्त ही 
ख्ोकर्म भिन्न-भिन्न वादोंक नामसे प्रसिद्ध हैँ | अद्वेतबाद, 
विशशष्टाद्वेतवाद, द्वेताद्वैतवाद, शाद्भाद्रैतवाद, द्वेतवाद, 
शिवाद्रेतवाद, स्पन्दवाद आदि, सभी बादोकी आधारशिला 
वेद हैं | 

यहाँ और सबको छोड़कर केवल अदेतवादी प्रधान- 
प्रधान आचार्योंका संक्षिप्त परिचय देनेका प्रयत्ञ किया 
जाता है| यों तो वेदक समान ये सब सम्प्रदाय भी अनादि 
हैं और अज्ञात चिरकाटसे ही विद्वानोंमे इन विभिन्न विचार- 
धागओंऊे संस्कार गे हैं तथापि अबोचीन कालमें इस 
साम्प्रदायिक भेदने बहुत स्पष्ट रूर धारण कर लिया है | 
अद्वैतसम्प्रदायके अवाचीन प्रधान आचाय भीशंकराचायजी 
हैं। उन्होंने बड़े समारोहके साथ अन्य मताबलम्बियोके 
मन्तब्योंका खण्दन करते हुए. स्वसिद्धान्तका स्थापन और 
प्रचार किया है । किन्तु उसे साम्प्रदायिक मतवादका रूप 
तो उनके परमगुरु भीमद्गौडपादाचार्यजीने ही दे दिया 
था | भगवान्‌ शंकरने उसीका विस्तार किया । श्री- 
गौडपादाचायतक क्षद्दैतसम्प्रदायके आचार्योकी परम्पराका 
कम इस प्रकार दै--भीनारायण, भीजक्षा। वसिष्ठ, शक; 


पराशर, व्यास ओर झुकदेव | शुकदेवजीके शिष्य 
श्रीगोड़पादाचार्य माने जाते हैं। गौडणदाचार्यजीसे पूर्व जो 
अद्वेतसम्प्रदायके प्रवर्तक माने गये हैं वे सब वेदिक एवं 
पीराणिक ऋषि हैँ | उनके विपयमें हमें कुछ कहना नहीं 
है। अतः हम श्रीगोंडपादाचारयसे आस्म्भ करके उनके. 
उत्तरवर्ती प्रमुख आचार्योक्रे विषयमें ही कुछ लिखनेका 
प्रयन्ष करते हूं । 
श्रीगीदपादाचार्य 


अद्वितवादके आचार्योका संक्षित परिचय देते समय 
स्वभावतः ही सबसे पहले श्रीगीडपादाचायजीपर दृष्टि जाती 
है। गौडपादाचार्यजीके जीवनके विपयमें कोई विशेष बात 
नहों मिलती | आचार्य शंकरके शिष्य सुरेश्वराचार्यजीके 
नेष्कम्यंसिद्धि नामक ग्रन्थसे केबछ इतना पता लगता है कि 
वे गोड-दशके रहनेवाले थे। इससे प्रतीत होता है कि 
उनका जन्म बंगाल प्रान्तके किसी सख्थानमें हुआ होगा । 
श्रोशंकरके जीवनचरितसे इतना मान्द्रम होता हैं कि 
गोडपादाचार्यके साथ उनकी मेंट हुईं थी | परन्तु इसके 
अन्य प्रमाण नहीं मिनच्ठते | 


आचार्य गोडपादके ग्रन्थोंमें बौद्धमतका स्पष्ट उल्लेख 
कही नहीं मिछता, केबद आभासमात्र मिलता है । इससे 
मादूम होता है, उन्होंने जब प्रन्थ लिखा था उस समय 
देशमें बौद्धघमका काई गआधान्य नहीं था। मौर्यबंशीय 
राजा अशोकके समयमें ( इसासे पूथ प्रायः २७२ व्ंसे 
लेकर इंसासे पूर्व प्रायः २२१ वर्षतक ) बोद्धधर्मके प्रचारकी 
विशेष चष्टा हुई थां। परन्तु पुष्यमित्रके समयतक 
(प्राय: १८४ वर्ष इसासे पूबसे लेकर १४८ वर्ष ईसासे 
पूर्वतक ) वीद्धधर्मका प्राधान्य देशमें नहीं हुआ था; ऐसा 
मालूम होता है। पुष्यमित्रको यदि पतज्धलिका समसामयिक 
माना जाय और यदि यह मान लिया जाय कि पतञ्ञलि ही 
श्रीशंकराचायके गुरु श्रीगोविन्दपाद थे, तब यह कहा जा 
सकता है कि गौडपादाचाय भी पुध्यमित्रके समसामयिक 
थे। और फिर भ्रीशंकराचायके समयमें हम ब्ौद्धधमंका 
देशमें पूण प्रभाव पाते हैं। इससे मादूम द्वोता है कि 
इसासे पूर्व प्रायः तीसरी दवताब्दीमें बोद्धघमंके प्रचारका 
आरम्म हुआ और प्रायः दो सौ वर्ष बाद इंसासे पूर्व 
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पहली शताब्दीमें इसका प्राधान्य देशमरमें द्वो भया | श्ससे 
यह अनुमान होता है कि आचार्य गौडपाद ईसासे पूर्व 
द्वितीय शताब्दीके प्रथम भागमें बतंमान थे | 

श्रीगौडपादाचायका सबसे प्रधान ग्रन्थ दे माण्डूक्यो- 
पनिषत्‌-कारिका ! इसका भीशंकराचार्यनें भाध्य लिखा है | 
इस कारिकाकी मिताक्षरा नामकी एक टीका भी मिलती है । 
परकर्ती आचार्योने श्स कारिकाकों प्रमाणरूपसे स्वीकार 
किया है। गौडपादाचारयप्रणीत सांख्यकारिकाभाष्य भी 
मिलता है। परन्तु इसमें सन्देह है कि यह माधष्य उनका है 
या दूसरेका। उनका तोसरा ग्रन्थ मिलता है उत्तरगीताभाष्य । 
उत्तरगीता महाभारतका ही एक अंश है | परन्तु यद्द अंडा 
सब महद्दाभारतोंमें नहीं मिलता । 

आचार्य गौड पद अद्वेतसिद्धान्तके प्रधान आचाय थे | 
उन्होंने अपनी कारिकार्मे जिस सिद्धान्तकों बॉजरूपसे प्रकट 
किया, उसीको श्रीशइराचायने अपने प्रन्थोर्में और भी 
विस्तृत रूपससे समझाकर संसारके सामने रकक्‍सा हैं! 
कारिकाओमें उन्होंने जिस मतका प्रतिपादन किया है उसे 
अजातबाद कद्दते हैं। सष्टिके विषय मिन्न-भिन्न मता- 
वलम्बियोंक्े भिन्न-भिन्न मत हैं । कोई कालसे सृष्टि मानते हैं, 
कोई प्रकृतिको प्रपत्तका कारण मानते हैं; कोई परमाणुअसे 
ही जगवकी उत्पत्ति मानते हैं और कोई मगवान्‌क संकल्पसे 
इसकी रचना मानते हैं। इस प्रकार कोट परिणामवादी ईै 
और कोई आरम्भवादी हैँ। किन्तु श्रीगीश्पादाचा्यके 
सिद्धान्तानुसार जगत्‌की उत्पत्ति ही नहीं हुईं, केवछ एक 
अखण्ड चिद्घनसत्ता ही मोहबश प्रपश्चवत्‌ भास रही है । 
यहीं बात आचाय इन इन्दोंमें कहते हैं--- 

मनोरश्यसिंद. ईतमदेत परमार्थतः । 

मनसो हामनीभावे ईते नवॉपलमभ्यते ।। 

अथोत्‌ यह जितना द्वेत है सब मनका दी दृश्य है; 
परमाथतः ते। अद्देत ही हैं; क्योंकि मनके मननधून्य हो 
जानेपर द्वेतकी उपलब्ध नहीं हाती |” आचार्यने अपनी 
कारिकाओंम अनेक प्रकारकी युक्तियेसि यही सिद्ध किया दे 
कि सत्‌, असत अथवा सदसत्‌ किसी मी प्रकारसे प्रपश्यकरी 
उत्पत्ति सिद्ध नहीं हो सकती । अतः परमाथंतः न उक्त 
है, न प्रढय है, न बद्ध दे, नसाधक है, न मुमुक्षु है और न 
मुक्त ही है-- 

न निरोधो न अओरपत्तिने बद्धों भ अ साध्कः । 


न मुमुकन वै मुक्त दत्येषा परमार्थता।॥। 


# कश्याण #%# 
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बस, जो समस्त विरुद्ध कल्पनाओंका अधिष्ठान+ 
सर्बंगत, असंग, अप्रमेय और अविकारी आत्मतत्त्व है 
एकमात्र वही सद्बस्तु है। सायाकी महिमासे रज्जुमें सप, 
शुक्तिमं रजत और सुत्रणमें आभूषणादिके समान उस 
स्वेसंगशून्य निर्विशेष चित्तत्वमें ही समस्त पदार्थोकी 


प्रतीति हो रही है | 


आचाय गोविन्द भगवत्पाद 


आचार गोविन्द भगवत्याद गौडपादाचार्यके शिक्ष्य 
तथा इंकराचार्य के गुर थे | इनके विषयमें विदोषप कोई बात 
नहीं मिलती । शंकराचार्यकी जीवनीसे एसा मादूम होता 
है कि ये नर्मदातटपर कहीं रहा करते थे । दाकराचायका 
शिष्य ट्ोना ही यह बतलाता है कि वे अपने समयक्रे एक 
उद्धर विद्वान, अद्वेत-सम्प्दायके प्रमुख आचाय॑ और 
सिद्ध योगी होंगे । उनका कोई ग्रन्थ नहीं मिलता | किसी- 


. किसीका कहना है कि ये गोबिन्दपादाचाय ही पतश्चालि 


थे | यदि यह बात सत्य हो तो कष्टा जा सकता है कि महा- 
भाध्य उन्हींका बनाया हुआ है। उनका काई अद्वितसिद्धान्त- 
सम्बन्धी ग्रन्थ नहीं मिलता | 


भगवान्‌ शंकराचार्य 


वेदान्तदशनका---अद्वेत्वादका प्रचार भारतमे योंता 
बहुत प्राचीन कालसे है। परस्तु इधर उसका सबसे अधिक 
प्रचार भगवान्‌ दाकराचाय के द्वारा ही हुआ ४ । और उस 
मतऊ समयक प्रधान प्रस्थ उन्हींके हैं। इसीसे अ्रीशेकरा- 
चार्यको अद्वेतवादका प्रवतक मानते है और अद्वेतमतक; 
शाॉंकरमत या शांकरदर्शन भी कहते हूँ | ब्क्षयूअपर आज 
जिनेे भसाध्य मिलते हैं, उनमें सबसे प्राचीन शांकरभाप्य 
ही है और उसीका संत सबसे अधिक आदर भी हे। 
भगवान्‌ हंकरके जे। प्रन्थ मिलते हैं तथा यथ-तत्र उनकी 
जीवनसम्बन्धी जा घटनाएँ. मिल्॒ती हैं, उनसे ऐसा मालूम 
होता हे कि थे एक अलोकिक व्यक्त थे। उनके अंदर 
हम प्रकाण्ड पाण्डित्य, गमीर विचारधीलों, प्रचण्द कर्म 
दीलता, अगाध भगवद्धक्ति; सर्वोत्तम त्याग, अद्भुत योग: 
श्षय आदि अनेक गुणोंका दुर्ूम समुच्षय पाते हैं। उनकी 
वाणीपर तो मानो साक्षात्‌ सरस्वती ही ब्रिराजती थीं । यह 
कारण हैं कि अपने ३२ वर्षकी अल्प आयुर्भे ही उन्होंने 
अनेक बड़े-बड़े प्रन्थ रव, डाटे, सारे मारतमें अ्रमण करें 
विरोधियोंकोी शास्तराथमें पराजित किया, मारतके जारों कोनोगे 
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संख्या २ ) 


चार प्रधान मठ स्थापित किये और समग्र देशमें नवयुग 
उपस्थित कर दिया | थोड़ेमें यह कद्दा जा सकता है कि 
शंकराचायने अवतरित होकर हबते हुए सनातनथर्मकी रक्षा 
की और उसीके फलस्वरूप आज हम सनातनधघमकों जीता- 
जागता देखते हैं। उनके इस धमंसंस्थापनके कार्यकों देख- 
कर यद्द विध्वास और भी दृढ द्वो जाता दे कि वे साक्षात्‌ 
केटासपति भगवान शंकरके है अवतार थे--शह्लुरो 
शछुरः साक्षाए[-और इसौसे सब लोग “भगवान! शब्दके 
मांथ उनका स्मरण करते ् | 


इतने बढ़े आचार्य और इतने सुप्रसिद्ध, प्रभावशाली 
तथा सर्वमान्य महापुरुष होनेपर भी भगवान श्रीशंकराचाय- 
की कोई प्रामाणिक जीवनी नहीं मिलती । परवर्ती कालमें 
उनके जीवनसम्बन्धी घटनाओंका संकलन हुआ है, जिनमें 
आनन्दगिरिकृत शहगदिग्विजय, चिद्विलासयतिकृत शाह्ढूर- 
विजय तथा माधवाचार्यविरचित संक्षिमशद्भुरजय मुख्य हैं । 
परन्तु ऐतिहासिक दृष्टिसे इनमेंसे काई भी प्रामाणिक नहीं कहा 
जा सकता। आधुनिक कालमें इस विपयमें जो कुछ अन्बे- 
पण हुए हैं, उनमें मी बड़ा मतभेद हैे। एक बात कोई 
निरदिचत नहीं हो सकी है । शंकराचायंका आविरभाव और 
तिराभाव कब हुआ था; इस विष्यर्म अनेकों मत हैं | 


भगवान शहुराचायंका आविभावकाल 


ईसासे पूव षष्ठ शताब्दी से लेकर ईसाके अनन्तर नवम 
शताब्दीतक किसी समयमे इनका आविर्माव हुआ था, यह 
सब लोग मानते £; किन्तु किस वर्षमें इनकी उत्पत्ति हुई थी, 
इसका अभीतक पक्का निश्चय नहीं हो सका है | 

पदत्य मत यद है कि शझ्वराचार्यन ६० पू०५०८ वर्षम 
जम्मग्रहण किया तथा ३० पू० ४७६ वर्ष ( २६२५ कलि 
बम ); १२ बषकों अवम्थामें, दहत्याग किया । 

काश्चीमट तथा द्वारिकासटठमें जो गुरुपरम्पराकाल प्रसिद्ध 
£ उसके अनुसार शहर ६० पू० पश्चम शताब्दीम विधमान थ, 
ऐसा प्रतीत होता ऐै। परस्तु एक मत शबझ्बरका जन्मकाल 
४७६ ६० पू० और दूसरे मतमें उ नका निर्वाणकाल ४७५ ६० 
पूृ० है, इतना द्वी फाश्थी और द्वारिकाके मतमें भेद है । 


किसी-किसीके मतमें ६० पू० ४४ शड्बरका आविर्भाव- 
काल माना जाता हैं। केरलोत्पक्तिके मतानुसार शह्लरका 
आविर्भानकाल ई० पू० ४४ शतक है। इस मतमे शह्लरका 
जीवनकाल १२ बर्षके स्थानमें ३८ ब् माना जाता है । 


# अज्लैससम्धदायके प्रधान-चचान आजलायोंका परिखंय # 


६७१ 


डक “सी पिकर गिहयरक 


पष्ठ शताब्दीके अन्तमें शहराचाय आविभूत हुए थे, 
यह भी एक मत है | 


बनेलने अपने 50707 ॥त्रठंबत एड्ो20श2०9 ७05 
नामक ग्रन्थ [ प्ृ० २७--१ १ १]में तथा सिवेलने '.45६ ० 
घशपंवृणा८५ )7 ४०७0795) नामक अन्थ ( प० १७७ )में 
कहा है कि शहूराचार्यका आविर्भावकाल ईसवी सनकी 
७ वीं शताब्दी है। बतमान समयमें श्रीयुत शजेन्द्रनाथ 
घोष महाशयने विभिन्न प्रकारके प्रमाणोंसे यह सिद्ध करनेका 
प्रयश्ष किया है कि शह्ूराचार्य ६०८ शकान्द अथवा ६८६ 
इंसवीमें आविभूृत हुए ये । वे कहते हैं कि शब्बूराचार्यने 
३४ ब्धकी अवश्थामें देहत्याग किया था। उनके कथनका 
मूल मद्दानुभवसम्प्रदायके दशनप्रकाश नामक भप्रन्थमें उद्धूत 
शझ्बुरपद्धतिका वचन है। इस प्रन्थमें शक्ृर्का तिरोभाव- 
काल “युग्मपयोधिरसामित' शकाब्द कद्दा गया है। इससे 
उनका जन्मकाल ६४२ दक-संवत्सरमें प्रास होता है । 'रसा” 
पदसे एक अथवा रसातल समझकर छः माना जा सकता 
है । घाप मद्दाशय कद्दते हैं कि छः मानना ही युक्तिसज्गभत है। 
एक माननेमें असम्मब-दोष आ जाता है। इसके अनुसार 
६४२+३८ अर्थात्‌ ७२० इंसवों सनमें शझ्लुरका मृत्युकाल 
प्राप्त हंतता दे | 

दरार अष्टम शताब्दीमें थे, यद भी एक मत-है। 
अध्यापक वेबरने प्राचीन समयमें इस मतका समर्थन किया 
था | .2७४५ २८९ ने अंगेरीमठके गुख्परम्पराकाल- 
को एक-एक करके जोड़कर अनुमान किया था कि शक्कर 
७४० से ७६७ के बीचमें जीवित थे | 


एक मत यद्द भी है कि दाक्लुराचार्य ७८८ इं० में आवि- 
भूत होकर २२ वषषकी अवबख्थार्मे अर्थात्‌ <२० ई० में 
तिरोहित हुए. थे । आजकल अधिकांश लोग इसी मतको 
मानते हैं । 

जो हो, भगवान्‌ शहुरके विषयमें जा कुछ सामप्री 
मिलती है उससे मालूम होता है कि उनका जन्‍म केरल 
प्रदेशके पूर्णानदीके तटवर्ती कलादी नामक गाँवमें वेशाख 
घुक्क ५ को हुआ था | उनके पिताका नाम शिवगुरु तथा 
माताका झुभद्रा# था। शिवगुरु बड़े विद्वान और धम्मनिष्ठ 
ब्राह्मण थे | सुभद्रा भी पतिके अनुरूप ही विदुषी ओर 
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घमपरायणा पी थीं। परन्तु प्रायः प्रौढावस्था समाप्त होने- 


बन की अमन मनन अक नी असम रन ०. नम पम्याक 


ह शिवगुरुकी पशीका लाम कदी-कहीं विशिष्टा” मी मिलता है। 


ध्छर 
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पर भी उन्हें कोई सन्‍्तान न हुआ । तब पति-पक्षीने बढ़ी 
श्रद्धा-मक्तिके साथ भगवान शबह्ूरकी सकाम उपासना की | 
भगवान्‌ आशुतोष ब्राह्मणदम्पतीकी उपासनासे प्रसुच्न हुए, 
ओर उन्होंने प्रकद होकर मनोवाड्छित वरदान दिया। 
भगवान्‌ शह्ूरके आशीर्वादसे शझुभमुहूत्तम माँ सुभद्राके 
गर्भसे एक दिव्य कान्तिवाला पुत्ररक्ष उत्पन्न हुआ ओर 
उसका नाम भगवान्‌ महादेवके नामपर ही दर रक्‍्वा 
गया । 


ब्रालक दाइुरक रूपमें कोई महान विभूति अवतारित 
हुई है, इसका प्रमाण बचपनसे ही मिलने लूगा । एक वर्ष- 
की अवस्था होते-होते बालक शड्डूर अपनी मातृमाषार्म अपने 
भाव प्रकट करने छगे ओर दो वर्षकी अवस्थामें मातासे 
पुराणादिकी कथा सुनकर कण्ठस्थ करने लगे । तीन वर्षकी 
अबस्थामें उनका चुदाकर्म करके उनके पिता स्वर्गंवासी हो 
गये । पाँच वषमे यज्ञोपत्रीत करके उन्हें गुरूके घर पदढने- 
के लिये भेजा गया ओर केवल ७ बषकी अवस्थाम ही व वद, 
वेदान्त और वेदाज्ञोंका पृूण अध्ययन करके घर वापस आ 
गये । उनकी असाधारण प्रतिभा देखकर उनके गुरुजन दंग 
रह गये । 


विद्याध्ययन समाम्रकर दाडरने संन्यास लेना चाद्दा; 
परन्तु जब उन्होंने मातासे आज्ञा मोँगी तो उन्होंने नादी 
कर दी | शइर माताके बड़े भक्त थे; उन्हें कष्ट दकर संन्यास 
ल्ना नहीं चाहते थे । एक दिन माताके साथ थे नदीमे 
स्नान करने गये | उन्हें मगगन पकड़ लिया | इस प्रकार 
पुत्रका सक्ुटमें दग्य माताके होश उड़ गये | वह बेचेन 
हाकर द्ाह्यकार मचाने लगी । द्यद्गस्न मातासे कद्दा--मझे 
संन्याम लनेकीं आशा दे दा ते मगर मुझे छाड़ देगा । 
मातान तुरत आशा दे दी ओर मगरन दड्रकी छोड़ दिया ! 
इस तरद्द माताक्री आशा प्रामकर वे ८ वषक्ी उम्रमें 
घरसे निकल पड़े । जाते समय माताकी इच्छाके अनुसार 
यह वचन देते गये कि नुम्दारी मृत्युक्ष समय में घरपर 
उपस्थित रहेँगा। 


घरसे चलकर शाड्र नमंदातटपर आये और वहाँ स्वामी 
गोविन्द भगवत्पादसे दीक्षा ली | गुखने उनका नाम भगवन्‌- 
पूज्यपादाचार्य रखा | उन्होंने गुरूरपादष्ट मार्गसे साधना शुरू 
कर दी और अल्पकालमें ही बहुत बढ़े योगसिद्ध महात्मा हो 
गये। उनकी सिद्धिसे प्रसन्न होकर गुरुने काशी जाकर वेदान्त- 


[ भाग ११ 





यूज़का भाष्य लिखनेकी आशा दी और बे काशी आ गये | 
काशी आनेपर उनकी ख्याति बढ़ने ठगी और छोग आकर्षित 
होकर उनका शिष्यत्व भी ग्रहण करने छगे। उनके सर्- 
प्रथम शिष्य समन्दन हुए जो पीछे पह्मपादाचार्यके नामसे 
प्रसिद्ध हुए | काशीमें शिष्योको पढ़ानेके साथ-साथ थे ग्रन्थ 
भी लिखते जाते थे | कहते हैं, एक दिन भगवान विश्वनाथ- 
ने चाण्डालके रूपमें उन्हें दशन दिया और उनके पहचान- 
कर प्रणाम करनेपर अझसूश्रपर भाष्य लिखने और घममका 
प्रचार करनेका आदेश दिया । वेदान्तसूत्रपर जब वे भाध्य 
लिख चुके तो एक दिन एक आकह्मणने गड्ञातटपर उनसे 
एक सूच्रका अर्थ पूछा | उस सूत्रपर ब्राह्मणके साथ उनका 
आद दिनतक शाम्त्राथ हुआ । पीछे उन्हें माह हुआ कि 
सख्यं भगदान्‌ बेदव्यास ब्राक्षणके बेशर्म प्रकट होकर उनके 
साथ विवाद कर रहे हैँ। तब उन्होंने उन्हें भक्तिपूक प्रणाम 
किया ओर ढिठाईके लिये क्षमा माँगी। फिर वेदव्यासन 
उन्हें अद्विंतवादका प्रचार करनेकी आज्ञा दी और उनको 
१६ वषकी अस्यायुकी ३२ वर्ष बढ़ा दिया। इस घटनाके 
बाद शहराचाय दिग्विजयके लिये निकल पड़े | 


काशीमें रदइते समय शहराचायने व्दों रइनेवाले प्रायः 
सभी विरुद्ध मतबालोंक परास्त कर दिया था | यहांसे कुरु 
क्षेत्र होते हुए वे बदरिकाश्रम गये | बहाँ कुछ दिन रहकर 
उन्दोंने कुछ और ग्रन्य लिग्वे | जो ग्रन्थ उनके मिल्ठते हैं 
प्रायः सबका उन्होंन काशी अथवा बदरिकाभ्रमर्मे ही लिस्‍्ता 
था । १२ बधमें १६ वर्षतककी अवस्थार्म उन्होंने सारे ग्रन्थ 
लिखे थ | बदरिकाभमसे चलकर दहड्ढूर प्रयाग आये ओर 
यहाँ कृमारिलभदश्टसे उनकी मं गकात हुए | कुमारिलभट्ट 
कथनानुसार बे प्रभागसे मगधकी मादिप्मती नरगरीमें मण्दन- 
मिश्रके पास शाख्ाथके लिये आये। यहाँ मण्डनमिश्रके 
घरका दरवाजा बंद होनके कारण योगबलसे बे अन्तःपुरमें 
चले गये, जहाँ मण्डनमिश्र आद्ध कर रहे थे, और शझास्त्रा् 
करनेके लिये उन्हें ललकारा । उस शास्खाथमें मश्यस्थ बनायी 
गयीं मण्डनमिश्रकी विनुधी प्ो भारती । अन्तमें मण्डन- 
मिश्रकी पराजय हुए और उन्होंने शड्नरायायका शिव्यत्व 
ग्रहण किया और ये दी आगे चलकर सुरेश्वराचायके नामसे 
प्रसिद्ध हुए । कहते हैं; भारतीन पतिके द्वार जानेपर म्वर्य 
शहूराचायसे विवाद किया और कामकछासम्बन्धी प्रश्न 
पूछा, जिसके लिये शह्राचायको योगबलसे एक मृत राजा- 
के शरीरमें प्रयेश करफे कामकछाकी द्विक्षा ग्रहण करनी 
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श्रीग्ंकराचाय और मण्डनमिश्र 


संब्या २ | 
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का व्यरी जाती फेस 





पड़ी । पतिके संन्‍्यासी हो जानेपर मारती अद्मलोककों जाने- 
की उद्यत हुईं, परन्तु शह्॒रावाय उन्हें समझा-बुझाकर 
आज्गिरि लिया लाये और वहाँ रहकर अध्यापनका कार्य 
करनेकी पाथना की | कहते हैं, मारतीद्वारा शिक्षा प्राप्त 
करनेके कारण ही शथ्वट्टेये ओर द्वारकोके मठोंका शिप्य- 
सम्प्रदाय मारतोके नामसे प्रसिद्ध हुआ | 


मगधनिजय करके शहराचार्य दक्षिणनों ओर चले और 
महाराष्ट्रम शेव और कापालिकोंका पराजित किया | एक 
कापालिक तो उन्दहोंकी बलि चढ़ानेके उद्देश्यसे उनका शिप्य 
हैं। गया | परन्तु जब वह बलि चढ़ानेके लिये तैयार हुआ 
तो प्मपादाचायने उसे मार डाला | उस समय भी झडूरा- 
चायकी साधनाका अपूर्व प्रभाव देखा गया | कापालिककी 
तत्यारकी धारके नीचे भी वे समाधिस्थ और झान्त ब्रेठे 
गे । वहसे चलकर दक्षिगमें तुड़भद्राके तटपर उन्होंने 
एक मन्दिर बनवाकर उसमे झारदादेवीकी स्थापना की | इसके 
साथ जे मठ स्थापित हुआ उसे शंगेरीमठ कहते हैं । 
मुंगेश्रगचार्य इसी मठमें आचायपदपर नियुक्त हुए | इन्हीं 
दिनों दाइराचाय अपनी बृद्धा माताकी मृत्यु समीप जानकर 
घर वापस आये ओर माताकी अन्स्येशिक्रिया की | कद्दते 
१ माताकी इच्छार अनुसार इन्द्रेंने प्राथना करके उन्हें 
विष्णुल के भिजवाया था । बहोँसे ये अंगेरीमटमे 
आये ओर फिर वहाँसे पुरी आकर इन्होंने गं।वर्धनमठकी 
स्थापना को और पद्मयादाचार्यका मठाधिपति नियुक्त किया। 
इन्होंने चाल ओर पाण्ज्य दशक राजाओंकी सद्ायतासे 
दक्षिणक शाक्त। गाणपत्य ओर कापालिक सम्प्रदायके 
अनाचारको दूर किया । इस प्रकार दक्षिणमें सर्वत्र धमकी 
पताका फहराकर ओर बेदान्तकी महिमा शरापित कर ये 
पुन; उन्तर भारतकाी ओर मुड् | रास्तेम कुछ दिन बरारमें 
ददरकर ये उञज्नन आये ओर वहाँ इन्हींने भरबोंकी भीषण 
साधनाको बंद किया । बहाँसे ये गुजरात आये और 
द्वारकार्मे एक मठ स्थापितकर अपने शिष्य हस्तामलहका- 
चार्यकोीं आचायपदपर वैठाया | फिर गांगेय प्रदेशके 
पष्डवोकी पराजित करते हुए काश्मीरके शारदाक्षेत्रमे आये 
तथा वहोंके पाण्डतोकी हराकर अपने मतकी स्थापना को । 
फिर यहाँसे आचार्य आसामके फकामरूप स्थानमें आये और 
वहाँ ऊ शेवोंसे शाल्तरा्थ किया | यहाँसे फिर बदरिकाभ्रमको 
वापस आये और वहाँ ज्योतिमंठक्ी स्थापना कर तोटका- 
चार्यको मठाधीद बनाया। वहाँसे ये केदारक्षेत्रमे आये और 


# अद्वेससम्पदायके प्रघान-प्रधान आवायोका परियय * 
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द्डरे 





यहींपर कुछ दिनोबाद भारतवर्षका यह प्रोज्ज्वल सूर्य 
सदाके लिये अस्त हो गया । 


यों तो शह॒राचायके लिखे हुए. लगभग २७२ प्रन्थ 
बताये जाते हैं; परन्तु यह कहना कठिन है कि वे सब 
उन्हींके लिखे हुए हैं | ऐसा अनुमान किया जाता है कि 
इनमेंसे बहुतेेरे पीछके आचायोके बनाये हुए होंगे जो 
शइराचायकी उपाधि धारण करनेवाले ये और जिन्होंने 
अपने पूंरे नाम नहीं दिये | जो हो, अधान-प्रधान अन्य ये 
ई--अह्ासृजभाष्य, उपनिषद्‌ ( ४श), केन) कठ) प्रश्न; 
मुण्दक, माण्डक्य, ऐतरेय, तेत्तिरीय, छान्‍्दोग्य, बृहृदारण्यक, 
नृसिंह्यूबंतापनीय, श्वेताश्वतर इत्यादि )-भाष्य, गीतामाध्य। 
विष्णुमदसनामभाष्य, सनत्सुजातीयभाष्य, इस्तामलकमाष्य, 
ललतात्रिशती माप्य, विवकचूंडामणि, प्रवोधयुधाकर, उपदेश- 
साइखी, अपरोक्षानुभूति, शतछोकी, दह्चन्‍्छेकी, स्ववदान्त- 
सिद्धान्तसारमंग्रह, वाक्यसुधा, पश्मोकरण, प्रपश्चसारतन्त्र; 
आत्मबोधष, मनीपापश्चक, आनन्दलदरीम्तोत्र इत्यादि । 


मतवाद 


आचायपाद श्रीदाइगचा4 अद्वैतसिद्धान्तके प्रधान 
आचाय ही नहीं, किन्तु एक युगप्रवतक भी थे। उनके समयमें 
भारतवध बोद्ध, जैन एव कापालिकोंके प्रभावसे पूर्णतया 
प्रभावित हो चुका था । वैदिकधमका सूथ अस्ताचलकी 
ओर गमन कर रहा था | छोग वेदिक कम एवं उपासनासे 
उदासीन हो बड़ी तेजीके साथ संगत और महावीरकी 
छत्नष्डायामें शरण ले रहे थे। इसी कठिन अवसरपर उन्होंने 
प्रकट होकर डूबते हुए वेदिकधर्मका पुनरुद्धार किया! 
अपनी छोटी-सी आयु उन्होंने जो अतिमानुष काय किया 
वह वास्तवमें बढ़ा ही विस्मयजनक ओर उत्साहवर्धक 
है । उन्होंने जिस सिद्धान्तकी स्थापना की है उसपर संसारके 
बड़े-से-बड़े विद्वान ऑर विचारक भी मन्त्रमुग्ध हैं । इसमें 
कोई सन्देह नहीं कि वे दाशनिकजगतके सबसे अधिक 
देदष्यमान रक्ष हैं; बड़े-बड़े विद्वानोंने उन्हें 'दाशनिकसावं- 
भौम' कहकर सम्मानित किया है। हम उनके सिद्धास्तका 
यत्किश्वित्‌ दिग्दशन करानेका प्रयक्ष करते हैं | 


आत्म, और अनात्मा-भगवान्‌ शंकरने ब्रह्मसूत्रका भाष्य 
लिखते समय सबसे पहले आत्मा और अनात्माका विवेचन 
किया है। यदि सुक्मदृष्टिसे देखा जाय तो सम्पूर्ण प्रपश्चको 
दो प्रधान मार्भोमे विभक्त किया जा सकता है--द्रष्ठ और 
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हृदय | एक वह तत्त्व जो सम्पूर्ण अ्रतीतियोंका अनुभव 
करनेवाल्य है और दूसरा वह्द जो अनुभवका विषय है । 
इनमें समस्त प्रतीतियोंके चरम साक्षीका नाम “आत्मा? है 
तथा जो कुछ उसका विषय है वइ सब “अनात्मा' है | 
आत्मतत्व नित्य, निश्चक, निबिकार, असंग। कूठख।; 
एक ओर निविशेष है। बुद्धिसे लेकर स्थूछ भूतपर्थन्त 
जितना मी ग्रपश्च है उसका आत्मासे कुछ मी सम्बन्ध नहीं है | 
जीव अशानके कारण ही देह और इन्द्रियादिसे अपना 
तादात्म्य स्वीकारकर अपनेकों अंधा-काना, भूख-विद्ान, 
सुखो-दुग्यी तथा कता-भोक्ता मानता है | इस प्रकार 
बुद्धि आदिके साथ जा आत्माका तादात्म्य दो रहा है उसे 
आचायने “अध्यास' शब्दसे निरूपित किया हैं। आचायके 
सिद्धान्तानुसार तो सम्पूर्ण प्रपश्नकी सत्यत्वप्रतीति अध्यास 
या मायाके ही कारण है । इसीसे अद्वेत्तवादकों अध्यासवाद 
या भायावाद भी कहते हैं। शसका तात्ययथ यहां है कि 
जितना भी दृह्यवग है वह सब मायाके कारण ही विभिन्न- 
सा प्रतीत होता है; वसस्‍तुतः तो यद्द एक अखण्ड, शुद्ध; 
चिन्‍्मात्र ही है । 

ज्ञान ओर अज्ञान-सम्पूर्ण विभिन्न प्रतीतियोंके स्थानमें 
एक अखण्ड सब्चिदानन्दधसका अनुभव करना ही ज्ञान! 
है तथा उस सर्वाधिष्ठानपर दृष्टि न देकर भेदमें सत्यत्वजुद्धि 
करना ही 'अज्ञान? हैं। जिस प्रकार नाना प्रकारके आभूषण 
तत््वदष्टिसे सुबणमात्र ही हैं, तरह-तरहके मनन्‍्मय पात्र केक्‍्ल 
मृत्तिकामात्र ही होते हैं तथा तरंग ओर मैंवर आदि जलसे अभिन्न 
ही होते हैं, उसी प्रकार यह अनेकविधभेदसंकुलित संसार 
केवल शुद्ध परत्रह्म ही है; उसमे मिन्न कहीं कोई वस्तु नहीं 
है--- और वही अपना आत्मा है। इस प्रकारका अभेद- 
ब्रोध ही 'शान! कहलाता हैं । जबतक ऐसा बोध नहीं दोता 
तबतक जीव आवागमनके चक्से मुक्त नहीं होता; एसा 
ब्रोध होते ही उसकी दृश्टिमें जगतका अत्यन्ताभाव हो जाता 
हे और बह दूसरोंकी दृष्टिमें शरीर रहते हुए मी खय मुक्त 
दो जाता हें । 





साथन-भगवान्‌ शंकराचार्यने श्रवण, मनन और 
निदिध्यासनकों ज्ञानक्रा साक्षात्‌ साधन स्वीकार किया है | 
किन्तु इनकी सफलता अब्रश्मतत््वकी जिज्ञासा होनपर ही है | 
तथा जिशासाकी उत्पन्तिमें प्रधान सद्ायक देवी सर्म्पात्त है । 
आचायका मत हैं कि जो मनुष्य विवेक, वैरास्य, शमादि 
पदूसम्पत्ति और मुमुक्षुता। इन चार साधनोंसे सम्पन्न है 
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उसीको चित्तशुद्धि होनेपर जिशासा हो सकती है। इस 
प्रकारकी चिसंद्युद्धिकि लिये निम्कामकर्मानुडान बहुत 
उपयोगी है | 

भक्ति-मगवान्‌ शंंकरने भक्तिको शानोत्यत्तिका प्रधान 
साधन माना है; फलरूपसे तो वे शानद्वीकों स्वोकार करते 
हैं । मक्तिका लक्षण करते हुए. वे विवेकचूडामणिमें कहते 
हैं---'खस्वरूपानुसन्धानं भक्तिरित्यमिधीयते |” अथोत्‌ अपने 
शुद्ध स्वरूपकां स्मरण करना ही “मक्ति! कहलाता है। 
आपस्मजिज्ञासुफे लिये बस्तुतः यह प्रधान भक्ति दे द्दी | 
फिर भी उन्होंने सराणोपासनाकी उपेक्षा नहीं की।! 
प्रबोधसुघाक रमें तो यदहाँतक लिखा है कि भगवान्‌ भ्रीकृष्णके 
चरणोंकी भक्तिके बिना चित्त शुद्ध हो ही नहीं सकता | 
इसके सिवा उन्होंने जो बहुत-से भक्तिस्तोत्र लिखे हैं उनसे 
भी उनकी सगुणभक्तिका अच्छा परिचय मिलता हे! 
प्रबोधसुधाकरके निम्नल्त्रख्खित ऋलोकोंसे तो यद्द सिद्ध होता है 
कि आचाययाद भगवान्‌ श्रीकृष्णके अनन्य भक्त थे और 
उनकी बनभो जनलीलाका ध्यान किया करते थे ! 


ध्यानविधि 


यमुनातटभिकटस्थितदुस्दाजनकामने महारस्वे । 
कल्पदुमतकमूमों चरण अरणोपरि स्थाष्य ॥ 
लिहन्त धननीरत स्वतेजसाा भासयम्तमिह विश्वम्‌ । 


पीताम्वरपरिधार्गन. चम्दनकपूरछिससर्वाकुम ॥ 
आकर्ण पूण नेत्र कुण्डरूयुगमण्डित भ्रवणम्‌ । 


सम्दस्भितमुखकमल सुकोस्तुओोदारमणिहरमस ॥ 
वलयाढूग छायकादानुउज्यलयम्त स्वछफछ्वारान | 
गलूबिलुछितबनम।रं स्वतेजसापास्यफशिकालम्‌ ४ 
गुज़ारवाखिकलित गुज़ापुआश्यते शिरसि । 
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्रीयमुनाजी के तटपर ब्थित दन्‍न्दावनं$े किसी महा- 
मनोहर बगीजमें जा कस्पहक्षके नीचेकी भूमिमें चरणपर 
चरण रक्‍्ले बैठे है, जो मेघके समान श्यामवर्ण हैं और अपने 
तेजसे इस निखिल ब्रह्माप्डक! प्रकाशित कर रहे हैं; जो सुन्दर 
पीताम्बर घारण किये हुए हैं तथा समस्त शरीरमें क्पूरमिश्रित 
चन्दनका लेप लगाये हुए हैं, जिनके कर्णपर्यन्त विशाल नेत्र 
हैं, कान कुण्डलके जोढ़ेसे सुशोभित हैं, मुलकमल मन्‍्द- 
मन्द मुसका रहा है; तथा जिनके वक्षःस्थलुपर कौस्तुममणि- 
युक्त मुन्दर हार है, ओर जो [ अपनी कान्तिसे ) कछ्ृण 


संख्या २ ] 





ओर अंगूठी आदि सुन्दर आभूषणोंकी भी शोमा बढ़ा रहे 
हैं, जिनके गलेमें वनमाला लटक रही है और अपने तेजसे 
जिन्होंने कलिकालको परास्त कर दिया है तथा जिनका 
गुआवलिविभूषित मस्तक गूँजते हुए श्रमरसमूहसे मुशोमित 
है, किसी कुज्षके भीतर बरेठकर, ग्वाल्यालेंकि साथ भोजन 
करते हुए. उन श्रीहरिका स्मरण करो” । 


मम्दारपृष्पवासितमन्दानिलसेवित परानन्दम । 

मन्दाकिनीयुतपद नमत महानस्द॒दं महापुरुषम्‌ # 

जो कल्पडुक्षके पुष्पोकी गन्घसे युक्त मन्द-मन्द वायुसे 
सेवित हैं; परमानन्दस्वरूप हैं तथा जिनके चरणकमलेमें 
श्रीगज्जाजी विराजमान हैं; उन महानन्ददायक महापुरुषको 
नमस्कार करो | 

सुरभीकृततिग्वकूय सुरभिशतेराबूत सदा परितः । 

सुरभीतिक्षपणमहासुरभीस॑ यादव नमत ॥ 

जिन्होंने समस्त दिशाओंकों सुगन्धित कर रक्त है, 
जो चार्रो ओरसे सैकड़ों कामधनु गौओंसे घिरे हुए. हैं तथा 
देवताओंके भयकों दूर करनेवाले और बड़े-बढ़े राक्षसोंके 
लिये भयक्वर हैं, उन यदुनन्दनकों नमस्कार करों।” 


कन्दपेकोशिसुभरगं वास्छितफलद दयाणंव कृष्णम्‌ । 
'ल्यक्य्वा कमन्थविषय नेश्रयुगं व्रच्ट्मुस्सहते ॥ 

'जो करोड़ों कामदेबोंसे भी सुन्दर हैं, बाड्छित फंलके 
देनेवाले ६, दयाके समुद्र हैं, उन श्रीकृष्णचन्द्रकों छोड़कर 
ये नेत्रयुगल और किम विषयकों देखनेके लिये उत्मुक 
इते ६ !” 

मज्ञाण्डानि बहुनि पहुजसवान्‌ प्रस्यण्डसरयदभुतान्‌ 

शोपान्‌ बत्सथुतानद्शयदज विष्णुनशेषांश यः। 

शस्भुयंशरणोदक स्वझिरसा घधर्त सच मूतिश्रयात्‌ 

कृष्णों ये प्रथगस्ति को६प्यविकृत: सशछिन्मयों नीखिमा ॥ 

जिन्होंने ब्रह्माजीकों अनेक ब्रह्माण्ड, प्रत्येक अन्माण्डमें 

पृथक्‌-इथक्‌ अति अद्भुत ब्रह्मा, वत्सोंके सहित समस्त गोपों 
तथा [ मिन्न-मिन्न अझ्ाण्डोके ] समस्त विष्ण दिखाये; और 
जिनके चरणोदककोी भ्रीशंकर अपने सिरपर धारण करते 
: हैं, वे ओकृष्ण त्रिमूर्ति ( ब्रह्मा, विष्ण, महेश ) से भिन्न 
कोई अविकारिणी सब्बिदानन्दमयी नीला हैं ।' 

कृपापात्न थरव बिपुररिपृरम्मोजवबसतिः 

खुता अह्ोः पूत्रा चरणनखतिर्नेजनजकम। 


# अज्लैदसस्थवायके प्रघान-प्रधान आयायौंका परिचय * 
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प्रदान व सस्व ज़िमुवनपतित्थ जिभुरणि 


निदान सोइस्माक जयति कुकदेवों यदुपतिः # 

“तजिपुरारि शिव और कमछासन ब्रह्मा जिनकी ऊकृपाके 
पात्र हैं, परमपावन श्रीगंगाजी जिनके चरणनखका धोवन 
हैं तथा त्रिलोकीक़ा राज्य जिनका दान है, वे सर्वव्यापक 


' और हम सबके आदिकारण तथा कुलदेब भ्रीग्रदुनाथ सदा 


विजयी दो रहे हैं ।' 


मायाहस्ते5पंयित्वा भरणकृतिकृते मोहमूलोड्वं माँ 
मातः कृष्णासिधाने चिरसमयमुदासीमभाव॑ गतासि । 
का रुण्येकाघिवासे सकृदृषि बदन नेक्षसे त्व॑ मदीय 
तत्सवंशे न कतु' श्रसवति भगवती कि नु मूलस्य झ्ान्तिस # 


“है कृष्णनाम्नी मातेश्वरि ! मोहरूपी मूलनक्षत्रमें उत्पन्न 
हुए मुझ पुजको भरण-पोषणके लिये मायाके दार्थोमें सॉपकर 
तू बहुत दिनोंसे मेरी ओरसे उदासीन हो गयी है। अरो 
एकमात्र करुणामयी माँ ! त्‌ एक बार भो मेरे मुखकी 
ओर नहीं देखती ? है सवज्ञे! क्‍या तू उस मोहइरूपी 
मूलकी शान्ति करनेमे समर्थ नहीं है १! 

नित्यानन्द्सुधानिधेरणिगत:ः सपब्नीकमेघः: सता- 
मौम्कष्ड्यप्रबकप्रभऋनभरैराकबिंतो वर्षति । 
विज्ञानामतमऊुत मिजवलोधाराभिरारादिद 

चेसअतक चैन्न वाम्ठसि भृषाकरान्तों 5सि सुप्तोडसि किस / 


'नत्यानन्दरूपी अम्ृतके समुद्रसे निकला हुआ और 
सजं की उत्कण्ठारूप प्रबल वायुसे उद्धाकर लाया हुआ 
सत्म्बरूप नीलमेष तेरे पास ही अद्भुत विशनामृतकी अपने 
वबचनरूपी धाराओंसे वर्षों कर रद है। अरे चित्तरूपी 
पपी्ट ! यदि नुझे उसे पीनेकी इच्छा नहीं होती तो ठुचे 
व्यर्थ ही किसीने पकड़ रतखा है; या तू सो गया है ?* 

चेतअजलतां विदाय पुरतः सन्धाय कोटिदय 
सपेकत् निधेदि सर्वविषयानन्यवश्न ल॑  ओऔपतसिस । 
विध्रान्तिहिंतमप्यहो क नु तयोमध्ये सदाछोच्यतां 
युक्‍त्या वानुभवेन भ्रत्र परमाननदअ॒ तस्सेब्यताम ॥ 


अरे चित्त! चश्चलताकों छोड़कर अपने सामने 
तराजुके दोनों पलड़ोंकों रख; उनमेंसे एकर्में समस्त विषयों- 
को और दूसरेमें भगवान्‌ श्रीपतिकों रख | उन दोनमिंसे 
किसमें अधिक शान्ति और हित है; इसका विचार कर; 
और युक्ति तथा अनुमवसे जिसमें परमानन्दकी प्रतीति हो 
उसीका सेवन कर | 


ध्छ्द 


#* कल्याण # 


[ भाग रै*ै 





अम्याही मे पा्ी "या" ९५ चिपक भकाम9 हा दतर पिया लयातक-मेदुकी' "करा कान भाप हा+फपा+*मभाइढ भिल्‍न्‍ओ गलत कब नकती नारे चेक यिता+ वेपाओं मिलान पिता भरत आओ स३तपत आयम्ती पता भा औतत रधओं भा. पता जाती भा फिलकी मेनन पडा. पतला ० पक भोफात भजन शत भला सात पान. पेइरा साय भेजाम" १.#तर५नी पिता... गा चूस 90.4. सपा पेडमन--साथा# 4 कह ॥०+*ाुकी बीए: ९५३ पा पेकनती पैदा पी "भाया रेफऑरि "से ओपन माओ भत भरता फिल्मी मकआ ऋयाओ भा० शक 


क म्योपासनयार्थ यम्स्यनुदिन किल्ित्फल स्वेप्सित 
केचित्स्व्ग मधापवर्ग मपरे योगादियजशादिशि: । 
अस्माक॑ यदुनग्दनाकृअयथुराकध्यानावधानार्िनां 
कि लछोकेन दमन कि नृपतिना स्वर्गावपरेंआ किस ७ 


(कोई लोग तो सकाम उपासनाके द्वारा,नित्यप्रति अपने 


किसी अभीष्ट फलकी प्रार्थना किया करते हैं, और कोई 


योग तथा यजशादि अन्य साधनोंसे स्वर्ग और अपबर्गकी 
याचना करते हैं । किन्तु श्रीयदुनाथके चरगकमलोंके ध्यानमें 
ही सदा लगे रहनेके इच्छुक हमलोगोंकों लोकसे, दमसे, 
गजासे, स्रगंसे और मोक्षसे क्या काम है | 


सुतरामनन्यशरणा: क्षीराधाहारमन्तरा यद्दत्‌ । 
केवलया स्नेहदृशा कच्छपतनयाः प्रजीवन्ति ॥ 


“जिनका कोई अन्य आश्रय नहीं है ऐसे कछुईके बच्चे 
जिस प्रकार दूध आदि आहारक बिना ही केवल माताकी 
सनहदृष्टिमें ही पलते हैं, उसी प्रकार अनन्य भक्त भी 
भगवानकी दयारृष्टिके सहारे ही जीवननिवांड करते हैं । 

कम आए संस्यास-श्रीशंकगचार्यन अपने भाध्योंमें 
जगह-जगह कर्मोका स्वरूपसे त्थाग करनेपर ही 
जोर दिया है| वे ज्िशासु और बओोधवान दोनोंके स्ख्यि 
सवृकर्मसंन्यासकी आवश्यकता बतलाते हैं। उनके मतमें 
निष्काम कम केवल चित्तयुद्धिका देतु है। परमपदकी 
प्राप्ति तो कर्मसंन्यासपूर्वक अवण, मनन और निदिध्यासन 
करके आत्मतस्का बंध प्राप्त दोनेपर ही हो सकती है । 

इस प्रकार आचायके विशद्यारोपर कुछ प्रकाश डालकर 
अब हम उनके परवर्ती आचार्योका कुछ परिचय देते दूँ । 


आचाय पत्षपाद 

आचार प्मपाद भगवान्‌ शह्॒राचायक स्वप्रथम शिष्य 
थे | उनका नाम पहले सइन्दन था | इनका जन्म दक्षिणके 
चोल्प्रदेशमें हुआ था | ये गुरुके अनन्यभक्त और 
आज्ञानुवर्ती थे । दाहुराचार्य इन्हें सरा पास रग्बकर 
परमात्मतत्वका उपदेश दिया करते थे और अपने भाष्य 
तीन बार पढ़ा चुक थे | एक बार गुणने इन्दं नर्दके उस 
पारसे आवाज दी | बल, आवाज मुनते ही ये गुझकी ओर 
चल पड़े, यह विचार ही नहीं किया कि नदी सामने है 
और इसे कैसे पार करेंगे । कहते हैं, नदीके ऊपर जहाँ-जहाँ 
इनका पैर पढ़ता वहाँ-वहाँ कमछका फूल उग आता और 
उन्हीं फूलोपर चलकर वह नदीक़े पार आ गये। गुरुने इनकी 


 वयाशाभम्भयादुऑ गा "गाएए "पा. 


भक्तिसे प्रसन्न ट्वोकर प्रेमपूवंक आलिखन किया और उनका 
नाम पद्मयाद रख दिया | उदग्रभैरव कापालिकने जब दाकुरा- 
चायकों बलि चढ़ाना चाहा तब आचाये पञ्मपादने ही 
उसका बंध किया था | जब शहुराचार्य <ंगेरीमठमें 
कुछ दिन ठहरे हुए थे तब शुरूकी आज्ञा छेकर ये तीथाटनकों 
चले गये और अपने साथ अपनी लिखी. हुई पुस्तक भी 
साथ लेते गये | कहते हैं, जब ये अपनी पुस्तक अपने 
मामाके घर रखकर रामेश्वर गये तब मामाने घरमें आग 
लगाकर पुस्तक जला दी। इनके मामा प्राभाकरमतावलम्धी 
थे; वे यद नहीं चाहते थे कि दाडइ्वर्मतका प्रचार हैं) 
इसीसे उन्होंने ऐसा किया | जब पद्मपादकों पुस्तक जलने- 
की वात माद्र॒म हुई तब इन्होंने दुबारा लिखनेका विचार 
किया | जब यह बात इनके मामाका माठ्स हुई तो उन्होंने 
परद्मगादकी विप दें दिया, जिससे ये प्रायः पांगल-से हों गये ! 
आखिर पञ्माादन आकर सब हाल गुख्से निवेदन किया । 
गुरुन कहा कि एक बार तुमने मुझे बह ग्रन्थ सुनाया 
था; वह मुझे याद हैं; मैं बोलता हूँ, तुम लिस् ले। | फिर 
शड़राचायने वह ग्रन्थ इन्हे लिस्था दिया । शक्बराचायन 
प्मयादकों. पुर्रके गोवद्धनमठका अध्यक्ष बनाया | 
दइइडुगवायके तिरोभावके बाद भी इन्होंने जीवित रहकर 
अद्व तमतका प्रचार किया | 

. आचाय पद्मपादका वह ग्रन्थ अब पूरा नहीं मिल्ठता । 
उसका नाम 'पर्मपादिकरा है। आचाय पञपादने गुरुकी 
आज्षासे शारोग्कभाध्यकी व्याख्या लिखना आरम्भ किया 
था | पश्रगादिकार्थ केबल चार सूर्चोकी व्याख्थ्या हैं। पद्न- 
पादिकापर प्रकादझात्म मुनिकी विवरण नामक एक टीका 
मिलती है | पश्चपादि काबिनरणकी भी एक टीका अस्वण्डानन्द 
मुनिने लिखी है, जिसका नाम तचदीपन है | 


पञ्पादिकाके अतिरिक्त आत्मानात्मविषेक) प्रपश्नसा« 
तथा सुरेश्वराचायक्रत लघुवारनिकक्की टीका--ये तीन ग्रग्थ ओर 
भी पद्मपादाचायक लिखे मिलते हैं। आचाय पद्मयादके 
शिध्यंसि ही दशानामी संस्यासियोंक्री 'आअम” और “अरण्य 
नामकी शाखाए निकली है । 


श्रीसुरेश्वराचाय या मण्डनमिश्र 


मण्डनमिश्र रेबानदीके तटवर्ती प्राचीन माहिष्मती 
नगरीके रहनेबाढे थे | करिसी-किसीके मतानुतार माहिष्मती 
नगरी वर्तमान राजयह ही थी या उसके आतपाठ कहीं बसी 
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थी | कुछ लोगोंका कहना है कि यह नगरी नमंदातटपर 
कहीं वतेमान इन्दौर राज्यमें थी। मण्डनमिश्र अपने समयमें 
मगणके सबसे बड़े विद्वान्‌ और पूर्वममीमांसक थे | कहते हैं, 
ये कुमारिलभइक्रे शिष्य थे और कुमारिलभइने ही 
शहराचायकों मण्डनमिश्रके पास शाज्ाथ करनेके लिये भेजा 
था | जिस समय शकह्डराचार्य मादिष्मती नगरीमें पहुंचे, उस 
समय उन्होंने स््ियोंके समूहमें स्वानाथ नदीतटपर आयी हुई 
मण्डनमिश्रकी एक दासीसे उनके घरका पता पूछा । उस 
दासीने छोकोंमें उत्तर दिया-- 


स्वत:प्रमाणं परत: प्रमाण 

कीराडुमा यत्र गिरों गिरन्ति। 
दारस्थती डास्तरसब्चिशद्धा 

जानीहि तन्मण्डनसिश्रधाम ॥ 
फकप्रदु कभे फलप्रदो5च: 

कीर।कूना यञत्र गिरो गिरन्सि | 
द्वारस्थनी डान्तरसशिरुद। 

जानीहि तन्मण्डनमिश्रचाम ॥ 


जगद अुव स्थाज्ञगर॒भुव स्पात्‌ 
कोराढ्रना यत्र गिरो गिरच्ति | 
द्वारस्थनी डान्तरसन्षिरुदा 
जानीहदि तनन्‍्मण्डनसिश्रयाम ॥ 

अथांत्‌ 'वेद स्वत'प्रमाण है या परतःप्रमाण, 
कम आप ही फल देता है या ईश्वर कमका फल देता 
है, जगत्‌ नित्य है या अनित्य, इस प्रकार जिनके द्वारके 
आगे पिजरेमें बैठो मेना बोलती है, वही मण्डनमिश्रका घर है।? 

इस उत्तर्मे सहज ही अनुमान हो सकता है कि उस 
समय देहशामें विद्याका कितना प्रचार था और मण्डन- 
मिश्रके घरपर क्ेसो शाख््रचर्चा हुआ करती थी) 

इहुराचाथ आखिर मण्डनमिश्रके घर पहुंचे और 
शाखाथर्मे उन्हें परास्त किया, जिसका वणन पहले शह्डरा- 
चार्यके जीवनचरितमें आ चुका है। मण्डनमिश्र शर्तके 
अनुसार शहराचायका शिध्यत्व अहण करके संन्यासी हो 
गये ओर विश्वरूप तथा सुरेश्वराचायके नामसे प्रसिद्ध हुए | 
सुरेश्वर संन्यास लेकर गुरुके साथ देशका अ्रमण करते रहे 
ओऔर जब शकूरने शंगेरीमठकी स्थापना की तब सुरेश्वरको 
यहाँका आचाय बनाया | <ंगेरीमठके प्राचीन लेखोंसे ऐसा 
मालूम होता है कि वे ८०० बर्षतक जीवित रहे। परन्तु 
इसका ओर कहीं कोई प्रमाण नहीं मिलता | 

८ 


सुरेध्वराचाय पाण्डित्यके अगाध सांगर थे। उन्होंने 
कितने ही ग्रन्थ बनाये जिनमें बिचारकी बड़ी प्रोढ़ता तथा 
सुश्द्धला पायी जाती है | यही कारण है कि उनके वाक्यों- 
को चित्सुल, विद्यारण्य; सदानन्द, गोविन्दानन्द, अपय्य 
दीक्षित आदि प्रायः सभी परवर्ती आचार्योंने प्रमाणके रूपमें 
उद्धृत किया है। शाह्ुरमतके आचायोंमें सबसे अधिक 
प्रतिष्ठा इन्हींकों प्राम है । 


संन्यास प्रहण करनेके पूव मण्डनमिश्रने आपस्तम्बीय 
मण्डनकारिका, भावनाविवेक और काशीमोक्षनर्णय नामक 
ग्रन्थोंकी रचना की थी । संन्यास लेनेके बाद इन्होंने 
तेचिरीयश्रुतिवात्तिक, नेष्कम्पंसिद्धि, इष्टसिद्धि या स्वाराज्य- 
सिर्धि; पदश्लीकरणवार्तिक, बृददारण्यकोपनिषद्वातिक, अद्म- 
सिद्धि; ब्रह्मसूत्रभाध्यवातिक, विधिविवेक, मानसोल्लास या 
दक्षिणामूर्तिस्तोत्रवार्तक, लघुवार्तिक, बरातिकसार और 
वार्तिकसारमसंग्रह आदि ग्रन्थ लिग | सुरेश्वराचायने संन्यास 
लेनेके बाद शाइ्वरमतका दी प्रचार किया और अपने ग्रन्थोमें 
प्रायः उसी मतका समर्थन किया । 


सवज्ञात्ममुनि 


श्रीशड्राचायजीके प्रधान शिष्योंमेंसे पद्चयादाचाय और 
सुरेश्वराचार्यके अतिरिक्त और किसीके विषयमें विशेष कुछ 
पता नहीं लगता और न किसीका कोई प्रसिद्ध भ्रन्थ ही 
मिलता है। श्रीशइरके तिरोभावके बाद उनके स्थापित देश- 
के चारों कोनोंके चारों मठोंद्ारा अद्वेतमतका प्रचार होने 
लगा । चार मठोंके अन्तर्गत दशनामी संन्यासियोंकी परम्परा 
निकल पड़ी और ये सब लोग शाइरमतफे प्रचारमें हाथ 
बेंटाने लगे। परन्तु धायः ईसवी सनकी आठवीं-नवीं शताब्दी- 
तक किसी वैसे बड़े आचार्यका वर्णन नहीं मिलता और न 
कोई प्रधान ग्रन्थ ही उस समयमें लिखा हुआ मिलता है| 
प्रायः आठव्रीं शताब्दीमें वेदान्तके अन्यान्य मतोंका भी 
प्रचार होना शुरू हुआ | उस समय अंंगेरीमठकी गद्दी- 
पर सवशात्ममुनि विराजमान थे। इनका दूसरा नाम नित्य- 
बोधाचार्य था | इन्होंने लयमग आठवीं शताब्दीके अन्तमें 
शाइरमतकी और भी परिस्फुट करनेके उद्देश्यसे “संक्षेप- 
शारीरक' मामक ग्रन्थकी रचना को । इन्होंने अपने गुरुका 
नाम देवेश्वराचाय लिखा है। टीकाकार मधुसूदन सरस्वती 
और रामतीथमे देवेश्वराचायकरा अर्थ सुरेश्वराचार्य किया है । 
किन्तु इन दोनोंके कालमें बहुत अन्तर है । इसलिये सम्भव 
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है, इस नामके कोई दूसरे आचार्य रहे द्वों | ये &ंगेरीमठकी 
गद्दौपर आसीन थे; अतः सम्भब है; कहीं दक्षिणके दी रहनेवाले 
हों । शंगेरीमठके प्राचीन लेखोसे ऐसा मादूम होता है कि 
ने प्रायः ७५८ इसवीसे ८४८ इसवीतक वर्तमान थे। इससे 
अधिक उनके जीवनके विषयमें कुछ पता नहीं रूगता | 


इनका रचा हुआ 'संक्षेपशारीरक नामक ग्रन्थ ब्रह्म- 
सूत्र-शाड्रमाध्यके आधारपर लिखा गया है। इसमें ओछोक 
और वातिक दोनों हैं। जिस प्रकार शारीरकरमाश्य चार 
अध्यायोंमें समाम हुआ है, उसी प्रकार इसमें मी चार दी 
अध्याय हैं और उनके विपयोंका क्रम भी उसीके समान है । 
श्रीसवशात्ममुनिने अपने प्रस्थकों 'प्रकरणवातिक' बंतलाया 
है | इसके पहले अध्यायमें ५६२, दूसरेमें २४८, तीमरेम ३६५ 
और चौथेमें ५३२ छोक हैं ! परवर्ती आचायनि इस प्रन्यकों 
प्रमाणरूपसे स्वीकार किया हैं तथा श्रीमधुखूदन सरस्वतों और 
भीरामतीर्थ स्वामीने इसपर टीकाएँ भी लिखी हैं । 


आचार्य वाचम्पतिमिश्र 


आचार्य सवशात्ममुनिक समयमें ही अद्देताकाशर्म पुनः एक 
देदीप्यमान नक्षतका उदय हुआ । ये नक्षत्र थे (भामती कार 
वाचस्पतिमिश्र । प्रायः नवत्री शताब्दीने जब कि देदमं सबत्र 
बोद्धवाद, पूर्वमीमांसा तथा अन्यास्थ बेंदान्तिक मोंका 
घनघोर संग्राम हो रहां था; उम्ती समय आाचस्पतिसिश्र 
रणख्त्रमें उपम्धित हुए। इनके समयके विपयमें बहुत मतभेद 
है। कोई कहते हैं कि इनका जन्म सन्‌ ११०० ईसवीमे हुआ 
था |करिसी-किसीका कद्दना है कि बह दर्घक समकालीन थे और 
बारदवी शताब्दीक अन्तमें या तेरदवी गताब्दीके आर पम्प 
उतन्न हुए थे | इन्होंने स्वयं अपने प्रन्थ न्यायम्‌ चीनिवन्ध में 
समयके विषय जं। कुछ कहा है। उससे मादम होता है कि 
वह ग्रन्थ संबत्‌ ८९८ ति० या ८४० इंसबीम लिखा गया 
था। इससे माह्म होता हैं। ये नवीं झाताब्दार्म वतमान 
थे। इन्होंने ८मामती' नामक टीकामे घमकीति नामक बौद्ध 
दाशनिकका उल्लेख किया है; बादके किसी दादानिक्रका 
नाम नहीं लिखा, और घमंकीतिके पॉचवीं या छठी 
शताब्दीमें वतमान रहनेकरी बात कही जाती है । इससे भी 
बाचस्पतिमिश्रका समय आठवीं शझताब्दोके अन्तसे लेकर 
नवीं शताब्दीके आरम्मतक मानना उचित मालूम होता है ! 
इसके अतिरिक्त अन्य प्रमाण भी इस मतके पक्षमें मिलते हैं । 


वाचसपतिमिश्रका जन्मस्थान मिथिला माना जाता है । 


के कल्याण # 
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इनके ग्रन्थोंसे ऐसा मादूम होता है कि ये बड़े धुरम्घर विद्वान 
थे और अपने समयके अद्वेतमतके सर्वप्रधान आचाये ये। 
इनके बादके प्रायः सभी आचार्योने इनके घाक्य प्रमाणरूपमें 
ग्रहण किये हैं। शाइरभाष्यपर जो इन्होंने (भामतीः टीका 
लिखी हैं, शाइरमत समझनेके लिये उसका अध्ययन 
अनिवार्य समझा जाता है। इनकी विद्वत्ताके कारण ही इन्हें 
राजसम्मान प्रा हुआ था और उस समयके मगधके राजासे 
इन्हें बराबर आर्थिक सहायता मिलती रही । आर्थिक सहायता 
मिलनेके कारण वाचस्पतिमिश्र निश्चिन्ततापूर्वक ग्रन्थ- 
लेखनका कायय करते रहे, जिससे ये इतने अधिऋ सुन्दर, 
गम्भीर और विद्व तापूण ग्रन्थ लिख सके । ये प्रन्थ लिखनेमें 
कितने तल्लीन और बाह्य संतारसे कितने अलग तथा निश्चिन्त 
रहते थ, इसका अनुमान एक घटनासे लगाया जा सकता 
है। जिन दिनों ये झारीरकभाष्पयकी टीका लिख रहे थे, 
उन्हीं दिनों एक रात इनके कमरेका दीपक चुझ गया। इनकी 
घर्पत्नीने घरके भीतरसे आकर दौपक फिरससे जला दिया और 
कुछ दर वहाँ माना कुछ कददनफे लिये खड्डी रहीं । उन्हें खड़ी 
देखकर वाचस्पतिमिश्रन पूछा--वुम कौन हो ?” र्तरीने 
उतर दिया, मैं आपकी दासी हूँ ।' फिर वाचस्पनिमिभ्नने 
पूछा-- क्या तुम मुझसे कुछ मागना चाहती हा !' ख्तीने 
उत्तर दिया “हिन्दू लखनांक लिये पतिसेबा ही परमधर्म 
थे । आपके श्रीचरणोंकी सेचा प्राप्त होनेके कारण मेरा 
जीवन सा4क हैं। गया है । सुझे काई कामना-बासना नहीं 
है, बस में यही चाहती हूं कि भापके श्रीचरणोंमें मस्तक 
रखकर आपसे पहले डी इस संसारसे ब्िदा हो। जाऊँ।'* 
खीके इस उनरसे याचस्पतिमिश्र बड़ें प्रसन्न हुए और 
उन्होंने कहा - “हिन्दू र्मणियोर्म तुम आदः॥ हो। यह 
देह तो क्षणभझ्भुर ४ ही; इसका नाश तो दं।गा दी । परन्तु मैं 
तुम्हे अमर करके जाऊँगा। मेरी इस टोकाका नाम तुम्हारे 
ही नामपर “भामती' गउहेगा !” इस प्रकार अपनी अपूब 
टीकाका नास मामती! रखकर इन्होंने वास्तवमें भामतीका 
नाम अज़र-अभमर बना दिया। 


वाचस्पतिमिश्रने वेदान्तपर भामती', सुरिश्वरकृत 
ब्रझ्मसंद्धिपर. अम्रतन्‍्वसमीक्षान, सांख्यकारिकापर “तत्त्य- 
कौमुदी', पातकलदर्शनपर “तस्ववैद्यारदी', न्यायद्दानपर 
“न्यायवात्तिकतातय!, पूर्वमीमांसादर्शनपर न्यायसूली- 
निबन्ध, भाष्टमतपर 'तल्वविन्दु/ तथा मण्डनमिश्रके विधि- 
विवेकपर न्यायक्रणिका' नामक टीकाकी रचना की | इनके 


संख्या २ ] 


कान ९-२ ३९७०म३ा+...+ पर किम" चिकनी ९०जरात जा भा "दी नानी 





अतिरिक्त “खण्डनकुठार” तथा “स्मृतिसंप्रह” नामक पुस्तकोंके 
रचयिताका नाम भी वाचस्पतिमिश्र ही मिलता है । परन्तु 
यह कहना कठिन है कि इन दनेंके लेखक भी यही थे या 
कोर अन्य याचस्पतिमिश्र । 


वाचस्पतिमिश्नने यों तो छट्टों दशनोंकी टीकाएं लिखी 
हैं और उनमें उनके सिद्धान्तोंका निष्पक्षमावसे समर्थन 
किया है, तो भी उनका प्रधान लूश्य शाहइरसिद्धान्त ही है | 
इनके ग्न्थोंसे काफी मौलिकता पायी जाती है | शाहुर- 
सिद्धान्तके प्रचारमे इनका बहुत बड़ा दथ रहा है। इनकी 
'आमती! थीका अद्वेतवादका एक प्रामाणिक प्रन्थ है। ये 
केवल विद्वान्‌ ही नहीं थे, उन्चकोटिके साधक भी थे। 
इन्होंने अपना प्रत्येक ग्रन्थ श्रीमगवानकों हीं समपंण किया 
है। इससे इनकी आध्यात्मिक प्रवृत्तिका झ्ञान द्वोता है। 
किन्हों- किन्हों का विश्वास है कि शीसुरेखवराचार्यने ही वाच- 
स्पतिमिश्रक॑ रूपमे पुनः जन्म लिया था । 


श्रीकृष्णमिश्र यति 

प्रापः नर्वी-इसवी शताब्दोतक वदान्तिक चर्चा विद्वानों 
तक दी सीमित थी । परन्तु ज्योंज्यों इसके विभिन्न 
मतवाद विस्तार-लाभम करते गये त्यो-त्यों इस चर्चाका क्षेत्र 
बढ़ता सया और स्वसाधारणमे भी इस चचाकों फैटानकी 
“ष्टा हाने छगी | इस दिद्यार्भे पुराणोने कूछ-कुछ कार्य किया 
था ! परन्तु ग्यारहयी शताब्दीमें नाटक-काव्यादिक्रे रूपमें 
बदान्ततत्वकी समझानेका प्रयास आरम्भ हुआ। नाटक 
ओऔर काव्य सर्वसाधाग्गपर गद्यादिकी अपेक्षा अधिक 
प्रमाव डालते दे और सुब्रोध भी द्वोते हैं! अतएवं इसी 
समय भद्वितमतका प्रचार करनेके उद्देश्यसे भीकृष्णमिश्रने 
प्रबोधवन्द्रोदय' नामक नाठककी रचना की। ये प्रायः 
ग्यारहर्बी शत्ताब्दीके शेष भागमें हुए थे। थे एक संन्यासी 
घ। इनके ग्रन्थसे उनकी कवित्वश्क्त तथः दाइनिक 
प्रतिभाका परिचय मिलता हैं| इससे अधिक इनके जीवनके 
विषयमें कुछ शांत नहीं है । 


ग्रकाशात्म यति 


प्रायः ग्यारहतों शताब्दोमें आचाय रामानुजका 
आविर्भाव हुआ था और इन्दोंने शाइरमतका बढ़े जोरदार 
शब्दोर्मेी खण्डन किया | उस समय शाहुरमतकं। पुष्ट करने- 
की चेष्टा भीप्रकाशात्म यतिने की | इन्होंने पद्मादाचायकृत 
पश्चपादिकापर 'पश्चपादिकाविबरण” नामक थोकाकी रचना 


# अद्वैतसस्परदायके प्रधान-प्रधान आवायोौंका परिचय * 
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की | अद्वेवजगत्‌में यद् टीका भी बहुत मान्य है । बादके 
आचायोंने प्रकाशात्म यतिके वाक्य प्रमाणके रूपमें उद्धुत 
किये हूँ | परन्तु इन्होंने अपना परिचय कीं नहीं दिया | 
ऐसा मालूम दोता है कि ये दसवीं शताब्दीके बाद और 
तेरइवी शताब्दीके पहले हुए, थे। ये संन्यासी थे और 
इनके गुरुक़ा नाम श्रीमत्‌ अनन्यानुभव था | इनके गुरुकों 
अश्मसाक्षात्कार हुआ था, ऐसा इनके ग्रन्थसे पता चलता दै। 
उन्होंन गुस्से ब्रह्मविद्या प्राप्त करके ग्रन्थरवना की थी। 
प्रन्थके दखनेसे ऐसा मादूम दोता है कि ये प्रकाण्ड विद्वान 
थे । इनका दूसरा नाम प्रकाशानुभव था । इनके 
पश्चयादिकाविवरण नामक ग्रन्थके द्वार अद्वतमतका-- 
विशेषकर प्मपादाचायके मतका काफी प्रचार हुआ | 
आचाय श्रीअद्वतानन्द बोधेन्द्र 

आचार्य अद्वेतानन्दका जन्म लगभग ११४९ ई० में 
दलक्षय भारतकी कावरी नदीके तटपर पद्धनद नामक 
सख्थानमं हुआ था | इनक पिताका नाम प्रेमनाथ 
और माताका नाम पाव॑तीदवी था। ये कोण्डिन्य गोत्रके 
थ। इनका नाम पहले सीतानाथ था। इन्होंने प्रायः १७ 
वषको उम्रमें संन्यास ले लिया | इनके गुरुका नाम भूमानन्द 
मरावती या चत्द्रश्षेसरेन्र सरस्वती था| उनके गुरु काश्ची के 
शारदामठ (कामकाथ्पीठ ) के अध्यक्ष थे । गुरुने 
अध्तानन्दकों अपने स्थानपर प्रायः ११६६ ई० में महंत 
नियुन किया ओर आप काझा चले गये। अद्वेतानन्द 
संन्यास लेनेके पूर्व ही न्‍्याय और मी मांतादश नमें पर्याप्त ख्याति 
प्रामत कर चुके थे | जब गुरु वाराणसी चले गये तब इन्होंने 
रामानन्द सरस्वर्तीसे पढ़कर अद्वतविद्याम भी अच्छी गति 
प्रात कर ली | रामानन्द सरस्वतीने ही इन्हें शारीरकसत्र- 
भाध्य पढ़ाया । अद्वतमतका पूर्ण अध्ययन करके इन्होंने 
सारे भारतका भ्रमण किया और अन्य मतावलम्बियोंसे 
शाम्ार्थ करके उन्हें परास्त क्रिया। (पुण्यइलोकमज्नरी” में 
लिखा है कि इन्होंने खण्डनखण्डखाद्यकार श्रीहर्षमेश्रको 
भी पराजित किया था | परन्तु यह बात उतनी थयुक्तिसंगत 
नहीं मादूम होती | क्योंकि भीहष के साथ विवाद करनेका 
कोई कारण नहीं था; वे भी प्रायः इन्दहींके मतके समर्थक 
५ । श्रीहृर्षने श्रीअद्वेतानन्दका नाम तथा अन्य पण्डितोंके 
इनक द्वारा पराजित होनेकी बात अपने प्रन्थमें दी है; परन्तु 
अपने साथ विवाद होनेकी बात कहीं नहीं छिखी । बल्कि 
उन्होंने इनके लिये सर्वत्र सम्मानसूचक शब्दों का व्ययद्वार किया 
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है, ऐसा ही माठ्म होता है। अवध्य ही भ्रीहृर्ष इनके 
समसामयिक ही थे। श्रीअद्वेतानन्दके प्रन्थोंसे मादूम होता 
है कि रामानन्द मुनिके प्रति इनकी अगाभ भक्ति थी | 
प्रायः ३३ वधतक अध्यक्षपदपर रहकर इन्होंने ५० वर्षकी 
उम्रमें सन्‌ ११९९ ई० में समाधि ग्रहण की | इनके दो 
और नाम ये--चिद्धिशास और आनन्दबेधाचाय ! 


अद्वेतानन्दने तीन ग्रन्थोंकी रचना की--अक्षविद्याभरण, 
शान्तिविवण्ण ओर गुरुप्रदीप | इनमें ब्रह्मविद्याभरण ही 
मुख्य है | इसमें अद्मसूत्रके चारों अध्यायोकी व्याख्या हे | 
इसे शांकरभाध्यको दुरत्ति कह सकते हैं। अद्वेतानन्दन 
अधिकतर वाचत्यतिमिश्रके मतका अनुसरण किया है | 

| 3] 
श्रीहपमिश्र 

श्रीशड्राचाय और भीसुरेश्वराचा यके ब[द प्रायः बारहवीं 
शताब्दीतक अद्वेतमतके जितने आचार्य हुए, उन्होंने 
प्रायः व्याख्या या इरत्ति ही लिखी; किसीने कोई प्रकेयवहुल 
प्रकरणग्रन्थ नहीं लिखा । बारदबी शताद्दीमें श्रीक्षपमिश्र 
हुए, जिन्होंने अन्य मरतोंका खण्डन करनेके लिये एक प्रकरण- 
ग्रन्थ लिखा और इस प्रकार अद्वंतजगत्‌र्म नवयुग उपस्थित 
कर दिया | इनकी देखादेगवी इनके समसामय्रिक आनन्‍द- 
बोध भद्टारकाचाय तथा बादके चित्सुखाचाय आदिने भी 
प्रकरणप्रन्थोकी रचना की । श्रोह्ष दाशनिक और कवि 
दोनों थे । 


सुना जाता है कि इनके पिताका नाम श्रीहीरपण्डित 
तथा माताका नाम मामल्देवी था। इनके पिता भी कवि 
थे; परन्तु उनका कोई ग्रन्थ या बरणन नहीं मिलता । कहते 
हैं कि भीदप॑ के पिता श्रीद्वीरपण्डितकी राजसभामे किसी 
पण्हितने शाल्नार्थमें हरा दिया। इससे उन्हें बड़ा दुभ्ख् 
हुआ और वे भगवर्तीकी उपासना करने छगे। भगवतीने 
प्रसक्ष होकर उन्हें वरदान दिया कि तुम्हें एक दिग्विजयी 
पुत्र प्रात्त होंगा । उसके कुछ दिन बाद श्रीद्षपक्रा जन्म 
हुआ | श्रीहीरपण्डितके मनमें हारका दुःख जन्मभर 
बना रहा, शान्त नहीं हुआ | जब वे मृत्युशय्यापर पढ़ 
गये तब उन्होंने श्रीदषको बुलाकर अपने पराभवकका 
वृत्तान्त सुनाया और पराजित करनेवाले पण्डितका परिचय 
देकर कहां कि यदि तुम उस पण्डितकों हरा दागे तो 
परलोकर्म भुझे शान्ति मिलेगी। पुत्रने पिताके अन्तिम 
बाक्यकों पूरा करनेकी पतिशा की | 
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पिताकी मृत्युके बाद उनका आाद्ध आदि करके श्रीहृर्ष 
विभिन्न स्थानोंमें घूम-घूमकर विद्याष्ययन करने छगे। 
उन्होंने पिताकी अन्तिम अभिलाषा पूर्ण करना अपने 
जीवनका मुख्य जत बना लिया | इससे उनके अनन्य 
पितृभक्त और दृद्प्रतिश होनेका परिचय मिलता हे | जब 
उन्होंने सवंत्र घूमकर पूर्णरूपसे अध्ययन कर लिया तब एक 
सुयेग्य साधकसे दीक्षा ली और उनसे चिन्तामणिमन्त्र 
लेकर वे किसी नदीतटपर एक पुराने भन्दिरमं भगवतीकी 
आराधना करने लगे | भगवतीने उनकी तपस्थासे समन्सतुष्ट 
होकर यह वर प्रदान किया कि तुम समस्त विद्याओमे 
पारइत हो जाओगे तथा तुम्हें असाधारण वाकचातुरी प्रात 
हैंगी | इस प्रकार देवीकी कृपा प्राप्त करके वे काम्यकुब्जके 
राजाकी सभामें आये | वहाँ उन्होंने अपन पिताका पराजित 
करनवाले पण्डितका श्ाखार्थमे हराया। राजाने उनके 
प्रकाण्ड पाण्डित्यसे सन्‍तुष्ठ होकर उनका खूब सम्मान 
किया । तबसे व प्रायः राजाके दही आश्ित रहे | राजाका नाम 
जयचन्द्र या जयन्तचन्द्र था। उन्हींने अपन एक ग्रम्थमें 
गजाका कुछ परिचय भी दिया हैं ! 
मतवाद 
श्रोद्ष जिस समय हुए, थे उस समय देशमे न्‍्यायदशन- 
का कुछ विशेष प्रचार हो रहा था। दूसरी ओर नेध्णय 
लोगंकिा मत बद गहा था, दक्षिण और उत्तर भारतमें 
श्रीरामानुज और भीनिम्बाकके मतका पचार द्व रहा था। ऐसे 
समयमें श्रीहषन अपनी अपूर्व प्रॉतिमासे अद्वेतमतका समर्थन 
और अन्य मतोंका खूब जारदार ल्ण्डन करके अद्वतमतकी 
रक्षा की | न्यायमतपर उनका इतना कठोर प्रद्दार हुआ 
जितना शायद ही किसी दूसरेने किया हो | उनका 'खण्डन- 
स्ण्डखाद्य' अपने दंगका एक दी प्रन्थ है। उनका दूसरा 
काव्यग्रन्थ 'नैपधचरित! है। इसमें उनकी अपूर्व कवित्व- 
छेटा और पाण्डित्य परिस्फुटित हुआ है| इनके सिवा 
अण॑वत्र्णन, शिवद्धाक्तिसद्धि, साहसाइूचग्पू, छन्दःप्रशस्ति, 
विजयप्रशस्ति, गौडोबीशकुलप्रशस्ति, ६श्वरामिसन्धि और 
स्थैय विचारणप्रकरण) ये सब उनके अन्यान्य पश्रन्थ हैं। 
भीहवने अपने प्रन्थोमे अद्वैतमतका प्रतिपांदन किया है, 
ओर विशेषतः उदयनाचार्यके न्यायमतका स्वण्डन किया 
है। आचार्य श्रीहृ५षके 'खण्डनखण्डखाय का दूसरा नाम 
“अनिवंचनीयसंस्थ! है। बास्तवर्म यह नाम सार्थक है। 
भगवान्‌ शझ्डरका सायाबाद अनिर्बयनीयस्यातिके ऊपर ही 
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अवलूम्बित है | उनके सिद्धान्तानुसार काये और कारण 
भिन्न; अभिन्न अथवा भिन्नामिन्न भी नहीं हैं; अपितु 
अनिबंचनीय ही हैं। इस अनिवचनीयताके कारण ही 
कारण सत्‌ है और काय केबल मायामात्र हैे। भीदषने 
खण्डनखण्डखाद्यरमें सब प्रकारके विपक्षोका बड़े रोबके साथ 
सखण्डन किया है, तथा उनके सिद्धान्तका ही नहीं; बल्कि 
जिनके द्वारा वे सिद्ध होते हैं उन प्रत्यक्षादि प्रमाणोंका भी 
स्वग्डनकर एक अप्रमेय अद्वितीय एबं अग्तण्ड बस्तुकी ही 
स्थापना की है ! 


श्रीआनन्दबोध भट्ठारकाचाय 


श्रीआनन्दबोध भद्ठास्काचाय आरहवीं दछाताब्दीमे 
बतंमान थे। उन्होंने न्यायमकरन्द' नामक अपने प्रन्थमें 
आचाय वाचस्पतिमिश्रका नामेस्लेग्य किया है तथा 
विवरणालाय प्रकाशात्म यतिक्रे मतका अनुवाद भी किया 
है | वाचस्पतिमिश्र दसवीं शताब्दी और प्रकाशात्म 
यति ग्यारहवी शाताब्दीम हुए थ। चित्मुब्राचायने जो 
तेरहवीं शताब्दीमें बतमान थे, “न्यायमकरन्द की व्याख्या की 
है | इससे माद्म द्वाता है कि आनन्दबाध बारह शताध्दी में 
ही हुए थे | उनके प्रन्थते ही मादूम दोता है कि उन्होंने 
विभिन्न ग्रन्थोंसे संग्रह करके 'न्यायमकरन्द' की रचना की थी। 
वे सन्‍्यासी थे । इससे अधिक उनके जीवनकी का३ बात 
नहीं मालूम होती | उनके तीन ग्रन्थ मिलते हैँ---( १ ) 
स्यायमकरन्द, ( २ ) प्रमाणमाला और ( ३ ) न्यायदीपा- 
बली । इन तीनंमिं उन्होंने अद्टेतमतका विवेचन किया है । 
स्यायमकरन्द' भी अद्वेंतमतका एक प्रामाणिक ग्रन्थ माना 
जाता है ! 


आचाये अमलानन्द 


आचय अमलानन्दका आविर्भाव दक्षिण भारतम हुआ 
था। वे यादवर्बंशीय राजा महादेव और राजा रामचन्द्रके 
समसामयिक थे | देवगिरिके राजा महादेवने सन्‌ १२६० ई ० 
से १२९७१ ६३० तक शासन किया | १२९८ में राजा रामचन्द्र- 
पर अलाउद्देनने आक्रमण किया था | अमलानन्दने 
अपने ग्रन्थ “वेदान्तकल्पतर में प्रग्थरचनाके कालके विपयमें 
जो कुछ लिखा है, उससे मालूम होता है कि दोनों राजाओं- 
के समयमें ग्रन्थ लिखा गया था। राजा रामचन्द्रके वेभवके 
विधयमें भी प्रन्थमें उल्लेख हे। परन्तु यवन-आक्रमणके 
सम्बन्धमें कुछ भी उल्लेख नहों मिछता। और यवन-आक्रमणके 


# अद्भेतसम्प्रदायके प्रघान-प्रधान आचायौका परिचय # 
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बादसे यादवर्वंशका हास भी होने छूगा था । इससे 
मालूम टद्वोता है कि अमलानन्द तेरहयां शतान्दीके अन्तममें 
हुए. थे ओर उनका अन्थ १२९८ ईं० से पहले ही लिखा जा 
चुका था । वे देवगिरि-राज्यके अन्तर्गत किसी स्थान रहते 
थे, ऐसा अनुमान द्वाता है। उनके जम्मस्थान आदिके 
विपयमें कुछ नहीं मालूम होता। उनके गुझका नाम 
अनुमवानन्द था | 


आचार्य अमलानन्द अद्वेतमतके समर्थक थे। उनके 
लिखे हुए तीन ग्रन्थ मिलते ई। पहला “बेदान्तकब्पतर? है; 
जिसमे वाचस्पतिमिश्रकी भामती' टीकाकी व्याख्या की 
गयी है | यह ग्रन्थ मी अद्वेतमतका प्रामाणिक ग्रन्थ माना 
जाता हे ओर बादके आचायोाने इससे भी प्रमाण ग्रहण 
किये हूँ | दूसरा प्रस्थ दे “शांख्रदर्णण' । इसमें अ्क्मसृत्रके 
अधिकरणोंकी व्याख्या की गयी है। तीसरा भ्रन्थ है 
'पंश्चयपादिकादपंण? । यह पद्मपादाचार्यकी पश्चपादिका'की 
व्याख्या है। इन तीनों ग्रन्थोंकी भापा प्राप््ल और भाव 
गम्भीर हैं । इनसे अमलानन्दकी महान विद्वत्ताका परिचय 
मिलता है ) 


रु एव 

श्रीचित्सुखाचाय 
आचाय चित्सुत्रका आविभाव प्रायः तेरहवीं दताब्दोमें 
हुआ था। उन्होंने अपने “तत्त्वप्रदीपिका' नामक प्रम्थमें 
न्यायलीलावतीकार बल्लभाचायके मतका खण्डन किया है) 
जो परारहवा शत्ताब्दीमें हुए. थे। उस खण्डनम उन्होंने 
भ्रीहप के मतका उद्धरण दिया है, जो उस शताब्दीके अन्तमें 
हुए थ | उधर तेरदवीं शताब्दीके अन्तसे लेकर चौदददवीं 
शताब्दीतक जीवित रहनेवाले विधारण्य स्वामीने उनका 
अपने प्रन्थमें उल्लेख किया है। इससे मालूम होता है कि 
बे तेरहवीं शताब्दौमें ही हुए थे। उनके जन्मस्थान आदि- 
के विषयर्म कहीं कोई उल्लेख नहीं मिलता । उन्होंने 
(तत्त्प्रदीपिका के मज्ञलाचरणमें अपने गुरुका नाम जञानोत्तम 

लिखा ? | 


जिन दिनों चित्सुखाचार्यका आविर्भाव हुआ था, उन 
दिनों पुनः न्‍्यायमतका जोर बढ़ रहा था | द्वादश शताब्दीमें 
भ्रीहषने स्यायमतका सण्डन किया था; अब तेरदवीं शताब्दी - 
के आरम्भमें गड्ेशने दृधके मतको काटकर न्यायमतका 
प्रचार किया | दूसरी ओर द्वंतवादी वैष्णव आचार्य भी 
अद्वेतमतका खण्डन कर रहे थे। ऐसे समयमें चित्सुखाचार्यने 


शणर 
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अद्वैतमतका समर्थन और न्याय आदि मतोंका खण्डन करके 
शांकरमतकी रक्षा की | उन्होंने इस उद्देश्यकी पूर्तिके लिये 
“तत््प्रदो पिका?, 'न्यायमकरन्द की टोका, और “खण्डन- 
खण्डखाद्य की टीका लिखी | तत्त्प्रदीषिकाका दूसरा नाम 
चित्तुखी भी है। अपनी प्रतिभाके कारण चित्सुलाचायने 
थोड़े ही समयमें काफी प्रतिष्ठा ग्रात्त कर ली । चित्सुख भरी 
अट्टैतवादके स्तम्भ माने जाते हैं । परवर्ती आचार्योने उनके 
बाक्योंकी भी प्रमाणके रूपमें उद्धृत किया है | 


आचाय भारतीतीथ 


आचाय भारतीतीर्थ विद्यारण्य स्वामीके गुरु बताये 
जाते हैं । कुछ छोगोंका कद्दना है क्रि विद्यारण्य स्वामीका 
ही नाम भारतीतीर्थ भी था । परन्तु कई कारणोंसे यह मत 
उचित नहीं जेंचता | यही टीक माल्म होता हैं कि 
विद्याग्ण्य और भारतीतीथ दो व्यक्ति थे। स्वयं माधवा- 
चाय अर्थात्‌ विद्यारण्यने अपने ग्रन्थ 'जेमिनीयन्यायमाला' 
की टीका “विस्तर! में भारतीतीयंका अपना गुर लिखा है । 
अवश्य ही उन्होंने कहीं मारतोतीयं, कहीं विद्यातीय और 
कहीं शंकरानन्दको गुरुरूपमें स्मरण किया हँ। विद्यातोर्य 
भारतीतीयके शुद्द थे; ऐसा मारतोतीयन अपने प्रन्य 
'ैयासिकन्यायमाला' में लिखा है। इम तरह मादूम द्वाता 
है, विद्यारण्य खामोने पहले विद्यातीयंसे और उनके 
अन्तर्थान दोनेपर भारतीतीय और शंकरानन्दर्म उपदेश 
ग्ररण किया था। विद्यास्ण्यके शिष्य रामकृष्णनें भी 
पश्चददशीकी सलिखित टीकाके प्रत्येक परिब्छेदके 
मंगछाचरणमें भारतीती्थ और विद्यारण्य दोनोंका उस्लेल 
किया है। अतएव दानों एक व्यक्ति नहीं । 


आचाय भारतीतीथ शांकरमतके अनुयायी थे और 
उन्होंने उस मतकी व्याख्या करनेके लिये ही 'वैयासिक- 
न्यायमाला' की रचना की थी। द्ांकरमतानुसार ब्रह्मसूज- 
का तालये समझनेके लिये यह ग्रन्थ बढ़ा उपयोगी भागा 
जाता है| यह प्रन्थ सरल और सुबंधध माषामें पद्चमें लिखा 
गया हैं| इसमें अ्क्षदूजके चारों अध्यायोंका सारांश 
चार इलोकॉर्मे इस प्रकार दिया हुआ है-- 


प्रथम अध्यायका तात्यय-- 


समस्यये. स्पष्टककूसस्पष्टरवे 5प्युपत्यगम्‌ । 
शेयर पदुमाश्नं च शिम्त्थं वादेध्यमुकसात 8 
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द्वितीय अध्यायका तात्यय--- 
द्वितीये स्खृतितकोंभ्यामविरोधो3न्यबुश्ता । 
शूतभोक्तशुतेलिडुश्रुतेरप्यविरुद्धता ॥ 
तृतीय अध्यायका तात्पयं-- 
तृतीये विरतिस्तत्व॑ पदार्थपरि शोधनम । 
गुणोपसंदहतिज्ञो नवहि रक्कादिसाधनम | 
चतुर्थ अध्यायका तालय्र-- 
चतुर्थे जोबतों मुक्किरुप्कास्तेगंतिरुसशरा । 
बढ़ाप्राप्चिवद्मछोक।चिति पादाअंसंप्रह: ॥ 


आचाय शंकरानन्द 


आचाय इंकरानन्द भी वियारण्य स्वामीक शिक्षागुद 
थ। विद्यारण्यन पश्ददशोके मंगठाचरणमे तथा विवरण- 
प्रमेयसंगप्रदक मंगठाचरणमे उन्हें गुकूरूपस प्रणाम किया 
है। व भ चोदहतवी शनाब्दीम हुए थे | व भी अद्वे तवादी 
आचाय थे । उन्दोंन भी शांकरमतका समर्थन किया है। 
उन्होंन शांकरमतका पुष्ठ तथा प्रचाग्ति करमक डिये ब्रह्मसत्र- 
दापका; गौताकी टाका तथा १०८ उपनिपर्दोकी ट।का लिस्वी 
£ । ब्रह्मसूपरदपिकाम उनहोंत बड़ी सरठ भापामे शांकरमता- 
नुसार बक्षसूबर्की व्याख्या की है । गीता और उपनिषदोंकी 
टाकाये भी उन्होंने शंकसचायका हां अनुसरण कया दें! 
उनके प्रन्थीमि एसा प्रतीत दाता ऐ कि वे भी अगाध 
प.ण्डव थे | उनके सामसे एक आत्मपुराण नामक ग्रन्थ भी 
मिलता £। इसमे अद्वतवादक प्रायः सभी सिद्धान्त) 
श्रुनिरहस्य, योगसापनग्दस्य आदि सभी बाते बड़ों सरल 
ओऔर ममस््शो भाषाम दी गयी है । अप्वैलसाहिन्य जगत- 
का यह भी एक अमृन्य रत्न हूं । 

श्रीमाधवाचाय या विद्यारण्य प्रुनि 

आमन्माणयाचाय प्रायः १३-१४ थी शताब्दीमें हुए 
थे | उनके जीवनचरितक विप्रयमे भो बड़ा मतभेद है | 
कुछ लोगोंका कहना है कि उनका जन्म सन्‌ १२६७ ई७ 
में तुंगभद्रा नदीक तटबती हाम्पी नगरके पास एक गाँवमें 
हुआ था। उन्होंने 'पराशरमावव' सामक अपने प्रन्थमें 
जे। अपना परिचय दिया है, उससे मादूम दोता दे कि 
उनके पिताक़ा नाम मायण, माताकां श्रीमती तथा दो 
भादयोका सायथण और मोगनाथ था) खुत्र बोधायन। 
गंत्र मरद्वान और यजुनेंदी बआह्मण-छुछमें उनका 


संख्या २ ] 


# अल्ेससम्परदायके प्रधान-पधान आचार्योका परिलय * 


ध्वज 





न >> >+ >3आ नी जन 9 ना के ले व कमी मे जम अनी बन बीत या जन 


जन्म हुआ था | उन्हींके प्रत्थोंसे मालूम होता है कि उनका 
कुलनाम भी सायण ही था ओर उनके भाई वेदभाष्यकार 
सायण अपने कुलनामसे ही प्रसिद्ध हुए थे। श्रीमाधवरके 
गुरके विपयमें पहले वर्गन आ चुका है। उन्होंने गुरुरूपसे 
विद्यातीर्थ, भारतीती रथ और शंकरानन्दकों नमस्कार किया 
है। सायणाचार्यने मी तिद्यातीर्थकी ही बेदभाष्यके आरम्भ 
बन्दना की है। उघर मारतीतीयथने भी विद्यातीथको ही अपना 
गुरु लिखा दे | इससे माठ्म होता है माधवाचाय, सायण 
और भारतीवीर्थ तीनोंने विद्यातीयसे ही शिक्षा प्रात्त की ! 
विद्यातीर्थके अवसानके बाद माचबने सम्मवतः भारतीतीर्थ 
और इंकरानन्दसे भी शिक्षा प्रात की ! इस तरह तोनोंको 
उन्होंने गुर माना है । 


श्री माघवाचाय विजयनगर राज्यके संस्थापक थे। 
सन्‌ १३३० या १३३६ ६० के लगभग विजयनगर्के 
गजरनिदासनवर महाराज बीर जुकका अभिपिक्तकर वे 
उनके प्रधान मन्‍्त्री बने | वे उच्च कोटिके राजनीतिश् और 
प्रन्‍न्धरट थे । उन्होंने कितने ही यवनराज्योंकरी स्वायत्त- 
कर विजयनगर राज्यकी सी मा बू द्धि की थी। सुप्रसिद्ध विशिश- 
द्वैताचार्य अीवेदान्तदेशिकाचार्य उनके समकालीन और 
बालसम्बा थ | उनकी प्रतिभा स्वतोमुखी थी | वे एक साथ 
हीं। दाशनिक, कवि; वेयाकरण, स्मृतिसंग्रहकार और राज- 
नाोतिश थे । उनके समान विभिन्न गुणसम्पन्न व्यक्ति बहुत 
दुखूम हूँ। उनदोंन जिस कामकों द्वाथमें लिया उसीमें अपूर्व 
सफलता प्राम की । अब हम उनकी रचनाओंका संक्षिम 
परिचय दनेका प्रयत्न करते हँ--- 

१-माधवीय धातुशृक्ति्यह व्याकरणग्रन्थ है । 

२-जैमिनीयन्यायमाछा और उसकी टीका 'विवरण'- 
यह पूर्वमीमासासम्नस्धी प्रस्थ है । 

३६-पराहइरमाधव-यह पराशरसंहिताके ऊपर एक 
निबन्ध है। स्मृतिशासतंत्रकका ऐसा उपयोगी अग्रन्थ 
सम्मवतः दूसरा नहीं है। पराशरसंद्विताम जिन विषयोपर 
प्रकाश नही डाला गया वह सब अंश दूसरी स्मृतियोसि 
लेकर उसे इलोकबद्ध कर 'पराशरमाधव में जोड़ दिया गया है | 


४-सवेद्श नसंप्रह-इसमें समस्त दर्शनोंका सार संग्रहीत 
किया गया हैं | 


७५--विवरणप्रसेषसंप्रह-यह श्रीपद्मयादाचायक्त पश्च- 
पादिकाबिबरणके ऊपर एक प्रमेग्रधान मिबन्ध है । 
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१-सूतसंहिताकी टीक/-सूतसंहिता स्कन्द पुराणके अन्त- 
गत है; उसमें अद्वैत बेदान्तका निरूपण हैं। उसके ऊपर 
माधवाचायने विद्यद टीका लिखी है | 

७-पक दृशी-यह अद्वेत वेदान्तका एक प्रधान प्रकरण- 
प्रन्थ है । इसमें पन्द्रद प्रकरण और प्रायः परद्वद सी इलोक हैं । 

८-अनुभूतिप्रकाधा-इसमें उपनिषदोकी आख्यायिकाएँ 
इलोकबद् करके संग्रह की गयी हैं। 

९-अपरोक्षानुभूतिकी टीका-“अपरोक्षानुभूति! भगवान्‌ 
दंकराचायकी रचना है; उसपर विद्यारण्य स्वामीने बहुत 
सुन्दर टीका की है। 

१०-जीवन्मुक्तिविवेक-हस ग्रन्थमें संन्यासियोंके समस्त 
धर्मोका निरूपण किया गया है ! 

१ १-ऐतरेयोपनिषद्ी पिका-यह ऐतरेयोपनिषद्की शाॉंकर- 

भाधष्यानुसारी टीका है | 

१२-सैक्तिरीयोपनिषद्दी पिका-यह तैत्तिरीयोपनिषद्की 
शांकरमाष्यानुसारी टोक़ा हैं। 

१ ३-छान्दोग्योपनिषद्दी पिका-यह छान्दोग्योपनिषद्की 
शाॉंकरमाष्यानुसारी टीका है | 

१४-बृहृदारण्यकवारतिकसार-आचाय शंकरके बृहदा- 
रण्यकभाध्यपर जो श्रीसुरेश्वराचार्यक्ृत वार्तिक है, इसमें उसका 
इडोकबद्ध संक्षिप्त सार हे | 

१५-शं करदिगिजय-यह भगवान, शंकराचायका 
जीवनचरित है ओर एक उत्कृष्ट कोंटिका काव्य है | 

१६-कालमाधव-यह एक स्मृतिशास््रसम्बन्धी प्रन्थ है| 

इस प्रकार हम देखते हैं कि श्रीविदारण्य स्वामीकी 
प्रतिभा सवतामुखी थी। वे एक साथ ही कवि और दाशनिक, 
राजनीतिश्ञ और तत्त्वनिष्ठ तथा मद्ान्‌ संग्रह्ठी और पूण त्यागी 
थे। जिस प्रकार वे सफल राज्यसंस्थापक थे बसे ही सं- 
स्यासियोँमें मी अग्रगण्य थे। संन्यास-प्रहणके पश्चात बे »ंगेरी- 
मठके शंकराचार्यकी गद्दीपर सुशोभित हुए थे । इस प्रकार 
सौ वर्षले भी अधिक आयु लाभकर उन्होंने अपनी जीवन- 
यात्रा समाप्त की | 


सतवबाद 
खतुर्थिध चेतन-भीविद्यारण्य स्वामी भगवान्‌ शद्भराचार्य- 


के ही अनुयायी हैं। उनकी गणना अद्वेत सम्प्रदायके प्रधान 
आचायोम है। अद्वेतवादमें जीव और ईश्वरके स्वरूपके 
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विषयर्मं अवच्छेदवाद, आभासवाद, प्रतिबिम्बवाद आदि 
कई मत प्रचलित हैं । इनमेंसे वि्यारण्य स्वामी प्रतित्रिम्बवादके 
समर्थक्र हैं । उनके मतमें चेतनके चार भेद हैं। पश्चदशीके 
चित्रदौपमें ये लिखते हैं-- 
कूरस्थोीं. बड़ाजीवेशावित्येद.. विखतुर्विधा । 
भटाकाशमहाकाशों जलाकाशाअस्बे यथा ।। 


अर्थात्‌ घंटाकाश, मद्ाकाश, जलाकाश और मेघाकाशके 
समान कृटस्थ, ब्रह्म, जीव और ईश्वर-मेदसे चेतन चार 
प्रकारका है | व्यापक आकाइका नाम “महाकाश' है, 
पटावच्छिन्न आकाशकों घटाकाश कहते हैं, घटमें जो जल 
है उसमें प्रतित्रिम्बित होनेवाले आकाशको 'जलाकाश” कहते 
हैं और मेघफ़े जलमें पतिविम्बित होनेवाले आकाशका नाम 
“्ेघाकाश' है | इन्हींके ममान जो अखण्ड और व्यापक 
शुद्ध चेतन हैं उसका नाम “ब्रह्मा है, देंहरूय उपाधिमें 
परिच्छिन्न चेतनकों 'कूटग्थ' कह्दते हैं, दह्ान्तगंत अविद्यार्मे 
प्रतिबिम्बित खेतनका नाम 'जीव' हे और मायामें प्रति- 
बिम्बित चेतनकों (ईश्वर! कहते हैं । माया और अविद्या ये 
दो प्रहारक्नी प्रकृति हैं। माया सुद्धसक्तमयी है और 
अविया त्रिगुगमयी | अविद्यार्मे रज और तमका अंश रहता 
है, इसलिये उसके आश्रित जीव अल्यज्ञ और अल्पशक्ति है 
तथा माया रज-तमसे रहित शुद्ध सक्वम्री है, इसलिये 
तदुपाधिक ईइवर सवश है | किन्तु माया और अबिद्या इन 
दोनंसे रदित जो शुद्ध चतन हे बह सवंधथा प्रपश्ललेशश्रन्य 
है । देइरूप दृश्यमान उपाधिके कारण हो उसमें व्ह्म और 
कुटख्थरूप भेदकी कल्पना को गयी है; किस्तु उपाधि तो 
अविद्याजमित है। इसलिये बस्तुतः उनमें काई भेद नहों हे । 
इसीसे ब्रह्म ओर कूटस्थका मुग्व्यसमानाधिकरण माना गया 
है और ईश्वर तथा जीवका बाधसम्रानाधिकरण । 
साक्षी तस्व-कते त्व-भोक्तत्व जीवके ही धर्म हैं, कूटरव 
केवल साक्षीमात्र है । पश्रदी के नाटकदीपर्म इसका वर्णन 
करते हुए विद्यारण्य स्वामी लिखते हैं कि जिस प्रकार 
हृत्यशालास्थ दीपक सूजधार, पात्र; दशक और रंगमन्च 
सभीको प्रकाशित करता है और इन मबके न रहनेपर भी 
उनके अभावकों प्रकाशित करता रहता है, उसी प्रकार साक्षी 
भी अहंप्रत्ययसिद्ध करता; इन्द्रियव्ृत्ति, बुद्धिव्ृत्ति एवं विषय 
इन सभीको प्रकाशित करता रहता है तथा इनके अभाषमे 
स्वयं देदीप्यमान रहता है | 


* फैल्थाण # 
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अविद्याधिष्ठान-अद्वेतसिद्धान्तानुसार प्रपश्नकी जननी 
अविद्या दे । अवियाके कारण ही सम्पूर्ण प्रपश्चकी प्रतीति 
होती है । यहाँ यह प्रश्न होता है कि वद अविया किसके 
आशभित है ! इस सम्बन्धमें दो मत हैं | कोई उसे अन्तः- 
करणके आश्रित मानते हैं और कोर शुद् चेतनके | 
विद्यारण्य स्वामी उसे चेतनक्रे आश्रित स्वीकार करते हैं । 
स्वप्नप्रपश्चके अधिष्ठानके विषयमें मी इसी प्रकार मतभेद 
है। कोई अहंकारोपदित चेतनको स्वप्नका अधिष्ठान मानते 
हैं और कोई अनवच्छिन्न चेतनकों | इस दिषयमें भी 
विद्यारण्य स्वामीका द्वितीय मत ही स्व्रीकार है | वे कद्ते हैं 
कि अहकारोपहित चेतन देहसे बाहर स्वाप्त प्रञ्यका अधिष्ठान 
नहीं हो सकता ! अतः जिस प्रकार जाग्रदवस्थामें वृत्तिका 
संप्रयोग होनेपर शुक्तिके इृदमंशावच्छिन्न चतन्यमें स्थित 
अविया सौप्यवतीतिका रफुरण करती है, उसी प्रकार 
निद्रादिदोपोपहित अन्तःकरणबूज्ञिका संयोग होनेपर अन- 
वब्छिन्न चेतन्यनिष्ठ अविद्या स्वाप्तग्पश्चके आकारमें विवर्तित 
हैं। जाती है । 

साधनवियार-वियार ए्यस्वामीके मतम जानका मुख्य 
साधन सांख्य था विचार है, जे! क्रमशः श्रवण मनन और 
निदिध्यासन कट्टा जाता है | इससे पूर्व चित्तयुदिके ट्यि 
निष्काम कम और उपासनाकी भी आवश्यकता है। 
'ठपासनाओमि यों तो सभी प्रकारकी उपासनाएं चित्तशुद्धिमें 
सहायक दूँ, किन्तु उनमें निभुगोपासना प्रधान हैं ! निर्युणा- 
पासनाकों उन्होंने संवादी भ्रम कद्दा है तथा अन्य उपासना- 
ओंको विसंबादी श्रम | जो भ्रम, भ्रम हनेपर मां 
परिणामर्म इष्ट वस्तुकी प्रामि करानेबाला ह्वाता हैं उसे संवादी 
श्रम कहते हूँ । अरकझ्ष अनुपास्थ हैं; अतः यद्याव बह 
उपासनाका विषय नहीं हो सकता, तो भी जा लोग मन:- 
ममाधानपूतक उसकी उपासना तत्पर द्वोते हैं उन्हें उसकी 
प्रामि हो जाती है | यह क्रम मन्द और मप्यम अधिकारियोंके 
लिये है । उत्तम अधिकारियेंके लिये तो श्रवणादि ही मुख्य 
साधन दूं । 

आनन्दमिरि 


आनाय आनन्दगगिरि श्रीशइराचार्यके भाष्योके टीका 
कार ई । उन्होंने वेदान्तदूजके शाकिरभाष्यपर स्यायनिणंव' 
नामकी टीका लिखी दे । आचायके जितने भाष्य हैं उन 
सभीपर इनकी टीका है। माध्यके मावकों दृद संगम कराने: 





संख्या * | 
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इनकी टीका बहुत ही सहायक है| इनके गुरु श्रीजुद्धानन्द 
स्वामी थे। वे सम्मभबतः डंगेरी आदिमेंसे किसी मठक 
अधीश्वर थे । किन्हीं-किन्द्ीके मतमें वे स्वयं भगवान्‌ शक्वरा- 
चायके शिष्य थे। परन्तु यह सम्भव नहीं है। उनकी 
टीकामें भामतो; विवरण, कल्पतर आदि टीकाओंकी छाया 
दीख पड़ती है तथा उन्होंने स्वयं भी अन्य टीकाओंका आश्रय 
लेनेकी बात लिखी है। अतः उनका उन टीकाकार्रोसे 
पूबबर्ती होना कदापि सम्भव नहीं है । टीकाओंक अतिरिक्त 
उन्होंने 'शहूरदिग्विजय' नामक एक स्वतन्त्र ग्रन्थक्ी भी 
रचना की है । वद भी श्री विद्यारण्य स्वार्मी के रा इ्रदिग्यि जयके 
पीछे लिखा गया हैं | इससे सिद्ध होता द कि वे विद्याग्ण्य 
स्वामीके परवर्ती और अप्पय्य दौक्षितके पृवत्र्ती हैं, क्योंकि 
अप्यय्य दीक्षितने (रिद्धान्तलेश मे न्‍्यायनिणय टीकाका उल्लेग्व 
किया हैं। विद्यारण्य स्वामी का काल चोंददर्वी शताब्दी है 
और अधश्य दीक्षितका सोल्दवी एवं सतरहवता शताब्दाका 
पूब भाग है | अतः आनन्दगिरिका काल पनद्वहर्वी शताब्दी 
द्दे। 

आनन्दागिरि स्वामीका बुमरा नाम आनन्दज्ञान है। 
उनऊे पूर्वाश्मम और जीवनचरग्त्रिक विषयमे किसी प्रकारका 
परिचय नहीं मिलता। उनका जीवन एक सनन्‍्यासीका 
जीवन था और व एक सफल टीकाकार और उन्नत दार्शनिक 
थ | उन्होंन भगवान शड्डूगनायकृत उपनिषद्धाप्य, गीता- 
भाष्य,; शारीरकनाप्य ओर शतइलोकीपर तथा अश्रीसुरेश्वरा- 


चार्यकृत तत्तिरीयपनिषद्वातिक एवं बृहदारण्यकाप निपद्वाति क- 


पर टीका लिखी दें और 'शडूरदिग्विजय' नामक एक 
ह- र /ा 


स्वतन्त्र प्रन्थ निर्माण किया :£ैं | 
प्रकाशानन्द 


आचाय प्रकाशानन्द 'बेदान्तसिद्वान्तमुक्तावली' क॑ 
रचयिता हैं। इनके गुरू आचाये शानानन्द थे | ये भी 
अध्यय्य दौक्षितके पू्वर्ती थे, क्योंकि अप्पय्य दीक्षितन 
सिद्धान्तलेशमें उनके मतका उल्लेग्थ किया है । वे विद्यरण्यके 
परवर्ती हैं, क्योंकि वेदान्तसद्धान्तमुक्तावर्लीम कहीं-कही 
उन्होंने पश्चदर्शीके उदाहरणोंकों उद्धृत किया है। अतः 
उनका जीवनकाल परद्ठदर्वी शताब्दी ही होना चाहिये! 
इसके सिवा उनके जीवनसम्बन्धी और कोई घटना नहीं 
दी जा सकती । 


धेदान्तसिद्धान्तमुक्तावली' बेदान्तका सुप्रसिद्ध प्रमाग- 
दे 


# अद्दैतसम्प्रदायके प्रधान-प्रधान माचायॉका परिखय *# 


द्डप 
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ग्रन्थ है । ग्रन्थकारके कथनानुसार उन्होंने स्वयं कृतकृत्य 
होकर इस ग्रन्थकी रचना की थी। इसकी विवेचनशैलछी 
बहुत युक्तियुक्त, पाण्डित्यपूर्ण और प्राज्जल है। इससे 
उनकी साहित्यिक प्रतिभाका अच्छा परिचय मिलता है| 
इसमें गद्य विचार करके पद्ममें सिद्धान्तनिरूपण किया है । 
इसके ऊपर अपय्य दीक्षितकी 'सिद्धान्तदीपिका' नामकी एक 
वृत्ति है। इस ग्रन्थका अंग्रेजीम भी अनुवाद हो चुका है । 
अखण्डानन्द 

आचाय अखण्डानन्दका स्थितिकाछ भी पन्द्वहवीं 
दताब्दों दी है । इनके गुरु आचाय अखण्डानुभूति थे । 
इन्होंने पश्चयादिकाबिबग्णंक ऊपर तत्वदीपन' नामक नियनन्‍्ध 
ट्ग्वा है | यह एक प्रामाणिक ग्रन्थ माना जाता हैं। 
आचाय अप्य्य- दीक्षितन भी अपने मिद्धान्तलेशम इसका 
मत उद्धृत किया हैं | विवरणके ऊपर भावप्रकाशिका नामक 
एक ओर टीका है । “तत्त्तदोपन' उससे पू॑वर्ती है, क्योंकि 
भावप्रकाशिकार्म उसका उल्लेख हैं। भावषधप्रकाशिकाकार 
डटसिहाश्रम १५४१ इं० में वतेमान थे | अतः अखण्डानन्द 
स्वामीका जीवनकाल पन्द्रहवी शताब्दी होना चाहिये । 


सल्लनाराध्य 

श्री मल्‍लना राध्यजी दक्षिण भारतके निवासी थे। उनका 
जन्म कोर्टीश वंद्नमं हुआ था । उन्होंने “अद्वैतरत्न' और 
अभेदरत्न' नामक दो प्रकरणग्रन्थ लिखे हैं। उनका 
जन्म सोल्टवोीं शताब्दीके आग्म्मम हुआ था। उन्होंने 
अद्दैतरतके ऊपर 'तस्वदीपन! नामक टीका लिखी है । 
मह्लनाराध्यने दंतवादियोंके मतका खण्डन करनेके लिये इस 
ग्रन्थकी रचना की है। यह ग्रन्थ अभीतक अप्रकाशित है । 


नृसिहाश्रम 


श्रीनृर्सिहाश्रमजी अद्वेतसम्प्रदायके प्रमुख आचार्यामें 
गिने जाते हैं। उनके गुरु श्री जगन्नायाश्रमजी थे। उनका 'तरव- 
द्रिवक' नामक एक ग्रन्थ है; उससे विदित होता है कि 
उसका समाप्तिकाल सं* १६०४ वि० अर्थात्‌ १५४७ ई० 
है। अतः उनका जीवनकाल सोलहवीं शताब्दीका पूर्बार्ड्ध 
होना चाहिये। श्रीडसिंदाश्रम स्वामी उद्धट दार्शनक और 
बड़े प्रौढ़ पण्डित थे | उनकी रचना बहुत उच्च कोटिकी और 
युक्तिप्रधान है। कहते हैं, उन्हींकी प्रेरणासे श्री अप्पय्प दी क्षितने 
परिमल, न्यायरक्षामणि एवं सिद्धान्तलेश आदि बेदान्त- 


ध्५६्‌ 
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ग्रग्थोंकी रचना की थी | उनके रचे छडुए ग्रन्थोंका संक्षिप्त 
परिच्रय इस प्रकार दिया जा सकता है-- 

भावप्रकाशिका-यह श्रीप्रकाशात्मयतिकृत पश्चपादिका- 
विवरणकी टीका है | 

तस्वविवेक-यह ग्रन्थ अभी अप्रकाशित है | इसमें केवल 
दो परिच्छेद हैं। इसके ऊपर उन्होंने स्वयं ही “तत्त्वविवेक- 
दीपन' नामकी एक टीका लिखी है । 

सेद्थिक्वार-इसमें भेदवादका खण्डन है । 

अष्टैतदी पिका-यह अद्वेत वेदान्तका एक युक्तिप्रधान 
ग्रन्थ है | 

बैदिकसिद्धन्तसंग्रह-इसमें ब्रक्षा, विष्णु और शिवकी 
एकता की गयी है, और यह बतलाया गया है कि ये तीनों 
एक ही परअह्मकी अभिव्यक्तिमात्र हैं। 


सस्‍्ववो घिमी-यह स्वज्ञात्ममु निकृत संक्षेपशारीरककी 
व्याख्या है । 


नारायणाश्रम 


श्रीनारायणाश्रमजी आचाय नसिहाश्रमक्रे शिष्य थे। 
अतः वे उन्दींके समकालोन हूँ । उन्हेंने अपने गुरुके 
'मेदधिक्वार' तथा “अद्वैतदीपिका' नामक प्रन्थोंपर टीका 
लिखी है | उन्होंने भमेदघिकारके ऊपर जो टीका लिग्बी है 
उसका नाम “भेदधिक्कारसत्किया! है, उसके ऊपर “मेंदबि- 
कारसत्कियोज्ज्वला! नामकी एक टीका है। श्रीनारायणाश्रम- 
की प्रन्थरचनाका प्रधान प्रयोजन दैतवादका स्वण्डन ही है ! 


रंगराजाध्वरी 

भीरंगराजाघ्वरी सुप्रसिद्ध विद्वान्‌ अप्यय्य दौक्षितके पिता 
थे। इनके पिताका नाम आचाय दीक्षित था । आचार्य 
दीक्षित भी अद्वितसम्प्रदायकें आचार्योम गिने जाते हैं । 
उन्होंने बहुत-से यश किये थं; इसीसे व “दीक्षित! इस 
उपनामसे विभूषित हुए । इनका निवासस्थान काश्ची था | 
इनका दूसरा नाम वक्षःस्थलाचा्य था। ये विजयनगरके 
राजा कृष्णदेवराजके सभापण्डित थे। उन्हींन इन्हें यह नाम 
प्रदान किया था| ये बड़े ही घमनिष्ठ और कचव्यपगयण 
थे; इन्होंने बहुत-से यश, देवालयप्रतिष्ठा, ब्राह्मषणभोजन एवं 
जलाशयनिर्माणादि धार्मिक कृत्य किये थे | इनके दो बिवादह 
हुए, थे। इनकी पहली पक्नी एक शोेवमतावलम्बी ब्राझणकी 
कन्या थी तथा दूसरी श्रीबेकुण्ठाचार्यबंशीय भ्रीरंगमाचार्यकी 
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पुत्री तोतारम्बा देवी थी। तोतारम्बाके गर्भसे आचाये 
दीक्षितके चार पुत्र हुए | उनमें सबसे बड़े रंगराजाध्वरी 
अथवा रंगराजमर्खी थे | अप्पय्य दीक्षितने अपने ग्रन्थोमें 
अपने पिता, पितामह एवं मातामद्ादिका परिचय दिया है । 
रंगराजाध्वरी सम्पूर्ण विद्याओंमें कुझल थे | अप्पथ्य 
दीक्षितको उन्हींसे विद्यालम हुआ था। अपने पिताक़े 
विषयर्म अपय्य दीक्षितने न्‍्यायरक्षामणि नामक पग्रन्थके 
आरम्भमें लिखा है-- 
य॑ ब्रह्म निश्चिलधियः प्रवदन्ति साक्षात्‌ 
तदशंनादखिछद्‌श नपारभ।|जम्‌ । 
.। स्यद्समशेषब्रुधाधिराज 
शरीर गराजमखिन गुरुमानतो5स्मि ॥ 


अणश्य दीक्षितन रंगराजसे ही विद्या प्राप्त की थी, यह 
बात भी स्वयं दीक्षितके वाक्योंसे ही प्रकट होती रैं-- 
तब्मूकानिह. संप्रहेण कतिचितश्तिद्ध/न्तलेदान्धियः । 
शुदप सहलयासि तासखरणल्याख्यावचःरू्यापितान ॥ 
इससे सिद्ध होता है कि रंगराजाध्यरीका पाण्डित्य 
असाधारण था | ऐसा पाण्डित्य बहुत दुलंभ दाता है| 
उन्होंने 'अद्व तविद्यामुकुर! एवं (बिवरणदपंण' प्रभ्नति प्रन्थ 
रे हैं जिनमे उन्होंन न्याय, वेशेपिक एयं सांख्यादि मतोकिा 
खण्डन करके अद्विेतमतकी स्थापना की है। खेद है, एसे 
प्रीढ़ विद्वानकफे ग्रस्योंका भी अभीतक प्रकाशन नहीं हा 


मका है | 
अप्पय्य दीक्षित 


भगवान्‌ शब्डुराायद्वारा प्रतिष्ापत अद्वैतसम्प्रदाय- 
परम्परामें ज्ञो सवश्रेष्ठ आचाय हुए, ई उन्हीमेंसे एक अध्पय्य 
दीक्षित भी हैं | विद्त्ताकी दृष्टिसे इन्हें बाचस्पति मिश्र, 
भ्रीहृ॑ एवं मधुसूदन सरस्वतीके समकक्ष कहा जा सकता है | 
ये एक साथ ही आलझ्रिक, वेयाकरण और दाशंनिक थे | 
इन्हें सबवतन्त्रस्वतन्त्र कहा जाय तो कुछ भी अत्युक्ति न 
होगी । केवल भारतीय साहित्य ही नहीं, इन्हे विश्वसाद्िित्या- 
काशका एक देदीप्यमान नक्षत्र कह सकते हैं ) मुगलसम्राट 
अकबर, जहाँगीर और शाहजहाँका शासनकाल (ईस्वी 
१०८०६ से १६०८ तक ) भारतीय साहित्यका सुवर्णयुग कहा जा 

१ रंगराजों उनका नाम था, “अध्यरी' या | अर! याकश्िक 
होनेके कारण जोड़ दिया गया है । इसे प्रकार उनका नाम रंगराज 
दीक्षित मी हो सकता है| 


संख्या २ ] 


# अद्वैतसम्भवायके प्रधान-प्रधान भाथायोंका परिलय # 


६९५७ 
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सकता है। इस समयमें अलड्भार, नाटक, काव्य एवं दशन॥ 
सभी प्रकारके ग्रन्थॉका खूब विस्तार हुआ था । सम्भव है; 
इस समयकी राजनैतिक सुब्यवस्था ही इसमें कारण हो । 
अप्पय्य दीक्षित अकबर और जहाँगीरके शासनकालमें हुए. 
थे । इनका जन्म सन्‌ १५५० ई०में हुआ था और 
मृत्यु ७२ वर्षकी आयुर्म सन्‌ १६२२ में | इनके जीवनमें 
जिस साहित्यिक प्रतिमाका विकास हुआ उसे देखकर 
चित्त चकित हो जाता है | 

पहले यह बतछाया जा चुका है कि इनके पितामह 
आचार्य दीक्षित और पिता र॑गगजाध्वरि थे। ऐसे प्रकाण्ड 
पण्डितोंके वंशधर हंनेके कारण उनमें अद्भुत प्रतिभाका 
बिकास होना स्वाभाविक ही था। ये दो भाई थे; इनके 
छोटे भाईका नाम अश्चान दीक्षित था। अप्यय्य दीक्षितने 
अपन पितासे ही विद्या प्राप्त की थी | पिता ओर पितामहके 
संस्कारानुसार उन्हें भी अद्वेंटमतकी दी शिक्षा मिली थी, 
तथापि वे परम शिवभक्त थ | उनका हृदय भगवान्‌ शबरके 
प्रेमसे भग हुआ था। अतः शेवमिद्धान्तकी स्थापनाके लिये 
वे भ्रन्थर्नना करने छंगे। इस उद्देश्यकी पूतिके र्थिये 
उन्होंने शिवतल्वविवेक आदि पाण्टित्यपूण प्रन्थोंकी रचना 
की | इसी समय उनके समीप नमंदातीरनिवासी श्रीन्सिहा- 
भ्रम स्वामी उपस्थित हुए। उन्होंने इग्हें सचेत करते हुए 
अपने पिताक सिद्धान्तका अनुसरण करनेके लिये प्रोत्साहित 
किया | तमब्र उन्हींकी प्रेग्गासे उन्होंन परिमल, न्यायरक्षा्मणि 
एवं ,सद्घान्तलश नामक ग्रन्थोक्री रचना को | 

अप्पय्य दीक्षित्रे पितामह विजयनगरराज्याधीश्वर 
कृष्णदवके आश्रित थे। किन्तु सन १५६५६ ०में ताल्यीकोट-युद्ध- 
के पश्चात्‌ उस राजबंशका अन्त दो गया था। इस समय 
दीक्षतक्ी आयु केवल १५ बषकी थीं। इस राजवशका 
अन्त होनेपर एक नत्रीन वंशका उदय हुआ; जो तृतीय 
बंशके नामसे विख्यात है | इस बंशके मुलपुरुष रामरांज, 
तिस्महई ओर बेंकटादि अपने पूर्ववर्ती राजबंशकें अन्तिम 
दो हर्पात अच्युतराज और सदाशवके समय ही बहुत 
शक्तिमान्‌ हो गये थे । इनसे रामराज और तिरुमललईके 
साथ मद्ाराज कृष्णकी कन्या ब्रेंगला और तिरुमलाम्माका 
विबाह हुआ था | अच्युतका राज्यकाल ईसवी सन्‌ १५३ ०से 
१५४२ तक है तथा सदाशवका १५४२से १५६७ तक । 
तालीकोटके युद्धमें रामराज और वेकटादिका देहान्त हो 
गया या । अतः अब तीनों भाईयोंमें केवल तिरमलई ही 


कक 
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जीवित था । उसने १५६७ ६० तक सदाशिवको नाममात्र- 
का सम्राट खीकार करते हुए, राज्यका प्रबन्ध किया ओरे 
अन्तमें उसकी हत्या कर स्वयं राजा बन गया । तिरमल४के 
चार पुत्र थे | सन्‌ १५७४ में उसकी मृत्यु दोनेपर उसका 
दूसरा पुत्र चिहन्नतिम्म या द्वितीय रज्ञ सिंहासनाखूद हुआ 
और उसके पश्चात्‌ सन्‌ १५८५में सबसे छोटा पुत्र वेकट 
या वेंकटपति राज्यका अधिपति हुआ । अष्यय्य दीक्षत इन 
तीनों उृपतियोकि समापण्डित थे | उन्होंने अपने विभिन्न ग्रन्थोंमें 
इन राजाओंका नाम निर्देश किया है | इससे सिद्ध होता है 
कि अप्यय्य दीक्षितका विजयनगर राज्यमें बहुत सम्मान था | 


सिद्धान्तकोमुदीकार भट्टोजि दीक्षितने अपने गुरुंरूपसे 
उनका वर्णन किया है | कुछ काछतक इन दोनों विद्वानोने 
काशीमें निवास किया था | अध्पय्य दीक्षित शिवमक्त थे और 
भश्ेजि दीक्षित बेष्णव थे, तो भी इन दोनोंका सम्बन्ध अत्यन्त 
मधुर था। वे दोनों ही शासत्रश थे, अतः उनकी इश्टिमें 
बस्तुतः शिव और विष्णुमें कई भेद नहीं था । 


कुछ काल काशीमें रहकर दीक्षित दक्षिणमें लौट आये | 
वहाँ अपना मुृत्युक़्ाल समीप जानकर उन्होंने चिदम्बरम्‌ 
जानेकी इच्छा की । उस समय उनके दृदयमें जो भाव 
जाग्रत्‌ हुए उन्हें उन्होंने इस प्रकार व्यक्त किया है-- 
चिदम्बरमिद पुर प्रथितमेष् पुण्यस्थलू 
सुताअ विनयोज्ज्वछाः सुकृतयश्र काजित्‌ कृताः | 
वर्यांसि मम सघ्तेरुपरि नव भोगे स्थ॒हदा 
न किब्निदृहमर्थये झिवपद दिरक्षे परम ॥४ 
हाटकसभानटपादप ओ 
ज्योतिमंयो मनसि में तरुणारुणोइयम्‌ | 


इस प्रकार दूसरा कोक समाप्त नहीं हो पाया था कि 
उन्होंने श्रीमह्ादेवजीके दर्शन करते-करते अपनी जीवनलीछा 
समाप्त कर दी । यह उनकी जीवनव्यापिनी साधनाका ही 
फल था | मृत्युके समय उनके ग्यारह पुत्र और छोटे भाई- 
के पौत्र नीलकण्ठ दीक्षित पास ही थे। उस समय उन्होंने 
सबसे अधिक मे नीलकण्ठपर ही प्रकट किया। उनका 
जो 'छोक अधूरा रद्द गया था उसकी उनके पुत्रोने इस 
प्रकार पूर्ति की-- 

जूम॑ जरामरणघोरपिशा चकीणा 

संसारमोह रजनी विरति स्‍भयाता ४! 


आभाति 


# कैल्याण # 


[ साग ११ 
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मतबाद 

दाशनिक दृष्टिसे अप्पय्य दीक्षित अद्वतवादी या निगुंण 
ब्ह्मवादी थे | सगुणोपासनाकों वे निर्शुण अह्की उपलब्धिके 
साधनरूपसे स्वीकार करते हैँ | वे यय्ञपि शिवभक्त थे तथापि 
उनकी रचनाओंसे उनकी विष्णुमक्तिका भी प्रमाण मिलता है | 
कई स्थानॉपर उन्होंने भक्तिभावसे विष्ण॒की ही वन्दना की है । 
तो भी उनका अधिक आकर्षण भगवान चन्द्रमीलिकी ही 
ओर देखा जाता है। उन्होंने स्वयं ही कहा है- “तथापि 

भक्तिस्तरणेन्दुशेखरे !” 
उनके ग्रन्थोंसे उनकी सबंतोमुखी प्रतिभाका परिचय 
मिलता है | मोमांसाके तो वे धुरंधर पण्डित थे। उनकी 
(दिवाकमणिदी पिका! नामकी पुस्तकर्में उनका मीमांसा, 
न्याय, व्याकरण और अलंकारशाम््रमम्बन्धी प्रगाद़ 
पाण्डित्य पाया जाता है | शाडूर/सद्वान्तमें बानस्पति मिश्रने: 
रामानुजमतर्म सुदशनने और मध्वमतमे जयतीर्थन जो काम 
किया है वही काम दौक्षितने शिवाकमणिदोंपिका रचकर 
श्रीकट्टके सम्प्रदायम किया । कही-कहां तो दीपिका 
उनकी अपेक्षा भी अधिक मौलिकता है । इस निब्रग्धकों 
टीका न कहकर यदि मोलिक प्रन्थ कहा जाय तो अधिक 
उपयुक्त होगा | उन्होंने अद्वेतवादी द्वोकर भी द्वतबादकी 
स्थापनामें जैसी उदारताका परिचय दिया है वह बस्लुतः बहुत 
ही सराहनीय है। जिस प्रकार वाचस्पति मिश्रन छद्मों दशनोंकी 
टीका करके प्रत्येक दशनके सिद्धान्तकी पूर्णतया रक्षा करके 
अपनी सर्वतन्त्रस्वतन्त्रताका परिचय दिया वेसी ही ख्िलि 
अप्पय्य दीक्षितकी हैं | उन्हेंने जिस प्रकार शिवाकंमाण- 
दीपिकादिमें विशिष्टाद्वैतके पक्षका पूर्णतया समथन किया 
उसी प्रकार परिमतद् एवं सिद्धान्तल्दादिम अद्ठेतसद्धान्तकी 

पूर्णतया रक्षा की है। 
सिद्धान्तलेशर्म उन्दोंन अद्वतवादी आचायोके मतभदोंका 
दिग्दशन कराया हैं । अद्वेतवादी आचार्योका एकजीवत्राद, 
नानाजीववाद, बिम्वप्रतिबिग्ववाद , अवच्छेदवाद एवं साक्षिस्च 
आदि विपयोमे बहुत मतभेद है। उन सबका स्पष्टतया 
अनुभव कर आचाय अप्य्य दौश्षितने उनपर अपना विचार 
प्रकट किया है। सिद्धान्तलेशमें अह्मसूत्रकी तरह चार अध्याय 
हैं---समन्वय, अविरोध, साधन और फल | इसे शझाड्ुर- 
मम्पदायका कोश कट्दा जा सकता है। इसमें ऐसे बहुत-मे 
प्रगय और प्रन्थकारोंका विवरण है जिनका इस समय कोई 
पता नहीं चलता | किन्तु उनकी सखितिकरे कालके विषयमे 
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कोई उल्लेख न होनेके कारण यह ऐतिहासिक उपयोगकी 
सामप्री नहीं है 
सिद्धान्तलेशमें सब आचार्योंके मतोंका केवल उह्लेखमा त्र 
है, उनकी समालेचचना करके अपना को मत निश्चित नहीं 
किया गया है। अतः यह निश्चयपूर्जक नहीं कहा जा सकता 
कि स्वयं अप्पय्य दीक्षितकों कोन मत इृष्ट था । तो भी अधि- 
कांशमे उन्हे गकजीवयादी एवं ब्रिम्ब-प्रतिबिग्बवादी कह 
सकते हूं । 
ग्रन्थ-विवरण 
अप्यय्य दीक्षितके विपयमे यह प्रसिद्ध हैं छि उन्होंने 
भिन्न-भिन्न विपयोगर 2०४ ग्रन्थ लिखे थे | व सब इस 
समय प्राप्य नहें। /ू। उनमेंसे जा प्राप्य हैं उनका संक्षिप्त 
विचरण इस प्रकार दिया जा सकता हैं-- 
अलकार 
१ -कृवलछयानन्द-यह “'चरद्रालोक नामक अलेकार प्रत्थ- 
की विम्तत व्याख्या है । 
२-चखिगत्रमी मांसा-इस प्रन्थम अथनचित्रका विचार किया 
गया हैं! इसका खण्टन करनके लिये ही पण्डितगज 
जगन्नाथन॑ (नचिन्रमीमांसास्वण्दन' नामझ प्रन्थकी रचना 
की थी ।! 
३-वूृत्तिवता्सिक-इस प्रस्थय केबल अभिधा और 
टक्षणा दो ही वलियोका विचार किया गया है) 
४-नामसंग्रहमाला-यह प्रन्थ क्राशके सद्श हं ! 
इसमें अनुराग; स्नेह आँद परम्यर पर्यायबाची प्रतीत 
हानेवाल शब्दोंक तातलययका भेद प्रदर्शित किया गया है | 
व्याकरण 
७-नक्षत्रवादावली अथवा पाणिनितन्श्वादुनक्षत्रवाद- 
माला-यह प्रन्थ क्रोडपत्रक सम्रान हैं। इसमें सत्ताईंस 
सन्दिग्ध विषयोपर विचार किया गया है । 
६-प्राकृत चन्द्रिका-इस प्रन्थमें प्राऊत छब्दानुशासनकी 
आलोनना की गयी £ । 
मीमांसा 
७-चित्रपुट-यह ग्रन्थ अप्रकाशित हैं । 
८“ विधिरसायन-इममें विधित्रयक्ा बिचार हैं | 
९-सुम्मोपयो जनी -यह विधिरसायनकी व्यास्या हैं! 
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१०-डपक्रमपराक्रम-उपक्रम एवं उपसंहारादि पड्‌विध 
लिखसे शास्त्रका निर्णय किया जाता है । इस प्रन्थमें यह 
दिखलाया गया है कि उनमें उपक्रम ही सबसे अधिक प्रबल है | 


११-वादनक्षत्रसाला-इसमें पू्वमीमांसा और उत्तर- 
मीमांसाके सत्ताईस विषयोंकी आलाचना दे | 
वंदान्त 
६३-परिमल-ब्रह्म सूत्र-शा ड्रग भाष्यकी ब्याख्या 


(आमती'! है, भामतीकी टीका “'कत्पतर! हैं और कल्पतरुकी 
व्याख्या 'परिमल' है । 


१४-न्यायरक्षामणि-यह त्रह्मसूत्रक प्रथम अध्यायको 
शाइरसिद्वधान्तानुसारिणी व्याख्या है | 


१४-सिद्धान्तलेश-इसमे अद्वतसम्पदायके आचायोंके 
भिन्न-भिन्न मतोंका निरूपण है । 
१७५-मतसार।र्थसंप्रह-इमसम श्रीकण्ठ, शड्ढभूर, रामानुज: 
मध्य प्रभात आचायोके मतोका संक्षिम्त परिचय है | 
शाइरसिद्धान्त 
3६-न्यायमजरी-यह ग्रन्थ अप्राप्य € । 
मध्वम्त 
3७-ल्यथायमक्तावछी-इसपर अप्यय्य दीक्षितन खयं दी 
टीका भी च्चखि है ! 
रामानुजमत 
१८-नियम यूथमालछिका-इसमभे 
दिग्दशन है | 


रामानु जमतका 


श्रीकण्ठमत 
१९-शिवाकंमणिदी पिका -यह ब्रद्मसूत्रक श्रीकण्टकृत 
भाष्यकी ब्याख्या हैं | 
२०-रलत्रयपरीक्षा-इसमें हरि, दर और शक्तिकी 
डपासनाका विषय दिखलाया गया है । 


जेवमत 
२१-मसजिमाछिक-यह शिवविशिष्टाइतपर हरदत्त प्रभाति 
आचार्योंके सिद्धान्तका अनुसरण करनेवाला निबन्ध है | 
३१-किखरिणीमाला-इसमें ६४ शिखरिणी हन्‍्दोमे 
भगवान्‌ शहूरके सगुण स्वरूपका गुणगान है | 
२३-शिवत स्ववियेक-यह उपयुक्त शिखरिंगीमालाका 


# अद्वेतसम्पदायके प्रधान-प्रधान आशायोंका परिणय * 
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व्याख्या-प्रत्थ है । इसमे भगवान्‌ शिवकी प्रधानताका 
प्रतिपादन किया है ! 

२४-अह्मतकम्तव-इसमें भी श्रुति; स्मृति एवं पुराणादिके 
द्वारा शिवका प्राधान्य निश्चय किया गया है । 


२७५-प्रह्मतकम्तव-यदह प्रन्थ वसनन्‍्ततिलकाबृत्तमें लिखा 
गया है । इसमें भी शिवजीकी प्रधानताका प्रतिपादन किया 
गया है । 

२६-क्षिवा्चनचन्द्रिका-इस  निबन्धर्मं शिवपूजनकी 
विधिका विचार है | इसके ऊपर दीक्षितने खयं ही 
बालचन्द्रिका नामकी टीका लिसी है । 

२७-शिवध्यानपद्धति-इसमें पुराणादिसे वाक्य उद्धृत- 
कर शिवजीक ध्यानकी विधिका विचार किया गया है! 

३८-आदित्यस्तवरअष-यह सूर्यकें मिपसे अन्तयांमी 
शिवका ही स्तव है । 

२९-मध्वतम्त्रसुम्यमद न-इस प्रन्थम मध्यसिद्धान्तका 
ख7गडन हैं | 

३०-सादुवाभ्युदयका भाष्य-श्रोवेदान्तदेदशिकाचायने 
थयादवाम्युदय' नामक काव्यकी रचना की थी । यह उसीका 
नाष्य हें । 

इसके सित्रा दिवकर्णा मृत, रामायणतात्ययसंग्रह, भारत- 
तात्ययसंपह, शिवादतविनिर्णय- पंद्मजरनस्तव और उसकी 
व्याख्या, शिवानन्दलहरी, दुर्गाचन्द्रकलास्तुति और उसकी 
स्वाख्या, ऋृष्णध्यानपद्धति और उसकी व्याख्या तथा 
आत्मापंण आदि निबन्ध भी उनकी उत्टडष्ट कृतियाँ हैं । 


भटीजि दीक्षित 


आचाय॑ भष्टोजि दीक्षित मुप्रसिद्ध वयाकरण थे। उनकी 
रची हुई सिद्धान्तकोमुर्दी ओर प्रौदमनोरमा उनकी दिगन्त- 
व्यापिनी अक्षुण्ण-कीतिकोमुदीका विस्तार करनेवाली हैं । 
वेदान्तशाम्रमे वे आचाय अप्यय्य दीक्षितके शिष्य थे । तथा 
उनके व्याकरणके गुरु प्रक्रियाप्रकाशकार श्रीकृष्ण दीक्षित 
थ। भट्टोजि दीक्षितकी प्रतिमा असाधारण थी । उन्होंने 
मनोरमामं अपने गुरके मतका खण्डन किया है । एक बार 
दास्त्राथ होते समय उन्होंने पण्डितराज जगन्नाथको म्लेच्छ 
कद्द दिया था | इससे पण्डितराजका उनके प्रति स्थायी 
बेमनस्थ हो गया और उन्होंने मनोर्माका खण्डन करनेके 
लिये मनोरमाकुचमर्दन नामक अन्थकी रचना की | पण्डित- 
राज़ उनके गुरु कृष्ण दी क्षितके पुत्र वीरेश्वर दीक्षितके शिष्य थे। 
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भष्टोजि दीक्षितके रचे हुए ग्रन्थोंमें सिद्धान्तकौंमुदी और 
प्रौद्मनोरमा जगत्मसिद्ध हैं । सिद्धान्तकौमुदी पाणिनीय 
व्याकरणसूत्रोंकी गृति है और मनोरमा सिद्धान्तकोंमुदीकी 
व्याख्या है । उनका तीसरा ग्रन्थ 'शब्दकौस्तुमभ' है । इसमें 
उन्होंने पातअ्अलभद्दाभाष्यके विपयका युक्तिपूर्वक समर्थन 
किया है। चौथा ग्रन्थ वेयाकरणभूषण है। इसका प्रतिपा 
विषय भी व्याकरण ही है । इन व्याकरण-प्रन्थोंके 
अतिरेक्त उन्होंने तत्वतकौस्तुभ और वेंदान्ततत्वविवेक- 
टीकाविवरण नामक दो वेदान्तग्रन्थ भी रने थे। इनमेसे 
केवल तत्तकोलतुम प्रकाशत हुआ है। इसमें द्रेतवादका 
खण्डन किया गया है | 


सदाशिव ब्रक्नेन्द्र 

सदाशित्र ब्रहेस्द्र स्वामी दीक्षितके समकाडीन थे। ये 
संन्यासी थे और सम्मवतः काश्वी-कामकोटेयीठके अधीश्रर 
ये; क्‍योंकि इनके रे दुए गुदरक्षमालिका नामक प्रन्थमे 
ब्रह्मविद्याभरणकार स्वामी अद्वेतानन्दका उल्लेग है, और 
वे काश्चीर्प ठके अधीश्वर थे। सदाशिवस्वामीने अद्ठे तविदया- 
विद्यास; बेधायात्मनिवेद, सुरुलमानिका और अकह्षर्क,तन- 
तरज्ञिणी आदि ग्रस्थोंकी रचना की थीं; किन्तु वे लभी 
अभीतक अप्रकाशित है ! 

नोलकण्ट भ्रूरि 

आचार नीलका ट महाभारतके टीकाकार हे ! इन 
जन्म महाराष्ट्र देशमें हुआ था । ये गेंदावरीक ५श्चिमी तटपर 
कूपर नामक स्थानम रहते थे। इनका न्‍्वितकाल भों 
सोलहर्बी गतान्दी दी है । ये चनुघर वद्यमे उतन्नदुएये 
और इनके पिताका नाम गाविस्द खूरि था। इन्दोने महामभार न- 
पर जो टीका छिग्वी दे वह (भारतमावदीपो नामसे विख्यात 
है | गीताकी व्याख्याके आरम्ममें अपनी व्याख्याकं 
सम्प्रदायानुसारी बताते हुए इन्होंने मगवान शड्/चार्य 
एवं श्रीघरा दिकी बन्दना की है। इससे सिद्ध दाता है कि ये 
अद्वेतवादी थे। यद्पि गीताकी व्याख्यामे इन्होंने कहीं- 
कहीं शांकरमाध्यका अतिक्रमण भी किया है तथापि इनका 
मुख्य अमिप्राय अद्वितसम्प्रदायके अनुकूल दी है। भारत- 
भावदीपके अतिरिक इनकी और कोई कृति नहीं मिलती | 


संदानन्द योगीन्द्र 


स्वामी श्रोसदानन्द योगीन्द्र वंदान्तसारके रचयिता हैं । 
इनका स्थित्तकाल सोलइवी शताब्दीका प्रथम भाग है। 


कक  . कक ही... 4 ॥8 2७७ हज, न 5 औ 0 »२,/ “>-माछ # रह ७०५ '8. हैं 2 अा-गिक- 


वेदान्तसारके ऊपर श्रीनृसिंद सरखतीकी “सुत्रोधिनी' दीका 


है। उसके अस्तर्मे इन्होंने जो 'छोक़ लिखा है उससे विदित 
होता है कि सुबो'धनीकी रचना शक संवत्‌ १५१८ में हुई 
थी । वेदान्तसार उससे कुछ पूव ही प्रसिद्ध हो गया होगा । 
इससे तथा ओर भी कई देतुओंसे सदानन्दस्वामीका जीवन- 
काल सोलहबों शताब्दीका पूर्वाध ही निश्चित होता है । 


वेदास्तसार अद्वैतवेदान्तका अत्यन्त सरल प्रकरण- 
ग्रन्थ हे । ऐसी सरछता प्रायः क्रिसी अन्य प्रन्थमें नहीं 
पायी जाती । इसीसे यह बहुत लोकप्रिय है। इसके ऊपर 
कई टीकाएँ लिसल्री गयीं और इसके कई संस्करण प्रकाशित 
हो चुके हैं। इस ग्रन्थफो लियकर सदानन्दस्वामीने बस्तुतः 
मुमुक्षुओंका बहुत उपकार किया है | इसके सिव्रा उन्होंने 
एक शाहपदि/्वजय! थी लिखा है, जो सम्भवतः अभी 
देवनाग-लिपिमें प्रकाशित नहीं हुआ । 


नृसिंह सरस्वती 


आंद्ञसिंद सरस्वती वदास्तसारकों टीका 'सुबा धनी के 
रखता हैं | यह टीका उन्होंने शक सं० १५१८ अथात्‌ 
इसवी सन १०९६ में लिखी थी | अतः उनका स्थितिकाल 
सोलहवी शताब्दीका उत्तराध होना चाहिये। सुबोधिनीकी 
भाग जहुत सुस्दर है। इसमे उनकी उच्च कोडिकी प्रतिभाका 
परिचय मिलता है । उन गुझका नाम श्रीकृष्णा न्द स्वामी था ! 


मधुम्दन सरखती 


श्रीमधुसूद न सम्स्वती अद्वेतसम्प्रदायके प्रधान आचार्यो- 
मसे हूं । उनके गुरुका नाम अ्रविश्वेश्वर मग्म्बती था। 
उनका जन्‍्मस्थान बंगदेश था। कद्दते हैं वे फरीदपुर जिलेके 
अस्तगंत काटालिपाड़ा प्राम+ निवासी थे । वे आहन्म 
ब्रक्षचारी थे | बद्याध्ययनक अनस्तर वे कार्शीमं आये ओर 
वह क बहुत-से प्रमुख पण्डतोकों शाम्त्रार्थमं पराजित किया | 
इस प्रकार विद्वन्मण्डलीम भत्र उनकी की तंकौमुदी फैलने 
ठगी । इसी समय उनका परिचय श्रीविश्वेश्वर सरस्वतीसे 
हुआ और उन्हींकी प्रेग्णासे उन्होंने दण्ड ग्रहण किया ! 


भ्रीमधुवृदनस्वार्मी मुशलसम्राद शाइजहॉके समकालीन 
थे । कहते हैँ, उन्होंने गमराजम्वामीके प्रस्थ स्थायामृतका 
खण्डत किया था| इससे विद्कर उन्होंने अपने शिश्य 
व्याम रामाचायंको मधुसूद्न सरम्बतीके पास वेदान्तश/ सका 
अध्ययन करनेके लिये भेज्ञा | व्यान रामाचार्मने विद्या प्रातः 


संख्या २ ] 


# अद्देतसम्प्रदायके प्रधान-प्रधान आचार्योका परिचय * 


ध्ध्रे 
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कर किर श्रीमधुखूदनस्वा मीके दी मतका खण्डन करने के उद्देदय - 
'तरखिणी' नामक ग्रन्थकी रचना की | इससे ब्रह्मानन्द 
सरस्वती आदिने असन्तुष्ट होकर तरब्लिणीका खण्डन करनेके 
लिये 'लघुअन्द्रिका' नामक प्रन्थकी रचना की | 
मधुसूदन सरस्वती बड़े भारी योगी थे । वीरसिंद नामक 
एक राजाके सनन्‍्तान नहीं थी। उसने एक रातकी स्वमर्म 
देखा कि मधुसूदन नामक ए.क यति हैं; उसकी सेवासे पुत्र 
अवश्य होगा | तदनुसार शजाने मधुसूदनका पता लगाना 
दुरू किया | उस समय मधुसूदनजी एक नदीके किनोरे 
जमीनक अन्दर समाधिस् थे | राजा खोजते-लोजते वहाँ 
पहुँचा | बहाँकी मिट्टी खोदनेपर अन्दर एक तेजःपुम्ञ 
महात्मा समाधिस्थ दिशायी दिये। राजाने म्वप्तके म्वरूपस 
मिलाकर निश्चय किया कि यही मधुयूदन यति हैं | राजान 
वहाँ एक मन्दिर बनवा दिया | कहां जाता हैँ कि इस 
घटनाकऊे तीन वर्ष बाद मधुखूदनजीकी समाधि द्वूटी थी | 
इसीसे उनकी योगशिद्विका पता लगता हैँ । परन्तु वे इतने 
विरक्त थे कि समाधि खुलनेपर उस स्थानकों और राजप्रदत्त 
भोग और मन्दिरको छोड़कर तीथांटनकी चल दिये । 
मधुसूदन सरस्वतीक विद्यांगुरु श्रीमाघव सरस्वती थे | 
अद्वेतसिद्विकी समाति करते हुए वे लिखते हं-- 


श्रीमाधवसरम्वत्यों जपन्ति यमिनां वराः। 
तय॑ येषां प्रसादेन श्ञासख्रार्थ परिनिष्टिता: ।। 


इससे सिद्ध द्ोता हैं कि उनके विद्यागुरु श्रीमाघव 
सरस्वती थे और दीक्षागुर श्रोविश्येश्वर सरस्वती थे । 


( मंतवाद ) 


भीमधुसूदनस्वामी अद्दैततसम्प्रदायंक्र मद्दारथी हैं । 
उन्होंने अद्वेतर्िद्धान्तका जैसा युक्तियुक्त समर्थन किया हैं 
उससे विपक्षियौंका मानमर्दन करनेके लिये उसे बहुत बर्ढ़ी 
शक्ति प्राप्त हुई | उन्हें अद्वेतसादित्यका एक युगनिमोता 
कट सकते दूँ | उनके पूर्ववर्ती आचाय की युक्तिमें शास्त्र 
प्रमाणकी प्रधानता रहती थी। किन्तु इन्होंने प्रधानतया 
अनुमानप्रमाणके बलपर दी खसिद्धान्तकी स्थापना की है । 
बस्तुतः उनका युक्तिकौशल अभूतपूर्व दँ। इस प्रकार 
अददैतसिद्धान्तके प्रधान स्तग्म होनेपर भी उनकी सगुण भक्ति 
सर्वत्र प्रकट है। उनकी लिखी हुई भ्रीमद्भगवद्गीताकी 
व्याख्या गूढ़ार्थदीपिका्में जगह-जगह उनकी भक्तिका 
परिचय मिछता है । यद्यपि उनकी यह प्रतिशा है कि उन्होंने 
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भगवान्‌ श्रीशझुराचार्य के भाष्याथंकों स्‍्फुट करनेके लिये ही 
गीताकी व्याख्या की है, तथापि गीताके सिद्धान्तभूत 'सबे- 
घर्मान परित्यम्य मामेक॑ शरण बज इस छोकको तो उन्होंने 
आचायके मतका लिहाज न करके शरणागतिपरक ही 
बतलाया है | 

कहते हूँ कि इन्हें भगवान्‌ श्रीकृष्णका साक्षात्कार था 
और ये श्रीकृष्णभक्तिके सामने अन्य सभी साधनोंकों ठुच्छ 
समझते थ । इनकी निष्ठाका पता इनकी गीताकी व्याख्याके 
१३ वे अध्यायके प्रारम्ममं और १५ वे अध्यायंके अस्तमें 
दिये कण निम्नलिखित स्वरचित आओोकोंसे भलीभाति छग 
जाता है-- 


ध्यान/भ्यासवद्ञी कृतेन मनसा तश्िशुण निष्किय 
उ्योति: किश्ल न योगिनों यदि पर पश्थन्ति पश्यन्तु ते । 
अस्माक तु तदेव लोचनचमत्काराय भूयाथिर 
कालिन्दी पुलिनोदरे किमपि यज्ञील सहो जायति # 


वंशीविभूषितकर/क्षवनी रदाभाव 
पीताम्बरादरुणबिम्बफलाधरोष्ठाद । 
पूृणन्दुसुन्द्रमुखादर विन्दनेत्रात्‌ 
ऊृष्णाप्परं किमपि तत्त्वमई न जाने # 
> >< 4 


प्रछाणतो$ईए लि्ॉलॉे . कृष्णात्तहास्भ्यमद्भुतस १ 
न शहुवन्ति ये सोदु ते मूढा निरय गताः # 


ध्यानके अभ्याससे जिनका चित्त वक्षमे हो गया है वे योगी 
दि उस निगुण ओर निष्किय परमज्योतिकों देखते हैं तो 

देखा करें | हमारे नेत्रोंको तो कालिन्दीतटविहारी नीले तेजवाला 
सॉँवरा दी सुख पहुंचाता रहे ।' 'जिसके हायोंमें बंशी सुशोभित 
है, जो नवनीरनीरदसुन्दर है; पीताम्बर पहने है। जिसके 
हाठ बिम्बाफलके समान लाल-लाल हैं; जिसका भमुखमण्डल 
पूर्णचन्द्रक सहश और जिसके नेत्र कमलवत हैं, उस कृष्णसे 
परे कोई तस्व दो तो मैं उसे नहीं जानता ।! 'प्रमाणोंसे निर्णय 
किये हुए श्रीक्ृषष्णके अद्भुत माहात्म्यको जो मूढ नहों सह 
सकेंगे वे नरकगामी होंगे |? 

इसके सिवा उनका लिखा हुआ “भक्तिरसावन' प्रन्थ भी 
उनके भक्तिमावका अद्भुत परिचायक्र है| इससे उनकी 
मगवद्रसशता और भावुकताका परिचय मिलता है | सुप्रसिद्ध 
महिम्नस्तेत्रकी शिव और विष्ण उभयपरक व्याख्या करके 
उन्होंने श्रीहरि और हरका अभेद सिद्ध किया हे। वस्तुतः 
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वे जैसे विद्वान थे देसे ही तत्वनिष्ठ और वैसे ही भगवर्माण 
भी थे। ऐसे मह्दापुरु्षोक्ती वाणी ही वस्तुतः ठींक-ठीक 
पथप्रदर्शन कर सकती है | 


( ग्रन्थ-विवरण ) 

अब हम उनके रचे हुए श्रन्थोक्रा संशितत विवरण 
देते हैं-- 

१ सिद्धाल्तविन्दु-यह श्रीशड्नराचाय जी कृत 'दशश्छोकी 
की व्याख्या है| इसपर ब्रह्मानन्द सरखतीने रक्षावली- 
नामक नित्रन्ध लिखा है। भगवान शहरने दशश्ठोकीमें 
वेदान्तके स्वारसिक सिद्धान्तका निरूपण किया है | मधुसूदन 
सरस्वतीने उसीका युक्ति-प्युक्तियोद्वारा बिस्‍्तार किया है | 

२ संक्षेपशारीरककी व्याल्या-यह सवज्ञात्ममनिकृत 
संक्षेपशारीरककी व्याख्या है ! 

३ अई्वेतसिद्धि-यह अद्वैतसिद्धान्तकका अस्यन्त उद्ध 
कोटिका ग्रन्थ है| इसमें न्‍्यर परिच्छेद हैँ। ब्रद्यानन्द 
सरस्वतीने इसके ऊपर लबुनस्द्रिका नामकी व्याख्या लिग्यी 
है। यह प्रन्थ अद्वैनसम्प्रदायका अमूल्य रण है ! 

४ अद्वतरतरक्षण-इसमें द्वंतवादका स्वण्दन करते हुए 
अद्वितवादको स्थापना की है ! 

७ वेदान्तकल्पकतिक:-यह भा वदास्त-भ्रन्थ ही है। 
इसकी रचना अद्वेतर्सद्धिसे पहले हुई थी, क्योंकि अंद्धत- 
सिद्धिम इसका उल्लेस्त है ! 

६ गूदार्थद्ीपिका-यद भ्रीमधुसूदनस्वामिकृत भीमकूग- 
वरद्गोताकी टीका हैं| इसे गीताकी सर्वोत्तम व्याख्शा कह 
सकते हैँ। इसमे प्रायः प्रत्येक शब्दकी ब्याग्न्या की गयी है ! 

७ प्रस्यानभे३न्‍-इसम सब शाम्रोंका सामझ्ञस्य करके 
उनका अददेतमें तात्यर्थ दिखलाया गया है | यह निबन्ध संक्षिम 
इोनेपर भी मधुसूदन स्वामीकी अदभुत प्रतिभाका द्रोतक है । 

4 महिन्नश्शोग्रकी टीका-इसमें सुप्रसिद्तर महिम्नम्तोत्रक 

प्रव्येक श्लोककी शिव ओर विष्णपरक व्याख्या की गयी 
है | इससे उनके असाधारण कौशलका परिचय मिखता टै | 
९ भक्तिरसायन-यह भक्तिसम्बन्धी लक्षणप्रन्थ दे | 


घमेराज अध्यरीन्द्र 


धर्मराज अध्वरीनद्र 'ेदान्तपरिमापा नामक प्रन्थके 
प्रणेता है| भेदधिकारादि प्रन्थोके रचयिता श्रीजमिंहाश्रम 


# कल्याण +* 
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स्वामी उनके परमगुरु थे। वेदान्तपरिभाषाके आरम्भमें 
उन्होंने इस प्रकार उनका परिचय दिया है । 

यद्न्‍्तेवासिपश्वास्वैनिरस्सा सेदिवाश्णा: । 

त॑ प्रणोमि सुखिंहाख्य यतीन्त्र परम गुरुत ॥ 

अर्थात्‌ जिनके शिष्यरूप मिंहॉद्वारा भेदवादीरूप दस्ति- 
समूह परास्त हो गये उन परमगुरु योगिराज श्रीजमिद्ाश्रम- 
को में प्रणाम करता हूँ ।' 

ससिंद्याश्रम स्वामीके शिष्य वेइूटनाथ थे और वेडटनाथ- 
के शिष्प धमंराज । दर्सिद्दाभ्रम मोलहवीं दताब्दीके पूर्वार्द्ध- 
में वियमान ये; इसक्‍्यि धमंराजका स्थितिकाल सतरहवीं 
शताब्दीका आरम्भ होना सम्भव है । 


घमराज अध्यरीन्द्रक अन्योंम॑ वेदान्तपरिभाषा 
प्रधान है | यह अद्वेसर्सद्धान्कका अत्यन्त उपयोगी प्रकरण- 
ग्रन्थ है ! इसके ऊपर वहुत-सी टीकाएं हुई हैं और भिन्न- 
भिन्न स्थानोंसे इसके अनको संस्करण प्रकाशित हो चुके हैं । 
अददैतवेदान्तका रहस्य समझनेमे इसका अध्ययन बहुत 
उपयोगी हैं | इसके सिवा उन्होंन गंगेशोपाध्यायकृत 
'तत्वचिस्तामणि' नामक नव्यन्यायके ग्रस्थपर तक चूडामाणि' 
नामकी एक टीका भी लिखी है । उसमें अपनेसे पूवंतरतिनी 
देश टीकाओंक मतका खण्डन किया गया हैं। यह टीका 
बहन ही युक्तियुल £ ! 

गमतीर्थ 

भ्रीगमतीथ स्वामी बदान्तसारक टीकाकार हूँ | बेदान्त- 
मारक प्रणंता स्वामी सदानन्द सं।लह वी शताब्दीम बततयान थे | 
नसित सरस्वतीन संवत१०९८ में बदानससारकी पहली टीका 
लिसी थी। रामतीय उनके पसवर्ती है । अतः उनका स्थिति- 
काट मतरहवी शताब्दी £ । उनके गुरु स्वामी कृष्णतीय थे ' 


स्वार्मी गमतीथन संक्षेपश्ञारीग्कके ऊपर अस्वयार्थ- 
प्रकादिका), भगवान शहराचा्यकत उपदेशसाइसीप- 
पदयाजनिका! और वेडास्तसारपर “बिहन्मनोरजिनी 
नामकी टीकाएं लिखी हैँ | इनके दिया उन्होंने एक टॉप! 
मत्रायर्णी उपनिपदूपर भी विसी है, जा अभीतक मम्भबतः 
प्रकाशित नहीं हुईं है | 


आपदत 
आपदेब सुप्रसिद्ध मीमांसक थे। उनका 'भीमांतान्याय 
प्रकाश” पूवमीमांसाका एक प्रामाणिक प्रकरणप्रस्थ है। कि? 
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मीमांसक होते हुए. भी उन्होंने श्रीसदानन्दक्त वेदान्तसार- 
पर बालबोधिनी' नामकी टीका लिखी है, जो ठूसिंहसरस्वती- 
कृत “सुबोधिनी' ओर रामतीथ्थंकृत “विद्वन्मनोरखिनी' की 
अपेक्षा भी अधिक उत्कृष्ट समझी जाती है। उस टीकाके 
आरम्भमें उन्होंने लिखा है-- 


आपदेवेन  वेदान्तसारतत्वस्थ दीपिका । 

सिद्धान्तसम्प्रवायानुरोधेन क्रियते. छुभा ॥ 

इससे उनका अद्वैतवादी होना सिद्ध होता है। सम्भव 
है, पूषमीमांसाके प्रौढ विद्वान होनेपर भी उनका मत 
अद्दैतवाद ही रद्या हो | 


गोविन्दानन्द 

आचार्य गोविन्दानन्द शारीरकभाप्यके टीकाकार हैं। 
उनकी लिखी हुई 'रक्प्रभा' टीका सम्भवतः शाइरमाष्यकी 
टीकाओंमें सबसे सरत्य है । इसमें भाध्यके प्रायः प्रत्येक पद- 
को व्याख्या है। सबसाधारणके लिये भाष्यकों दुदर्यंगम 
करानेमें यह टीका बहुत ही उपयोगी है | जो लोग विस्तृत 
और गम्भीर टीकाओंकों समझनेमें असमर्थ हैं उन्हींके लिये 
यह व्याख्या लिखी गयी है--ऐसा प्रन्थकारने खय॑ लिखा 
है| वे कद्दते हैं--- 

बविस्त॒तप्रन्थवीक्षायामसछसंे यस्यथ मानसम्‌ | 

व्यक्य तदर्थभारब्धा भाष्यरत्षप्रभाभिषा ॥ 

श्रीगोविन्दानन्दजीने. भाष्यरवाप्रभामे।ं अपने गुर्ुके 
सम्बन्धमं जा इलाक लिखा है उसके एक पदके साथ 
ब्रह्चानन्द सरस्वतीकृत लघुचन्द्रिकाकी समास्तिेकि एक 'ीक- 
का कुछ साहश्य देखा जाता है ! 


उन दोनों वाक्योंते सिद्ध होता है कि श्रीगोविन्दानन्द- 
जी और ब्ह्मानन्दजी दोनोंद्वीऊ विद्यागुर श्रीशवरामजी 
थे।| इससे उन दानोंका समकालीन होना भी सिद्ध होता 
है। भीम्रह्ानन्दजी मधुसूदनसामीके समकालीन थे; अतः 
गोविन्दानन्द जीका स्थितिकाल भी सतरइवीं शताब्दी ही है। 


रामानन्द सरखती 
भीरामानन्द सरस्वती रक्षप्रभाकार गोविन्दानन्दस्वार्मीके 
दिष्य थे। अपने गुरुकी माति ये भी रामभक्त थे | इनकी 
स्थितिका काल सतरददवी शताब्दी है। इन्होंने अक्षवृत्रकी 
'अह्माम तवर्षिणी! नामक टीका लिखी है, जो सिद्धान्ततः 
शाह्षरमाध्यका अनुसरण करती है। अश्षासृतवर्षणीकी 
८७ 
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भाषा इहुत सरल है । ब्रह्मसूओंका शाइरभाष्यानुसारी ताययें 
जाननेके लिये आरम्ममें इसका अध्ययन बहुत उपयोगी 
है | इसके सिवा उनका दूसरा ग्रन्थ (विवरणोपन्यास है। 
यह श्रीपक्षपादाचायकी पश्चपादिकापर प्रकाशात्म यतिके 
लिखे हुए, (विवरण? नामक ग्रन्थपर एक निबन्ध है । इसमें 
गद्यमें विचार कर पचमें उसका फ़ल्खरूप सिद्धान्त दिया 
गया है । जिस प्रकार विद्यारण्यस्वामीका “विवरणप्रमेयस प्रदद! 
नामक प्रन्थ है; उसी प्रकार रामानन्दस्वामीका (विवरणों- 
पन्‍्यास? है । 
काइ्मीरक सदानन्द यति 

काश्मीरक सदानन्द यात' अद्वैतबद्म सिद्धि! नामक प्रकरण- 
प्रन्थके प्रणेता हैं। उनका जीवनकाल सतरहवीं शताब्दी है । 
उनके नामके साथ 'काश्मीरक' शब्दका व्यवहार होनेसे 
जान पड़ता हैं कि वे काश्मीरदेशीय थे। उनकी “अद्देत- 
ब्रह्मसिद्धि! अद्वेतमतका एक प्रामाणिक ग्रन्थ है। इसमें 
प्रतिविश्वाद एवं अवब्छन्नवाद-पम्बन्धी मतभेदोकी 
विशेष विवेचनामें न पड़कर एकजीववादकों ही वेदान्तका 
मुख्य सिद्धान्त बतलाया गया है। वास्तवमें यह बात ठीक भी 
हैं। जबतक प्रबल साधनाके द्वारा जिशासु ऐकात्म्यका अनु- 
भव नहीं कर लेता तभीतक वह इस वाग्जालमें फंसा रहता 
हैं; अन्यथा--ज्ञाते द्वेत न विद्यते! । 

रंगनाथ 

श्रीरं गनाथजी ब्रह्मधत्नोंकी शाइ्वरभाध्यानुसारिणी वृत्ति- 
के रचयिता हैं | इनका स्थितिकाल सतरहवीं शताब्दी है | 
आचार्य रंगनाथकी शृत्ति बहुत सरल है | इन्होंने ब्रह्मचूज- 
प्रथमाध्याय--द्वितीय पादके अन्तगंत तेइसवें सूत्रके पश्चात्‌ 
(प्रकरणत्वात्‌” यह एक नवीन सूत्र माना है। भामतीकारादि- 
ने इसे भाष्यके अन्तर्गत स्वीकार किया है; किन्तु वेयासिक- 
न्यायमालाकार भारतीतीर्थने इसे प्रथक सूत्र माना है। रंग- 
नाथजीने भी उन्‍्हींके मतका अनुसरण किया है। इनके 
मतों कोई नवीनता नहीं है | इन्हें आचायपाद भगवान्‌ 
शंकरका ही सिद्धान्त अभिमत है । 


ज्ह्ञानन्द सरखती 
श्रीक्ह्मानन्द सरस्वती अद्दैतसिद्धिके टीकाकार हैं । ये 
मधुसूदनस्वामीके समकालीन थे । द्वेतमतावलम्बी व्यास- 
राजके शिष्य रामाचार्यने मधुदूदनस्वामीसे अद्दैतसिद्धाग्तकी 
शिक्षा प्रहणकर फिर उन्हींके मतका खण्डन करनेंके लिये 


धर 
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तरज्ञिणी' नामक गअन्थकी रचना की थी | इससे असन्तुष्ट 
होकर बअह्ानस्दजीने 'अद्वेतसिद्धि” पर 'लघछ्ुुचन्द्रिका' नाम- 
की टीफा लिखकर तरख्िणीकारके मतका खण्डन किया | 
इस कायमें उन्हें पूर्ण सफलता प्राप्त हुई है। उन्होंने रामा- 
चाययकी सभी आपत्तियोंका बहुत सनन्‍्तोषजनक समाधान 
किया है | संसारका मिथ्यात्व, एकजीववाद, निगुंण ब्र्म- 
बाद, नित्य निरतिशय आनन्दरूप मुक्तिवाद--शइन सभी 
विपयोक्ता उन्होंने बहुत अच्छा विवेचन किया है। इस 
प्रन्थसे उनकी दाशनिक प्रतिभाका बड़ा सुन्दर परिचय 
मिलता है । वस्तुतः वे एक सफल समालोचक हैं | 

लघुचन्द्रिकाके सिवा उन्होंने मधुयूदनस्वामी के सिद्धान्त- 
बिनदुपर 'रक़्ावली”? ओर “सूत्रमुक्तावली” नामक दो निबन्ध 
भी लिखे हैं। वे अद्वेतवादके एक प्रधान आचाये गिने जाते हैं । 
उनकी रचनार्ओसे उनकी सवंतन्त्रस्वतन्त्रता एवं मो लिकताका 
सुन्दर परिचय मिलता हैं। उनका स्थितिकाल सतरदर्वी 
शताब्दी हे । उनके दीक्षागुरु श्रीपरमानन्द सरस्वती थे और 
विद्यागुरु श्रीनारायणतीर्थ थे | लघुच्द्रकाके अन्तमें उन्होंने 
जो इछोक लिखा है उससे विदित द्ोता है कि 'शिवराम* 
नामक कोई महानुभाव भी उनके पूज्यवर्गमे थे; सम्मव है, 
उनसे भी उन्हें विद्यालाम हुआ हो | 


अच्युतकृष्णानन्द तीथ 
श्रीअच्युतकृष्णानन्द तीय अप्य्य दीक्षितकृत सिद्धान्त- 
लेशके टीकाकार हू । इन्होंने ठायाबलनिवार्सी श्रीस्वर्यप्रका- 
शानन्द सरस्वतीसे विद्या प्रात की थी। ये स्वयं कार्वेरीतीर- 
वर्ती नीलकण्टेश्वरम्‌ नामक स्थानमें रहते ये | ये भगवान 
कृष्णके भक्त थे। इनके प्रन्थीमें इनकी क्ष्णमक्तिका यथेष्ट 
आभास मिलता है । इन्हंनि सिद्धान्तदेशके ऊपर जो टौका 
लिखी है उसका नाम “क्ृष्णालक्कार! है । इस टीकार्मे उन्हें 
अद्भुत सफलता प्राप्त हुईं है। इससे उनके पण्डित्यका 
अच्छा परिचय मिलता है | किन्तु बिद्वान्‌ इ्ोनेके साथ ही 
वे अत्यन्त विनयशीरू हैं | कृष्णालझ्कारके आारम्भमें वे 
लिखते हैं-- 

आचायचरणद्वन्दस्ट॒तिलेंखकरूपिणमू..। 

मां कृथ्वा कुदते स्यास्यां नाइमत्र प्रमुभंतः ॥ 
अर्थात्‌ ्रीगुरुके चरणोंकी स्मृति हो मुझे लेखक बना- 
कर यह व्याख्या कर रही है, क्योंकि मैं इस कार्यके करने- 
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की सामथ्य नहीं रखता |! इससे उनकी शुरूमक्ति 
निरभमिमानिता सर्वथा सुस्पष्ट है । 


कृष्णालझ्लारके सिवा उन्होंने तेत्तिरीयोपनिषद्‌-क्षांकर- 
भाष्यके ऊपर “वनमाल।! नामकी टीका लिखी है| इस 
टीकाके नामसे भी उनकी कृष्णभक्तिका परिचय मिलता है| 


महादेव सरखती 


महादेव सरस्वती श्रीस्व्रयंप्रकाशानन्द सरस्वतीके शिष्य 
थे। उन्होंने 'तत्वानुसंधान! नामक एक प्रकरणग्रन्थ लिखा 
है। इसके ऊपर उन्होंने “अद्वेत्चिन्ताकोस्तुभ नामकी 
टीका भी लिखी है | “तत््वानुसंधान! बहुत सरल भाषामें 
लिला गया है। इससे सहजहीमें अद्दैतासद्धान्तका शान हो 
सकता है। भाषाकी कठिनता न दोनेपर भी इसमें प्रतिपाथ 
विपयका अच्छा विवेचन दैँ | यह प्रनग्थ जिशासुओंके लिये 
बहुत उपयोगी है | इनका स्थितिकाल अठारहवों शताब्दी है। 


श्रीसदाशिवेन्द्र सरखती 
परमहंसप्रवर सदाशवेन्द्र सरस्वतीका दूसरा नाम * 
सदाशिवेन्द्र ब्राक्षण था | साधारणतया थे इसी नामसे 
विख्यात थे | वे एक असाधारण योगी थे। उनके जीवनकी 
बहुतन्सी घटनाएं दक्षिण भारतमें प्रसिद्ध हैं। उन्होंने 
अठारहवी झताब्दीक आरम्ममें करूर नामक स्थानमें जन्म 
ग्रहण किया था | वे अपने छात्रजीबनमें भी बड़े मेघावी 
और दक्ष थे तथा ताझोर जिलेके अन्तर्गत तिबविसानाल्‍लर 
(पपापध्यंड्शाशोपधा ) नामक स्थानर्मे अध्ययन किया 
करते थे | इस समय वे बड़े ताकिक ये और अपने अध्यापकों- 
के साथ उनकी प्रायः मुठभेड़ द्वी जाया करती थी | 


छात्र जीवनके अवसानमें उनकी ख्री पहली बोर रज- 
स्वला हुई । इसके उपलक्षमें सदाशिवेन्द्रकी मांताने भोजको 
तैयारी की । निमन्त्रित छोरगनि भोजनके लिये एकत्रित होने- 
में देरी कर दी । अतः गुरुणदसे आानेपर सदाशिवकों भोजछ- 
के लिये प्रतीक्षा करनी पड़ी | उस समय उनके चिसमें यह 
विचार हुआ कि “जब विवाहित जीवनका आरम्म ही ऐसा 
दुःसपूर्ण है तो आगे न जाने कितना कष्ट डठाना पढ़ेगा।! 
इस प्रकार सोचते-सोचते उनमें यैराग्यबवृत्ति जागत हो उठी 
ओर बे उस्ती समय घर छोड़कर चल दिये | 


अब वे गुदकी खोजमें इधर-उधर भमटकने रूगे तथा 
जातीय बन्धन तोड़कर सबके साथ समान व्यवद्ार करने लगे | 





संख्या २ ] 
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उन्हें जो कोई जो कुछ दे देता थदी पा लेते थे । यदि कमी 
कुछ भोजन न मिलता तो जहाँ उच््धिष्ट फेंका जाता था वहाँ 
जाकर उससे उदरपूति कर लेते | उनके ऐसे व्यवद्धारसे 
बहुत-से लोग उन्हें पागल समझने लगे | 

इस प्रकार कुछ समय बीतनेपर उनका महात्मा 
भीपरमशिवेन्द्र सरस्वतीसे साक्षात्कार हुआ | तब वे उनसे 
दीक्षा प्रहणकर योगाभ्यास करने लगे। वे जिस प्रकार 
अध्ययनमें सफल रहे थे उसी प्रकार योगमें भी प्रगतिमान्‌ सिद्ध 
हुए।। इस समय उन्होंने बहुत-सी कीर्तन-सम्बन्धी पदावलियां 
रचीं; जो इस समय भी दक्षिण भारतमें प्रचलत हैं ! 


इस अवस्थामें गुरुदेवके पास रहते हुए भी उनकी 
तर्कशक्ति बहुत बढ़ी हुई यी और समय-समयपर वे बहुत-से 
पाण्डित्याभिमानियोंकों नीचा दिखा दिया करते ये । एक 
दिन ऐसे कुछ छोगोंने उनके गुरुसे उनके इस वाक्चाश्वल्यके 
विषयमें शिकायत की | तव श्रीपरमशिवेन्द्रने उनसे कद्दा, 
“न जाने तुम अपने मुंखकों बन्द रखना कब सीखोगे !? 
गुरुजीके इन शब्दोंका उनके हृदयपर बहुत प्रभाव हुआ, 
उन्हें अपनी भूल दिखायी देने लगी और वे उसी समय 
उनको चरणवन्दना कर जीवनभरके लिये मौन होकर यहाँसे 
चल दिये | 

इसके पश्चात्‌ वे प्रायः विचरते रहते थे; किसी एक 
स्थानपर अधिक नहीं ठदरते थे । उनके जीवनकी बहुत-सी 
चमत्कारपूर्ण घटनाएं, पसिद्ध हैं| उनकी स्थितिका पता लगनेपर 
एक बार उनके गुरुजीकों भी ऐसा विचार हुआ था कि 
“यदि मुझे ऐसी अवस्था प्रात्त होती तो मैं मी ऋृतकृत्य 
हो जाता ।! 


सुना जाता है, भ्रीसदाशिवेन्द्ने यारोपीय टर्कीतक 
अभ्रमण किया था। नेरूरके समीप उनकी समाधि इस समय भी 
बनी हुई है । 


श्रीसदादिवेन्द्रने क३ प्रन्थ लिखे । उनमेंसे बहुत-से 
अभीतक अप्राष्य हैं । उनके भ्न्धोंमें ब्ह्मयूजजत्ति प्रधान है | 
यह अह्यसूत्ोंकी शाहरभाध्यानुसारिणी वृत्ति है | इसका 
अध्ययन कर लेनेपर शाइ्ुरभाध्यको समझना सरल हो जाता 
है। इस वृत्तिका नाम “अक्षतश्वप्रकाशिका' है। 


द्वादश उपनिषदोपर भी उनकी टीका है; वह अभीतवक 
अप्रकाशित है | योगवूब्रोपर उन्होंने 'योगसुधाकर' 


# अश्वेतसम्भदायके प्रधान-प्रधान आचायोंक। परिचय * 


ध्द५ 
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नामकी वृत्ति लिंखी दहै। वह भी बहुत उपयोगी है | इनके 
सिवा उनके अन्थॉमिंसे 'आत्मवविद्याविलास!, “कविताकल्पवल्ली 
और “अद्वैतरसमञ्जरी” नामक तीन ग्रन्थ और भी प्रकाशित 
हो चुके हैं । 


भीसदाशिवन्द्र महान्‌ योगी और परम अद्ठैतनिष्ठ 
महात्मा थे । उनका जीवन एक सिद्ध पुरुषका जीवन था। 
उनके प्रन्थोमें भी उनके उत्कृष्ट जीवनकी छाप है ही। 
इनकी रचना सरल ओर भागपपूर्ण है। ऐसे मह्दापुरुर्षेसि 
भूमि कृतकृत्य होती है | 


आयन्न दीक्षित 


आयन्न दीक्षित श्रीवेडटेशके शिष्य ये | उन्होंने “व्यास- 
तात्पर्यनिणंय” नामक एक अद्भुत प्रन्थकी रचना की | 
श्रीवेडटेश सदाशिवेन्द्र सरस्वतीके समकालीन थे । उन्होंने 
(अक्षयषष्टी और “दायशतक' नामक दो ग्रन्थ रखे हैं। 
उनके शिष्य होनेके कारण इनका जीवनकाल भी अठारहर्बी 
शताब्दी ही सिद्ध होता है | 


आयन्न दीक्षितका “ब्यासतात्पर्यनिर्णय” नामक केवल एक 
ही ग्रन्थ पाया जाता है| मगवान्‌ ब्यासके वेदान्तसूजोंको 
अद्वेतवादी, विशशष्टद्वेती, शुद्धाद ती, द्वेताद्ैती एवं शिवाद्वेत- 
वादी समी प्रमाण मानते हैं, ओर उन सर्भाके सिद्धास्तोंमें 
बहुत अन्तर हूं.ते हुए भी सभीने बहुत-सी युक्त प्रयु'क्तर्योते 
उसे स्वाभिमत-सिद्धान्तानुकूल बतलाया है। ऐसी स्थितिर्म यह 
निर्णय करना अत्यन्त कठिन है कि वास्तवमें भगवान्‌ व्यास- 
का क्‍या अमिप्राय है । 


इसके लिये आयन्न दीक्षितने एक नवीन युक्त दी है । 
वे कहते हैं कि सांख्य, मीमांसा) पातज्ञछ, न्याय) वेशे।षक, 
पाशुपत एवं बवेष्णवदशनोंमें भी ब्रक्षसूत्रोंक ऊपर विचार 
हुआ दही है। इन सभीने अपने-अपने सिद्धान्तोंकी खापना 
करनेके लिये जिस प्रकार रोष सब मतोंका खण्डन किया है 
उसी प्रकार ब्क्षयूत्रोंका भी खण्डन किया ही है । व्दों उन्होंने 
अद्वेतपरक मानकर ही उनका निरास किया है। इससे 
उनका मुख्य तात्य अद्वितमें दी सिद्ध दोता दे। इसी प्रकार 
उन्होंने और भी बहुत-सी मौलिक युक्तियाँ लिखी हैं । इससे 
उनकी विचित्र प्रतिमाका शान होता है। अद्वेतसिद्धान्तके 
प्रेमियोंके लिये वास्तवमें 'ब्यासतात्पयंनिर्णय संग्रहगीय है। 





श्रीविद्याणंव नामक ग्रन्थके अनुसार शझ्रसम्पदायका विवरण 
( क्रेस्ूक---महामहोपाध्याय पं ० भीगोपीनाथजी कविराज, एम० ए० ) 


शाक्तागमसाहित्यमें श्रीविद्याणंव # नामक एक प्रसिद्ध 
ग्रन्थ है । उसमें श्रीवियाकी उपासनाके क्रमका अवलूम्बन 
करके तन्त्रशात्रके सम्पूर्ण सिद्धान्तोंका भलीभाँति प्रतिपादन 
किया गया है। इस प्रन्थमें भ्रीशाह्कराचायेकी गुरुपरम्परा 
तथा शिष्यपरम्पराका भी कुछ वर्णन किया गया है | यह 
अभीतक प्रकाशमें नहीं आया; इश्सलिये संक्षेपतः इस 
विषयमें यहाँपर कुछ लिखना उचित प्रतीत दोता है। 
ऐतिहासिक दृष्टिसे इस विवरणका कितना गौरव है, इसका 
निर्णय ऐतिहासिक विद्वान करेंगे | किन्तु तान्त्रिकसमाजमें 
शह्वराचार्य और उनके सम्प्रदायकी जो प्रसिद्धि है; उसका 
कुछ परिचय पाठकसमाजकों प्राप्त होना चाहिये। श्रीविया- 
की उपासनाके साथ शकह्तराचायका घनिष्ठ सम्बन्ध था | इस 
विषयमें ताम्न्रक ग्रन्थोंमें सर्वत्र ही प्रमाण मिलता है। 
शझुरके मठविशेषमें जो भश्रीयन्त्र है उसका तो सबको 
परेशान है ही | सौन्दर्यलहरी, प्रपश्नसार आदि जिन-जिन 
तान्त्रिक ग्रन्थोसे दाडुरका नाम संसष्ट है, वे प्रायः सभी 
त्रिपुरातन्त्रके ग्रन्थ हैं। ललितात्रिशती आदि भी इसी 
कोटिके ग्रन्थ हैं । इसीलिये त्रिपुरासम्प्रदायके प्रन्थमें निबद्ध 
शबरविषयक ऐ,तहासिक जन॑श्रुतिका प्रकाशित ईना उचित 
शात द्वोता है । 

इस प्रन्थके अनुसार दाइराचार्य गौड़पादके प्रशिष्य 
नहीं थे | गौड़पादसे लेकर शह्डराचार्यतक सात पुदुषोके नाम 
ग्रिलते हैं। वे क्रमशः इस प्रकार ६--गौड़पाद, पावकः 
पराचार्य, सत्यनाधि, रामचन्द्े, गोविन्द और इाडुगचाय | 
इससे प्रतीत होता है कि शह्नस्‍्के गोविन्दशिष्य हंनेमें कोई 
ठन्देह नहीं है; किन्तु वे गौड़पादके प्रशिष्य नहीं थे । 
प्रचालित प्रन्थोमें गोड़पाद, व्यासपुत्र झुकदेवके साक्षात्‌ 
शिष्य माने जाते हैं | परन्तु शुकदेव और गौड़पादके बीचर्में 
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# यह ग्रन्थ अभीतक मुद्रित नहीं हुआ, इसकी एक सम्पूर्ण 
प्रति काइ्मीरमें विधमान है ( देखिये--8६८॥ साहबका बनाया 
हुआ जम्मू-रघुनाथमन्दिरस्थ पुस्दकाल्यका सूचंपत्र)। यह अति 
बृदद्‌ ग्रग्व है। इसका कोई-कोई फुटकर अंश भिन्न-भिन्र 
पुस्तकालपोंमें उपलब्ध होता है । 


दीघंकालका व्यवधान इहोनेसे ऐतिहासिक छोग शुकके साथ 
गौड़पादका साक्षात्‌ गुरु-शिष्यसम्बन्ध माननेमें संकोच करते हैं। 
बहुत छोग कल्पना करते हैं कि झुकदेवके बाद अद्वेतशानकी 
धारा एक प्रकार उच्छिन्न हो गयी थी | गौड़पादने सम्मबत१ 
किसी अलौकिक उपायसे आविभूत शुकदेवकी ही दिश्य 
मू्तिसे इस शानको प्रातकर उसका पुनरुद्धार किया था। इसी 
प्रकार शुकके साथ उनका गुरु-शिभ्यसम्बन्ध भी स्थिर हो जाता 
है। परन्तु साधारण ऐतिहासिक लोग इसको प्रमाणरूपम प्रदण 
नहीं कर सकते । इस प्रन्थमें गोड़पादके पूर्ववर्ती गुरुओकी 
भी नामावली दी गयी है, जिसको देखनेसे शुकदेव और 
गौड़पादके मध्यमें बहुत-से पुरुषोंका ब्यतधान दौख पड़ता 
है। आदिविद्वान्‌ कपिलसे ही शह्डुरसम्प्रदायकी प्रवृत्ति हुई 
है, यह इस ग्रन्थकारका मत हैं। कपिलसे गौड़पादतक 
गुरुओंके नाम क्रमशः इस प्रकार हँ--कपिर, अन्रि, वसिष्ठ, 
सनक, सनन्‍्दन, अंगुल सनत्युजञात;, वामदेव। नारद; 
गौतम, शौनक, शाक्त, मार्कण्डेय, कौशक, पराशर; झुक) 
अज्ञषिगा; कण्व, जाबानिड, मरद्वाज, वेंदव्यास, इंशान; रमण, 
कपर्दी, भूघर, सुमट, जलज, भूतेश, परम, विजय, मरण, 
प्मेश, सुभग, विशुद्, समर, कैंबल्य, गणेश्वर, सपाथ, 
विद्युष) योग, विज्ञान, अनभ्षं, विश्रम, दामोदर, चिदाभास; 
चिन्मय) कल्मघर, वीरेश्वर, मन्दार, तिदश; सागर, मूड, 
इृष, सिंह, गीड़) वीर, घोर, प्रुव,। दिवाकर, चक्रपर, प्रथमेश, 
चतुरभुज, आनन्दभेरब, धीर, गौड़पाद | ! 

इस प्रन्थके अनुमार शहराचार्यके १४ शिष्य थे | ये 
सब देवीके उपासइ ओर निप्रहानुप्रह करनेमें समर्थ 
अलोकिक दाक्तिसम्पन्न थे, एसा वर्णन है। १४ द्विष्योंमें ५ 
शिष्य संन्‍्यासी ओर ९ गहस्थ थे। संन्यासी शिषध्योंमें एक 
शिषप्यकरा नाम शहूुर मी था, अवाशष्ट चारके नाम-पश्चपाद; 


ला 


इस नामावऊुंके किसी-किसी अंशमे विशचित्रता दीख 
पढ़ती है। १--शक्ति और पराद्वरमैं आनन्त्य नहीं है, बोचमें दो 
पुरुषोका व्यवधान है। २---पराशर और शुकके बीच वेदव्यास- 
का नाम नहीं है, परन्तु शुकके पिता वेदस्यासका नाम शुकके 
चार शिप्योंके गाद दिया गया है | 


जार नानआफ,. पेज... कम #ए 
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बोध, गीवाण और आनन्दतीर्थ थे। ग़हस्थ शिक्ष्योके नाम 
थे---सुन्दर, विष्णुशर्मा, लक्ष्मण, मल्िकार्जन; त्रिविक्रम, 
श्रोधर, कपदी, केशव और दामोदर | 


पह्मपादके छः शिक्य थे; उनके नाम यों हैं--माण्डल, 
परपावक, निवाण) गीवाण, चिदानन्द और शिवोत्तम । ये सब 
संन्‍्यासी थे । बोधाचार्यके बहुत शिष्य थे | लिखा है कि सब 
देशोंमें उनके दो प्रकारके शिभ्य थे--संन्‍्यासी और णही। 
गीवांणेन्द्रके मुख्य शिष्यका नाम विदद्वीवौण था। विदृद्गीवोण- 
के द्विष्यका नाम विद्युधेद्र, विद्वुधेन्द्रके शिष्यका नाम सुधीन्द्र 
और सुघीन्द्रके शिष्यका नाम मन्त्रगीर्वाण था। मन्त्रगीवौण- 
के एही और संन्यासी दोनों अकारके शिध्य थे। आनन्दतीथ्थके 
सभी ्षष्य गृही थे | थे छोग पादुकापी ठकी आराधना करते 
थे। सुन्दराचायके तीन प्रकारके शिभ्य थै-- पी उनायक,संन्यासी 
ओर णही । विष्णुशमके शब्यका नाम प्रगल्माचार्य था। 
ये विद्याणवप्रस्थकार प्रगत्माचायक शिष्य थे | ग्न्थमें लिखा 
है कि इस प्रन्थके पूर्ण इंनिपर जगद्धाती महामाया उनके 
सामने प्रकट हं।कर बे,ली--बत्स ! बर माँगों | जगद्धात्रीकी 
सामने खड़ी देखकर उन्होंने कद्दा--हे माता, यदि कोई साधक 
केवल हमारे ग्रन्थके आधारपर गुरक्रम और मन्त्रादि देखकर 
मुझे गुरु मानते हुए भक्तिपू्वक जप करें) तो दीक्षित न ह्वाने- 
पर भी उसको सिद्धि प्रात्त हं। | 


देवीने 'तथासतु” कहकर उनका अनुमोदन किया | 


लक्ष्मणाचारयकरी तपस्था, विद्या और श्री असाधारण 
थी। चौथी अवस्थाम वीतराग होकर वे इधर-उधर देशाटन 
करने छगे | इसी समयमें घूमते-घूमते वे एक दिन प्रौढ़देव 
नामक किसी राजाकी राजधानीमें पहुँचे । प्रौढ़देवने उनके 
लिये रहनेका स्थान, अन्न, भूंपण और परिचारकोंका प्रबन्ध 
कर दिया | एक दिन राजाकी सभामें जिस समय लक्ष्मण 
उपस्थित थे, उस समय वणिकॉने द्वीपान्तरसे प्रात हुई वस््रादि 
बहुत-सी बहुमूल्य वस्तुए. राजाकों भेंट कीं। राजाने उन 
लोगोंके द्वारा दिये गये मूल्यवान वस्त्र आचार्य लक्ष्मणको 
दे दिये । आचाये लक्ष्मण उन्हें लेकर अपने वासस्थानपर चले 


# शओरीविद्याणव नामक अभ्यके अनुसार शहरखसम्प्रदायका विवरण * 
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आगे | कुण्डमें अम्रिकी स्थापना करके उन्होंने अग्रिमें वर््रोंकी 
आइुति दे दी | प्रौढ़देवके पास जब यह खबर पहुँची, तब 
उन्होंने वस्र लौठाने अथवा उनका मूल्य भेज देनेकी प्रार्थना 
करते हुए. उनके पास दूतके द्वारा सन्देश भेजा । यह छुनकर 
लक्ष्मणको क्रोध आया, उन्होंने 'ब्रह्मस्वापह्टारक' कहकर राजा- 
को शाप दिया कि तुम निवेश हों जाओ । इसके बाद लक्ष्मणने 
अपने इश्टदेवतासे प्रार्थना करके वस्र लौटा दिये। इसके पश्चात्‌ 
छक्ष्मण प्रोंढ़देवके नगरकों छोड़कर दक्षिणकी ओर चले गये । 
लक्ष्मणकी अलीकिक शक्तिकी बात सुनकर प्रौद़देवका चित्त 
उद्विम हुआ और उनके पास जाकर उनके क्रोषकी शान्तिके 
लिये प्रौददेवने विनयपूर्वक बहुत प्रार्थना की । उसकी 
प्रार्थनासे सन्नुष्ट होकर लक्ष्मणने उससे कहा कि तुम्हें पृत्र 
होगा, परन्तु उससे तुम सुखी नहीं होगे। तदनन्तर समय 
पाकर सिद्ध महात्माके वरके अनुसार राजाके एक कुमार 
उतज्न हुआ । लेकिन पुत्र दोते ही राजाका देहावसान हो 
गया। प्रसिद्धि है क्रि उस समय इस ग्रन्थके रचयिता प्रजाके 
अनुरोधसे राजकुमारके प्रतिनिधिरूपमें राजभार लेकर उनका 
शासन करने छगे और उन्होंने श्रीचक्रे आकारमें नगर 
स्थापित कर उसका श्रीविद्यानगर नाम रक्‍खा। उसके बाद 
राजकुमारके वयश्स्थ दोनेपर अम्बदेव नामसे उसे राजगद्दीपर 
बैठाया और उसीके आदेशसे उसकी सभाकी विद्वन्मण्डलीकी 
प्राथनासे मगवतीसे आदेश लेकर प्राचीन आगमग्रन्थ #, 
यामलग्रन्थ प्रदतिका विशेषरूपसे आलोचन करते हुए. तथा 
कादि मत और द्वादि मत दोनोंके यूक्ष्म रहस्यका अनुसरण 
करते हुए उन्होंने इस विशिष्ट अन्थका निर्माण किया | 


मल्लिकार्जुनके अधिकांश शिष्य विन्ध्यदेशमें रहते थे । 
इसी प्रकार निविक्रमके शिष्य जगन्नाथक्षेत्रमें, श्ीधरके शिष्य 
गौड़, मिथिला तथा बंगदेशमें ओर कपदौके शिष्य काशी) 
अयोध्या प्रशृत देशोंमें रहते थे । 


केशव और दामोदरके विषयमें प्रग्थमें कोई विशेष 
विवरण नहीं मिलता । 


अनमन्‍««न हर मा न. 2०५>+>मन- हज आन 


+ तन्त्रराज, मातुकाणेव, भरिपुराणव, योगिनीहृदय शत्यादि । 


हिल ९. ८ व 





विशिष्टदेतवाद ( श्रीवेष्णव सम्प्रदाय ) के प्रमुख आचारयोंका परिचय 


विशिष्टदैतवाद भी अन्य वैदान्तिक मर्तोंकी तरह 
बहुत प्राचीन कालसे मारतमें प्रचलित है। ब्रह्मचूजमें 
आचाये आइमरध्यका नाम मिलता है, जो विशिष्टदैत- 
वादी थे। इंसबी सनकी पॉँचवीं शताब्दीमें आचाय॑ श्रीकण्ठ- 
ने ब्ह्मयत्रकी शिवपरक व्याख्या करके विशिष्टादेतवादका 
विशेष रूपसे प्रचार किया | आचाये मास्करने मी अपने 
भेदाभेदवादके द्वारा एक तरहसे इस विशिक्टद्वेतवादको ही 
पुष्ट किया । पाग्चरात्र मत मी एक तरहसे विशिष्टाद्वैतमत 
ही है । पाञरात्रका उल्लेख भमहाभमारतमें भी पाया जाता 
है, परन्तु अ्ह्मृत्रकी विष्णुपरक व्याख्या नये ढंगसे ईसवी 
सनकी दसवी शताब्दासे ही घुरू हुई | यामुनाचायने अपने 
अलौकिक पाण्डित्यके बलपर विशिष्टाद्वेतका नया आलोक 
प्रदान किया और उसके बाद ११ वां शताब्दीमें रामा- 
नुजाचायने तो विशिष्टाद्ेत मतका मानों सारे देशमें समुद्र 
ही बद्ा दिया । रामानुजाचार्यके इस प्रचण्ड कायका ही 
यह प्रभाव है कि उस समयसे विशिष्टाईत मतका दूसरा नाम 
रामानुजमत पड़ गया । 

परन्तु यामुनाचार्य और श्रीरामानुजाचाय ने जिस भाव- 
का प्रचार किया; वद एकदम नया नहीं था। इस भावकी 
शिक्षा उन्हें गुर-शिष्य-परम्पराद्वारा ही प्राम हुई थी। 
दक्षिणमें जो इतिहास मिलता हैँ उससे मात्यूम होता है कि 
अत्यन्त प्राचीन कालसे दक्षिण देशम इरिमक्तिका प्रचार 
था | भ्रीवेश्णवोंका कइना है कि द्वापरके अन्तमें और 
कलियुगके आरम्ममे प्रसिद्ध अलवार लोंग थे। ये सब 
बढ़े भक्त थे । द्वापर्युगके अन्तमें तीन आचार्य हुए थे-- 
पोइडे। पूदतत और पे | पोइद्ेका जन्म काश्ी नगरमें हुआ 
था | उनकी ध्यानस्थ अवस्थाकी मूर्ति काश्लीके एक मन्दिर- 
में हे जो व्दों क देवसरोबरक बीचमें पानीके अंदर बना 
हुआ है| पूदत्तका जन्म तिझवन्नमलई नामक स्थानर्मे, 
जिसे पहले मल्लापुरी कहते थे; हुआ था । पेका जन्म 
सद्रासके मयापुर नामक म्थानमें हुआ था। वह सदा 
भीहरिके प्रेममें उन्‍्मस रहा करते थे, इसीसे उनका नाम 
दे? अयांत्‌ उन्मत्त पढ़ गया था | द्वापरके अम्तमें ईसासे 
प्रायः ४२०२ वर्ष पूर्व (तरमिडिशि' का जन्म हुआ था। 
कलिके आरस्ममें, प्रायः ईसासे ३१०२ वर्ष पूत्र पाण्ल्य देश- 
को कुरुकापुरीमे शठ्ारिका जन्म हुआ था; जिन्हें शठरिपु 


या छझठकोप भी कहते थे | शठारिके शिक्ष्य मधुर कवि” 
का जन्म शठरिपुके जन्मस्थानके पास ही हुआ था। वह 
बढ़ी मधुर भाषामें कविता किया करते थे, इसीसे उनका 
नाम “मधुर कवि! पड़ गया । केरल ध्रान्तके असिद्ध 'कुल- 
देखर” एक प्रधान अलवार हे गये हैं । उनका जन्म इंसासे 
लगभग ३१०२ वर्ष पूर्व मालावारके चोलूपह्नन या तिरू- 
मंजिकोलम्‌ नामक स्थानमें हुआ था। उन्होंने 'मुकुन्दमाला” 
मामक एक अन्थकी रचना की । 'पेरिया अलवार” अथोत्‌ 
धर्वश्रेष्ठ भक्त! का जन्म ईसासे २०५६ वर्ष पूर्य हुआ था। 
उनकी पुत्री, अण्डाल, जो ईसासे ३००५ वर्ष पू् पैदा हुए 
थी, बहुत बड़ी भक्त थी। ब्रहुत द्वी मधुरभाषणी होनेके 
कारण इसे “गोदा' कहते थे । उसने तामिल मापा “स्तोच- 
रजावली' नामक एक पुस्तकर्की रचना की है, जिसमें तीन 
सौ स्तोत्र हैं। इन स्तोत्नोंका तामिल भक्तोंम बढ़ा आदर 
है । इस तरह अनेक अलवारोंका विबरण मिलता है जिन्होंने 
प्रागैतिहासिक कालमे भक्तिका प्रचार किया | यह परम्परा 
ऐतिहासिक युगमें भी पायी जाती है | 


एक ओर जहाँ ये प्राचीन अलवार भक्तिगञज्ा बहाते 
हुए देखे जाते हैं, वहाँ दूसरी ओर दार्शनिक आचार्य भी 
अपनी विद्वत्तासे इस मतकी पृष्टि करते हुए देखे जाते हैं। 
यामुनाचा येसे पूर्व द्वविड़ाचायं, गुहदेव, टंक, भीवत्सांक 
प्रभुति आचार्योके नाम मिलते हैं, जिन्होंने बह्मसूअपर भाष्य, 
टीका आदि छिखी थी। यामुनाचायने 'सिद्धिज्रय' नामक 
अपने प्रन्थमें इन प्राचीन आचार्योंका उल्लेख किया है। 
अवश्य ही यामुनाचायने दसवीं शतान्दीमें इस मतकों 
अपनी प्रतिभासे पुनः स्थापित किया और रामानुजाचायने 
इसका सबग्र प्रचार किया | अतएव हम यामुनाचाय और 
उनके बादके आचारयोंका ही यहाँ संक्षेपर्मं परिचय देनेकी 
चेश करेंगे | 

इस विशिष्टाईत सम्प्रदायके आचायोंकी परम्पराका क्रम 
इस प्रकार माना जाता है--भगवान श्रीनारायणने जगज ननी 
आत्मरूपा स्वरूपाशक्ति भ्रीमहालक्मीजीकों उपदेश दिया: 
दयामयी मातासे वेकुण्ठपार्षद भीविष्वक्सेनकों उपदेश मिटा) 
उनसे भीशठकोप स्वामीकों, इनसे श्रीनाथमुनिको, नाथमुनिः 
से पुण्डरीकाझ् स्वामीको, इनसे भीराममिभ स्वामीकों, भोर 
भ्रीराममिश्रजीसे भीयामुनाचायंजीको प्रात हुआ | 


संस्या २]. # विशिष्टाद्ैतधाद ( ओीपैष्णब सम्प्रदाय) के प्रमुख आयायोंका परियय # ६६९० 








श्रीयाप्ननायाय 


भ्रीवैष्णव सम्प्रदायके एक प्रधान आचाये नाथमुनि हो 
गये हैं | वह छगभग ९६५ बि० सं० में वतमान थे | उनके 
एक पुत्र थे इंइत्रमुनि | इंध्वर्मुनि बहुत छं/टी अवस्थामें 
ही परलोक सिधार गये। इन इइवरमुनिके ही पुत्र भ्री- 
यामुनाचाय थे | पिताकी खृत्युके समय यामुनाचायक्री 
अवस्था लगभग दस वर्ष थी | 


पुत्रकी मृत्युके बाद नाथमुनिने संन्यास ले लिया और 
बह ग्रुनियोकी तरह पषित्र जीवन बिताने लगे । इसी कारण 
उनका नाम नाथमुनि पड़ गया। कहते हैं, उन्होंने योगमें 
अद्भुत सिद्धियाँ प्रात की थीं ओर इसी कारण वे “योगीन्द्र 
कहलाते थे। उन्हंने दो ग्रन्थीकी रचना की, जिनमें उन्होंने 
अपने मतका वर्णन किया है। ये दोनों प्रन्थ मी वेष्णवोके 
परम आदरकी वस्तु हैं | 


पिताकी मृत्यु हैं। जाने तथा पितामइके संन्यास ले 
छेनेके कारण यामुनाचायंका लालन-पालन उनकी दादी और 
माताने किया । उनका जन्म १०१० वि७ सं» में वीर- 
नारायणपुर या मदुरामें हुआ था। यामुनाचार्यकी अलौकिक 
प्रतिभाका परिचय उनके बचपनसे दी मिलने छगा। वह अपने 
गुरु श्रीमद्भाध्याचायंसे शिक्षा लेने लगे और थोड़े समयमें 
ही सब शाख्त्रोमिं पारंगत हो गये। उनका विनीत मधुर 
स्वभाव नरबस सबको उनकी ओर आकृष्ट करता था। 
उन्होंने १९ बर्षकी अवस्थामें ही अपनी बुद्धिकी प्रखरताके 
बलपर पाण्ड्य राज्यके आधे हिस्सेका अधिकार प्राप्त कर 
लिया | जिन दिनों यह अपने गुरुदेवके पास रहकर 
विद्याष्ययन करते थे; उन दिनों पाण्ड्य राज्यकी सभामें 
विद्ृदनकोलाइल नामक एक दिग्विजयी पण्डित थे। राजा 
उनके प्रति अत्यन्त श्रद्धा-भक्तिका भाव रखते थे। जो 
पण्डित कोछाइलके साथ शाख्वार्थम हार जाते थे, उन्हें राजा- 
की आशाके अनुसार दण्डस्वरूप कुछ वाधिक कर कोलछाइल- 
को देना पड़ता था। कोलाइल सम्राटको तरह अधीन 
पण्डितोंसे कर बसूल किया करते थे। यामुनाचार्यके गुर 
भाष्याचायय भी उन्हें कर दिया करते थे | 


एक समय अर्थाभाव होनेके कारण भाध्याचायने २-४ 
बर्षतक कर नहीं. चुकाया। एक दिन कोलाहलका एक 
दिष्य भाष्याचायकी पाठ्शालापर कर मोौगनेंके लिये आया। 
उसका नाम बंजि था। उस समय भाष्याचार्य कहीं बाइर 


गये थे; यामुनाचार्य दी बहाँ अकेले एक आसनपर बैठे थे | 
बंजिने आकर बढ़े कड़े शब्दोंमें भाष्याचायंकों पूछा और 
बकाया कर माँगा। उसके व्यवहारते क्षुब्ध होकर यामुना- 
चायने भी कड़े शब्दोंमे उससे कहा, ठम्हारे गुझ्से में 
शास्तार्थ करनेके लिये तयार हूँ |” वंजि यह सुनकर बड़ा 
क्रोधित हुआ और अपने गुरुके पास जाकर उसने सारा 
हाल सुना दिया । सभाके सब लोग १२ ब्षके बारूककी 
दिठाईपर चन्नल हो उठे । राजाने फिरसे आदमी भेजकर 
पुछवाया कि क्‍या सचमुच वह लड़का शास्रार्थ करना 
चाहता है। यामुनाचायने अपनी स्वीकृति भेज दी 
और राजासे पण्डितोचित सवारी भेजनेकी प्रार्थना कर दी | 
राजाने एक सवारी मेज दी । जब भाष्याचायने पाठशाला- 
में वापत आनेपर यह सब हाल सुना तो वह बहुत घबड़ाये। 
यामुनाचायने उन्हें आश्वासन दिल्यया और उनको प्रणाम- 
कर सवारीपर बेठ गये | 


उधर राजसभामें राजा और रानीमें याम्रुनाचायके 
प्रश्नपर मतभेद हो गया । राजा कोलाहलके पक्षमें थे और 
रानी यामुनाचायके । रानीने कद्दा कि विजय यामुनकी होगी 
ओर यदि न हुई तो मैं महाराजकी क्रीत दासीकी भी दासी 
बरनूंगी | राजाने भी प्रतिज्ञा की कि यदि बालक कोलाहलकों 
इरा देगा तो मैं उसे आधा राज्य दे दूँगा। इसी बीच 
यामुनाचाय सभामें उपस्थित हुए । कोलाहलने बालककों 
देखकर बड़े गवंसे हँसते हुए रानीसे कहा--'क्या यही 
खलड़का मुशे जीतेगा ?! रानीने कद्दा-- हाँ, यही लड़का 
आपको परास्त करेगा |! 


शास्त्रा्थ आरम्म हुआ। यामुनाचायने कोलाइलसे 
तीन ग्रश्न किये-- (१) आपकी माता वन्ध्या नहों हैं, इस बातका 
खण्डन कीजिये। (२) पाण्डयाधीश घमंशील है, इसका खण्डन 
कौजिये ओर (३) रानी साविन्नीकी तरह साध्यी हैं, इसका 
सखण्डन कीजिये। कोलाइल प्रश्न सुनकर बड़े चकराये। वह 
कुछ भी उत्तर न दे सके । अन्तमें यामुनाचार्यसे उत्तर देनेके 
लिये कहा गया। यामुनाचायने तीनों प्रभ्ोंका उत्तर दे दिया। 
रानीने प्रसन्न होकर कह्-- 'कोलाहल ! बालकने सचमुच तुम्हें 
जीत लिया ।* रानीने उस समय अपनी भाषामें 'आलवयन्दार! 
कहकर अपना भाव व्यक्त किया था; इस कारण उसी दिन- 
से यामुनाचायका नाम “आलवन्दार! पड़ गया। राजाने 
अपनी प्रतिशाके अनुसार यामुनाचायंकों आधा राज्य दे 
दिया | याम्रुनाचायय सिंशासनपर बेंढकर बढ़ी दक्षताके साथ 





९३७७ 


क% कल्याण # 


[ भाग ११ 





3७४ ज७७०/% /#१३..२ १७०० मानी? कि.न्‍ के है %# ११००३ किन कहती गे हर जि /7 ३७३ ज३#ाआ २ # ७ /#776, ०. _ ७० %,/२० ५० ७. ४० पकलरी पक मकर पक 


राजकाज समालने लगे । उन्होंने समीपक्रे कितने ही 
राजाओंको परास्त किया ! 


नाथमुनि संन्‍्यासी होनेपर भी अपने पौत्र यामुनाचार्य- 
की मंगलकामना करते थे। उन्होंने इदहलीला संवरण 
करते समय से दादाकां कतेव्य पालन करते हुए अपने 
दिध्य राममिश्रसे कह्दा--'देखना ! कहीं यामुनाचार्य विषय- 
भोगमें फेंसकर अपने कतंव्यकों न भूल जाय । इसका 
भार मैं तुम्ारे ऊपर डालता हूँ ।' 


यामुनाचार्य जब ३५ व्षके हुए तो एक दिन राममिश्र 
उनके पास गये । उन्होंने राजासे कह्दा--“महाराज ! आपके 
पितामह आपके लिये बहुत-सा घन छोड़ गये हैँ । उसे 
लेनेंके लिये आप मेरे साथ चलिये ।” राजा उनके साथ हो 
लिये । राममिश्र उन्हें इस बद्दाने भीरज्ञनाथके मन्दिरमें ले 
आये | रास्तेमें परमभक्त राममिश्रका स्पर्श प्राप्त करने तथा 
भगवत्सम्बन्बी आलोचना करनेके कारण यामुनाचार्यके 
हृदयमें मक्तिसोत उमड़ पड़ा; वेराग्यसे उनका द्दव भर 
गया | वह राममिश्रका उपदेश सुनकर मुग्ध हो गये | और 
उसी दिनसे शजपाट छोड़कर याग्रुनाचार्य श्रीरज्ञनाथर्जाके 
सेवक हो गये। आज उन्होंने सज्ञा धन प्रा्ष कर लिया | 
तबसे उन्होंने अपना शेष जीवन भगवत्सेवा तथा गन्थप्रणयनमें 
बिताया । उन्हेंनि संस्कृतमं चार ग्रन्थोकी रचना की-- 
'स्तोत्ररत्न!, (सिद्धित्रय”, (आगमप्रामाण्य और 'गीताथ- 
संग्रह! । इनमें सबसे प्रधान 'सिद्धित्रय! है| यह गद्य और 
पद्मयमें छिखा गया है। इसमें यामुनाचायंकी दाशनिक 
प्रतिभाका विकास दिखायी देता है। उन्होंने अपने ग्रम्थोमि 
विशिष्टद्वैतवादका प्रतिपादन किया है ! 


श्रीयामुनाचाय श्रीरामानुजाचार्यके परम गुरु थे । 
यामुनांचायंका रामानुजाचार्यपर बढ़ा प्रम था और 
रामानुजाचार्य भी उनके प्रति अद्वट भक्तिभाव रखते थे | 
यामुनाचार्यने मृत्युकालर्म रामानुजाचार्यको स्मरण किया; 
परन्तु उनके पहुँचनेके पूथ दी वे दिव्यधामकों पभार 
गये । उनके मनमें रही हुए तीन कामनार्भोक श्रीरामानुजा- 
चायेने भलीभाति पूर्ण किया । 


मत 


'विशिष्टादरत' शब्द दो शब्दोंके मिलनेसे बना हैं-- 
विशिष्ट और अद्वैत। विशिष्टसे मतलब है--वेतन और 
अचेतनविशिष्ट अह्न, और अद्वेतका मतलब है--अमेद या 


री यअतीी यान मिन्‍्न्‍ी। 


अधिक पी अपका# गम २७ अषमआगफ, 
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एकत्व | अतएवं चेतनाचेतनविभागविशिष्ट ब्रक्षके अमेद 
या एकत्वका निरूपण करनेवाले सिद्धान्तका नाम विशिष्टा- 
द्वेंतवाद है| याम्रुनाचार्यने इसी सिद्धन्तकी स्थापना करनेकी 
अपने ग्रन्थोंमें चेश की दे और इसकी सफलताके लिये अन्य 
मतोंका खण्डन किया है | शांकरमतपर उनका विशेष लक्ष्य 
देखा जाता है | शांकरमतानुयायी युरेश्वराचार्यके मतसे शान 
स्वप्रकाश है, अखण्ड है; कूटस्थ नित्य है; शान ही आत्मा 
है; शान ही परमात्मा है; शान निष्किय है; ज्ञानमें भेद नहीं 
है; शान आपेक्षिक नहीं है। यामुनाचार्य इस मतको 
अवैदिक बतलाते हैँ । उनके मतमें ज्ञान आत्माका धर्म है | 
शांकरमतसे आत्मा ज्ञानखरूप है; परन्तु यामुनाचायके 
मतसे आत्मा ज्ञाता है, शातृत्वशक्ति आत्माकी है, शान 
सक्रिय है । शड्॒रके मतसे शान निष्किय है । यामुनके मतसे 
ज्ञान सविदीष है, शांकरमत्से शान निविशेष हे । यामुनके 
मतसे शान आपेक्षिक है, दाहुरक मतसे ज्ञान स्वप्रकाश है | 
इस तरह शॉकरमत्त ओर यामुनाचार्यके मतमें बहुत अन्तर 
है । यामुनाचायंका मत संक्षेपर्म इस प्रकार है-- 





आस्मप्रतिप्तिका ्रम्राण--यामुनके मतसे श्रुति ही 
आत्मप्रतिपत्तिका प्रमाण है। नैयायिक अनुमानके आधारपर 
भी आत्माका अस्तित्व सिद्ध करते हैं। परन्तु यामुनाचाय इसे 
असंगत बतलाते हैं। केवल अनुमानके बलपर आत्मा सिद्ध 
नहीं किया जा सकता । भ्रुति ही इसका प्रमाण है | 


ईश्वर-आचाय भ्रीयामुनके मतानुसार ईश्वर पुरुषोत्तम 
हैँ | जीवसे वे श्रेष्ठ हें । जीव कृपण ॥ैं--दुःख-शोकर्म 
डूबा हुआ हैं; ईश्वर सर्वजश्ञ, सत्यसंकल्य भीोर असीम 
सुखसागर हैं । ईश्वर पूर्ण हैं, जीव अण है | जीच अंश है, 
ईश्वर अंशी हैं; जीव और ईइवर नित्यप्ृथक हूं। मुक्त 
जोब इंश्वर्का साह्निध्य प्राम करता है, ईश्वर्मावको प्राप्त 
नहीं हं।ता। आचाय॑ कद्दते हैँ कि अद्वितीय न्क्ष कइनेसे ब्रह्मकें 
अतिरिक्त अन्य बस्तुके अस्तित्वका निषेध नहीं होता, बल्कि 
यद्द यूचित द्वोता दे कि ब्रह्के सहश या उसका ग्रतियं)गी 
दूसरा कोई पदार्थ नहीं है। आचायके मतानुसार ब्के समान 
या उनसे अधिक दूसरा कोई नहीं है। क्‍योंकि जगत्रुप 
शरोर भी उनकी कन्ठामात्र है) थे कहते हैँ कि जिस 
प्रकार अद्वितीय सपम्रार कहनेसे सप्नाटके भ्त्य, पुत्र-कलंत्र- 
का निषेष नहीं दोता, उसी प्रकार अद्वितीय ब्रह्म कहनेसे सुर: 
नर, अखुर, अह्मा) अक्षाण्ड इत्यादिका निषेष नहीं होता | 


बढ़ा और अगत-आवार्यके मतानुसार जगत्‌ अक्षका 


४ 
'# 
हे. 
(हघ 
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अजगत्‌ ब्क्षका शरीर है । जक्ष जगयके आत्मा हैं। आत्मा 
और दरीर अभिन्न हैं। अतएय जगत्‌ ब्रश्ात्मक है। 
बडा भौर जीव-आचार्यके मतसे जीव और अक्ष मिन्न 
हैं। अभेद कभी संगत नहीं । तस्नमसि? वाक्यका तात्पये 
ब्रक्ष ओर जीयकी अभिन्नता नहीं है। “तत्‌” और “त्वं? दोनों 
पद जीवगत तादात्म्यंके सूचक हैं। वे मास्कराचार्यके भेदा- 
भेदवादका खण्डन करते हुए. कह्दते हैं कि तब्ग्म और जीव- 
में सजातीय और विजातीय भेद नहीं है, बल्कि स्वगत- 
भेद है। उनकी रायमें तीन मौलिक पदार्थ हैं--चित्‌, 
अचित्‌ और पुरुषोत्तम | चित्‌ जीव है, अचित्‌ जगत्‌ है 
ओर पुरुषोत्तम ब्रह्म हैं | त्रह्म सविशेष--सगुण, अदशेष- 
कल्याणगुणगणसागर, सर्वनियन्ता हैं। जीव उनका दास 
है। उन्होंने 'सिद्धियय” नामक प्रन्थमें चिदचित्‌ और 
पुरुणोत्तमका निर्णय किया है। उनके मतर्म जगत्‌ जड़ है 
और ब्रह्मका शरीर है। इन्हीं तीन मौलिक पदार्थोंको 
आधार बनाकर आचाय रामानुजने अपने मतका विस्तार 
किया । 
भक्तिवाद-शरणागति-अआीयामुनाचायकी. भक्तिका 
निर्मल खत 'स्तोत्ररक्षम” नामक अम्थमें प्रवाहित हुआ है ! 
उनके दृुदयका गम्भीर अनुराग, प्रगाढ़ प्रेम उसमें सर्चंत्र 
स्फुटित हुआ है। अन्थभरमें सब जगह आत्मविसर्जनका 
भाव भरा हुआ है। भगवान्‌ अशरणदरण; निराश्रयके 
आश्रय हैं; अतः सबस्व उन्हींको निवेदित किया गया है। 
सब कुछ भूलकर उनके चरणकमलोंका आश्रय प्रात करनेके 
लिये कितनी व्याकुलता हैे--उन्हींके शब्दोंमें पढ़िये ! 
(१) 
नमो गमो वाकुमनसातिभूमये गमो ममो वाहुमनसकसूमये ॥ 
मस्ो मभोज्नन्शमहा विभूतये नमो जमो5नस्तदसेकसिन्धये ॥ 
(२) 
ने धर्मनिष्वोडश्मि न चाध्मदेदी न भ्रक्तिमांस््थणरणरविन्दे॥ 
रकिआ्षनोउममस्यगति! झरण्य स्वत्पाद्मूछ करण प्रपथे ॥ 
(४) 
व दिव्दुत कर्म सदखति कोके सहखदों यश्ष सया व्यधायि ॥| 
सो+६ं विपाकावसरें मुकुस्ध क्रत्दामि संप्रध्यगतिशवाओ ॥ 
६५१०-८५ 


# विशिज्वाज्ेतसबाद ( झीवैष्णब सम्जदाय ) के प्रसुख 


परिणाम दहै। ब्रह्म ही जगतके रूपमें परिणत हुए, हैं। 









निमज्जतो 5्नन्शभवार्ण वान्सब्रिरायथ में कूछमियासि रूब्भः । 
त्वथाषि कृब्य सगवजिदानीसजुत्तम पात्रमिद॑ दथायाः ॥ 
5५ ज्‌ है। च |] 
अशूतपृर्थ मम भावि कि वा सर्व सहे मे सहज हि दुःखस। 
कि तु त्वदुओे शरणागतामां परामभणों नाथ न सेअ्नुरूपः ॥ 
(६) 
निरासकस्थाएपि न तावदुत्सहे महेश हातु सव पादपक्षृजस । 
रुपा निरश्तो5पि शिक्षुः म्तनन्‍्थयो न जातु मातुखरणो जिहसति॥। 
(७०) 
दिराशुखिसविनीतस मिदंय मामकऊं 
परमपुरूुष यो5६ योगिवयाग्रगाण्ये: । 


विधिक्षिवसनका रच ध्योतुमत्यस्तदूर 
तव परिजनभायथ कामसे कामकृत्तः ॥ 
(८) 
अपराधसइहस्तभाजमं पतिस॑ भीमभवण्णवोदरे । 
झारति झरणारारत हरे कृपया केव्ल्माध्मसास्कुर ४ 
(३) 


न रूपा परमारथभेव मे अणु विज्ञापनमेंकमग्रतः । 
यदि मे न दयिध्यसे ततो दबनीयसतव नाथ दुलंभः 
( १०) 
नद॒हईं श्वदते न नाथवान्महते त्व दयनीयवाल़ च। 
विधिनिभितमेतदस्थय भगवन्‌ पालय मास्म जीहपः ॥ 


( १३ ) 
वपुरादिषु योअप को5पि वा गुणतोञ्सानि यथातयावितः । 
तदई तव प्रादपश्रयोरयमशेव मया समप्ितः ॥ 
( ११ 2) 


मम नाथ यदस्ति योउ्स्यईं सके तड़ि तवेद साजणद । 

नियतस्वमिति प्रदुदुधीरथवा कि सु समपयामि से # 
( १३ 9) 

अवयोधितवानिमां थथा मयि निध्यां सवदीयतों स्वयम । 

कृपयेवसनस्थभोम्यता अरवन्‌ अक्तिमपि प्रथच्छ से ४ 
(१४) 

तथ दास्यसुकसज्षिनां भवनेय्यस्ववपि कीटअन्म में # 

इतरादसपेचु साख मभूदपि मे जन्म चतुसुखारमता 


६७५२ 
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मन-वाणीके अगोचर किन्तु भक्तोक्की मन- 
बाजीके एकमात्र आधार आप परमेश्वरकों मेरा बारंबार 
प्रगाम हैं। देश, काल ओर बवस्तुकृत परिच्छेदसे रद्दित, 
महान ऐश्वयवाले तथा दयाके एकमात्र असीम सागर आप 
भगवानकों बार-बार नमस्कार है ॥ १ ॥ 

में नतो धर्मनिष्ठ हूँ, न आत्मझ्ानी; और न आपके 
चरण-कमलोंम भक्ति दी रखनेवाला हूं | में अकिश्वन हूं, 
आपके सिवा कोई दूसरा मेरा सद्दासा नहीं ते 


4, 
हर 


हें: इसलिये आप- 
के ही शरण हेने योग्य चरणीको शरणमे आ पड़ा दें ॥२॥ 

हे मुकुन्द ' संसारथ ऐसा कोई निर्दित कर्म नहीं द 
जिसे इजारों बार मैंन नहीं किया हो) पर वहीं में आज 
पापोंका कद परिणाम भागनेके समय भापके सामने असदाय 
होकर राता-चिछाता हैं ॥ ३ ॥ 

है मगवन्‌ ! इस अथार भवसागरक्क भीतर ड्रबते हुए 
मुझे आप बहुत दिनोंक बाद नटके रूपमें प्राम्त हुए हैं । 
इधर आपको भी इस समय यह दयाक्रा सबसे बड़ा पात्र 
प्राप्त दो गया है [ अब अवच्य ही दया करके आप इस 
भवसागर्से मेग उद्धार कीजिये ] ॥ ४ ॥ 

दूं नाथ ! मुझयर जा कुछ बीत चुका ह# उससे चिलक्षण 
कोन-सा नूतन दुःस्थ अब मुझे मिद्ेगा ! [ मेंर खिसे कोई 
भी कष्ट नथा नहीं हैं। सब कुछ भोग चुका हूँ। जो होगा - | सब 
मद गा; दुः्स्य ते मेरें साथ ही उत्पन्न हुआ है: परन्तु 
आयी शबणम आये हुतका क्ापके सामने ही अपमान 
हटा) बह आपको दामा नहीं देता [ अतः मेरे उद्धा्स दर 
नेतल्गाइये | ॥ ४ ॥ 

ट्रे महेखर ! यदि आप मुझ अपने पाससे दूर हटा तो 
भो भें आपके चर्ण-कमर्लोंकी छाइनका कमी साहस नहों 
कर सकता: क्योंकि माता यदि कृपषित होकर उस अपनी गादस 
अलग कर दे तो मी दूध पीता हुआ बच्चा मौके चरणोंको 
कभी नहीं छोडना चाहता )। 5 ॥ 


है परम पुरुष ' मुभ अयविद्र, उद्ड़, निदुर और 
निलंजक।! घिकार है जा स्वेक्छाचारी होकर भी आपका 
पार्पद होनेकी इच्छा कर्ता £, जिस पार्षदतावका बड़े 
बड़ यागीश्ररेंके अप्रगण्य तथा ब्रह्मा, शिव और मसनकादि 
भी, पाना था दूर रहा; मनमे सोच भी नहीं सकते ॥७॥ 


हैं हरे ! हजारों अपराधोसे भग हुआ में भयड्ढूर 


# कल्याण # 
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भवमागरके उदरमें गोते लगा रद्दा हूँ । अब आप कृपा 
करके अपनी शरणमें आये हुए मुझ असहायका केवल 
अपना लीजिये। ८ ॥ 

हे नाथ ! में आपके सामने झूठ नहीं कद्वता; सत्य ही 
निवेदन करता हैं: मेरा यह एक चंलेज सुन लीजिये। यदि आप 
मुझपर दया नहीं करेंगे ता मुझसे बदकर दयाका पात्र 
आपका मिलना कॉठन ४ ! ॥ ९ ॥ 

इसलिये हैं मगवन्‌ ' आपके सिवा मेरा काई स्वामी 
नहीं ओर मेरे सिवा आपके स्हिये कोई दयाका पात्र नहीं ४ | 
विधाताओे जोड़े हुए, परस्पर्के इस सम्बन्धकों आप निभाइये, 
ताड़ न दीजिय ।। १० ॥ 

है प्रभा ! दारीर, इन्द्रिय, मन; ग्राण और बुद्धि 
आदिम में जा को३ भी हाऊँ, तथा गुण € अनुसार [ भव्य-बुर ] 
जमा भी होऊ; में तो आज ही अपनका आपके चराग- 
कमस्टोम ससप्रण कर चुका | £१ ॥ 

ड़ नाथ ! मेरी बुद्धि ते। यही आता ” कि स्वयं मन 
और जे कुछ भी मेरा ” कह सब आपका ही मनिबत भन 
८४; एसी दशामे - है सावन में आपके क्या समपंण करे ? ! १ +। 

हे भगवन ' जिस प्रकार आपने स्व ही मुझमें सदा 
ग्टनेबाली इस मवदीयता ( में आपका ह्रें--श्स भाव-) का 
मुझ बना दिये, उसी तरह कृपा करके अपनी भनन्‍्य भक्त 
भी मुझ दीजिये | १३ ! 

आपके दासट्भावक्ष ही मखका अनुभव करनयालड 
सजनोंक घरमे ता मुझ कीडकी भी यानि मिले [तोम 
प्रसन्न हूँ : पर दूसरोक घरम तो सके ब्ह्माजो की भी योनि 
नमिद [ यही मेरी प्राथना # ) ॥ १४॥ 


आचाय श्रीरमानुज 

बासरात्र आचाव धीरामानुतका जन्म १०३४ बिल सं «७ 
में दक्षिण भारतके बूलपुरी ( वमान श्रीपरेम्वुधूरम्‌ ) नामक 
स्थानम हुआ था। उनके पिताका सास केशव सामयाजी 
नथा माताका नाम कोसिमसली था। आवायपाद भगवान 
श्रीसंक्पणक अयतार मान जाते हूं । श्रीरामातुजक बचपन: 
का विदास दिवस्ण नहीं मसिताता । अवश्य ही भागे चलबार 
उनकी बुद्धिका अपू्ब बिकास दग्वा गया। बे काश्ची 
नगरीम यादवप्रकाश क पास वेदास्तका अध्ययन करने गये | 
वेदास्तका ज्ञान उनका थोड़े समय ही बहुत बढ़ गया 


संख्या २ ] 


ओर कभी-कभी तो वेदान्तकी व्याख्या करते समय इनके 
तकोंका उत्तर दना यादवप्रकाशके लिये कठिन हां जाता 
था ! धारे-धीरे उनकी विद्बवत्ताकी ख्याति भी इसी समय 
बढ़न लगी | यामुनाचाय इन्हीं दिनों गुत रूपसे आकर 
उन्हें दग्व गये ओर उनकी प्रतिभा देग्वकर बड़े प्रसन्न 
हुए । परन्तु यादवप्रकाशके लिये बद् प्रतिभा प्रमन्नताका 
कारण ने बन सक्री | जब रामसान॒ुज उनकी व्यावख्याका 
सण्डन करके अपनी नवीन व्याख्या सुनाते और यादव- 
प्रकाश उसका उचित उत्तर न दे पाते ता यादवप्रकाशऋ 
दृदयक बड़ी चोट पहुंचती और क्रमशः उनका चित्त 
शिप्यस फेटठता गया | 


एक समय उस देशकी गांजकन्यापर अक्चराक्षसन 
अधिकार कर लिया; उस हटानके लिय्रे यादवप्रकाश तुलाय 
गये; परन्तु उनके अनुष्ठानसे राजकन्याक कोर छाम न हुआ । 
किंग उसी का्क च्थयि गमान॒ुज ग। ओर उन्होंने राज- 
कन्याक मस्तकपर अपना चरण छुआकर ब्रद्मगक्षसकी सदा- 
के लिये हटा द्विया | कन्या स्वस्थ हे गयी | इस घटनान 
यादयप्रकारकी वि>परामिक लिसे घीका कास किया | 
उसके बाद एक दिन यादवप्रकाश-- 


सर्व खल्विदें बह्ा नह नानास्ति किल्लन । 

-की व्याख्या कर रद थ। इस व्याख्यापर गुरु-दिष्य- 
में बड़ी गरमागग्म बहस हैं गयी। यादबप्रकाथका क्र 
बहुत ही बढ़ गया आर इसीलिये उस दिनसे रामानुजकोा 
पटना बंद कर दना पढड़ा। परन्यु यहीपर इस मनामालिन्य- 
का अन्त नहीं हुआ । यादवप्रकाशक मनमे यह विद्वेप 
इतनी गहराइतक प्ठ गया कि उन्होंने रमानुजका प्राण- 
नाग कर्नेका संकल्प कर लिया। रामानुत्र अपने मोसेरे भाई 
गाविन्द भद्कक साथ प्रयागक लिये रवाना हुए थ ओर इसी 
यात्राम यादवप्रकाश अपना उद्देश्य पूरा करना चाहते थ | 
परन्तु इस परदयम्त्रका पता रामासुभकों छग गया आर 
इसमे थे माग्गसे दी लोंट आये। रानका भयानक समय 
था | आचायन भगवान श्रीवरदराजका स्मरण किया ! 
भगवान्‌ वरदगज्ञ श्रीषट्रमीजीसहित भील-भीलनीका रूप 
धारण करके उन्हे काशी पहुँचाने गये | काश्चोके सर्माप व 
अन्तधान दवा गये। तदनन्तर आचाय का्ञम अपनी 
माताके पास आये और साग हाल कट सुनाया। इसी 
समय माताकी आज्ञासे उन्होंने बिवाह्द किया विवाहके 


*# विशिष्टाक्षेतवाद ( श्रीवेष्णव सम्प्रदाय ) के प्रमुख आचार्योका परिचय # 
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विषयमें किसी-किसीका मत है कि उनके पिता केशव मट्ने 
ही १६ बषकी आयुर्मे उनका विवाह कर दिया था और 
उसके बाद वे स्वर्गवासी हुए थे। इसी समय यामुना- 
चबायने मृत्यु समीप जानकर रांमानुजकों बुलानेके लिये 
अपने शिष्य मद्दापूर्णम्वामीकाी भेजा | श्रीयमानुज उनके 
साथ श्रीरंगम्‌ आये, परन्तु उनके पहुँचनेके पहले ही 
यामुनाचायका देहावसान हैं। चुका था; लोग एकत्र हंकर 
अन्तिम संस्कारकी तेयारी कर रहे थे | गमानुजने शवके 
दशन किये ओर हाथकी तीन अंगुलियोंको बंद देखकर 
उसका कारण पूछा । लोगोने कद्दा कि आवल्वन्दारन अपने 
जीवनकी तीन अपूर्ण आद्याओंकी गिनती करने हुए प्राण 
छाड़ा हैं, इसीसे ये अंगुल्नियोँ मुर्ज़ हैं । वे तीन आश्याएं 
इस प्रकार दू--( १ ) ब्रह्मसुत्नका भाष्य लिखना, ( २ ) 
दिल्लीके उस समयके बादशाहके यहाँसे श्रीराममूर्तिका 
उद्धार कग्ना। और ( ३ ) दिग्विजयपूरक विशिष्टद्वेतमत- 
का प्रचार करनाक# | रामानुजने वहींपर इन तीनों बातोंकों 
पूण करनेकी प्रतिज्ञा की ओर ऐसा करते ही शवको तोनों 
अंगुलियों सीधी हे। गयीं । यामुनाचार्यक्रा अन्तिम संस्कार 
पूग करके गमानुज काञझ्ी लोंट आये । 


श्रीरामानज काझ्ली आकर वरदराजकी सेवा छग 
गये और आगे क्या करना चाहिये, इस ब्रातका बिचार 
करन लगे | उन्होंने भन्‍तश्,ख भगवानकी दारण ली। अन्त- 
में दवराजक मन्दिस्के पुजारीकी आज्ञाकंं भगवानका 
आदेश मानकर उन्होंने श्रीरंगमके लिये प्रस्थान किया | 
रास्तम मधुरन्तकम्‌ ग्थानमें उनकी मुल्यकात महापृणस्वामी- 
से हुई, जे, उन्हींस मिलने आ रहे थे | गमानुजने श्रीमहा- 
पूणम्वामीस वहीं दीक्षा ली और काश्ञीमें उन्हें भी छे 
आये | श्रीवरद्राज भगवानकी सेवाके उदेंइयसे श्रीमहा- 
पृणस्त्रामी आनन्दके साथ रामानुृजंके घरम रहने लगे । 
श्रीमहापूर्णस्वामीन आचायकी भगवान्‌ व्यासकृत वेदान्त- 
सूतरोंकि अथक साथ-साथ तीन इजार गांधाओंका भी उपदेश 
दिया । 

श्रीरामानुजका वेवाहिक जीवन सुखपूर्ण नहीं था। 


अपनी धमपत्नीके साथ उनका मतभेद-सा रहता था। एक 


% किसा-किसाके कथनानुसार थे तोन बातें इस प्रकार है-- 
( ४ ) जद्यपृत्रकी भाष्ययचना, ( २ ) द्राविड वेदका प्रचार, आर 
(9 ) दो मनुप्योक्रो परादशर ओर झठकोपकी उपाधि प्रदान 
करना । 


5३७७४ 


# कल्याण के 


[ आग १ेहै 








बार हीनजातिके एक भक्त घरपर आये | जब थे आतिथ्य 
स्वीकारकर वहोँसे चले गये तब रामानुजकी धमपतक्षीने उस 
स्थानकों धो दिया । हसपर रामानुजकों बड़ा दुःख हुआ | 
उसके बाद एक दिन रामानुजके कहनेपर भी उन्होंने एक 
मिखारीकों भोजन नहीं दिया | फिर एक बार पतिकी 
अनुपस्थितिमें रामानुजकी सत्रीने गुरुपज्रीका कद्ध वाक्योंद्वारा 
तिरस्कार कर दिया । गुरुपली रूठ गयीं | इसपर गुरु श्रीर॑गम्‌ 
चले गये | इन घटनाओँसे रामानुजकों अत्यन्त दुःख हुआ | 
उन्होंने अपनी स्लनीको किसी बद्दाने ससुराल भेज दिया और 
स्वयं बीतरागी होकर भगवान्‌ श्रीवरदराजकी अनुमतिसे 
संन्यास ले लिया | 


संन्यास लेनपर श्रीरामानुजकी शिष्यमण्डली बदने 
लगी | कहते हैं, उनके पूर्वंगुर यादवप्रकाशने भी उनका 
शिष्यत्व ग्रहण कर लिया और “यतिघमंसमुच्चथ/ नामक 
प्रन्थकी रचना की । सर्वत्र रामानुजकी विद्वत्ताकी बढ़ी भाक 
जम गयी । लोग उन्हें बड़ी श्रद्धा-भक्तिसे दखते थे | उनके 
पास बहुतसे विद्यार्थी आकर वेदान्तका अध्ययन भी करते 
थे उन्हीं दिनों यामुनाचायके पुत्र वरदरंग आदि उनके 
पास आये और श्रीरंगममे चलकर वहाँक़ा अध्यक्षपद ग्रहण 
करनेकी प्रार्थना की | रामानुज उनकी प्रार्थना स्वीकारकर 
श्रीरंगममें आकर रहने लगे। उन्होंने यहाँपर पुनः गोष्टिपृ्णसे 
दीक्षा ली | गोष्ठिपूणने उन्हें योग्य समझकर मन्त्ररहइस्य 
बतला दिया और यद्द आशा दी कि वे दूमरोंका मन्त्र न 
दें | परन्तु जब उन्हें यह मालूम हुआ कि इस मन्त्रके 
सुननेसे ही मनुष्य मुक्त हं। सकता है, तब वे गं।ष्विपुस्के 
मन्दिरकी छतपर चदुकर सेकड़ों नर-नारियोंक सामने चिल्ला- 
चिछाकर मन्त्रका 2'्यारण करन लगे । गुरु यह सुनकर 
बड़े क्रोधित हुए और उन्होंने शिक्यकों बुलाकर कह्ा-- 
“इस पापसे तुम्हें अनस्त काछतक नरककी प्राप्ति होगी।' 
इसपर रामानुजन बड़ी शान्तिसे उत्तर दिया--“गुरुदेव ! 
यदि आपकी कृपासे ये सब ख््री-पुरुष मुक्त हा जायेंगे और 
में अकेला नरकमें पहुँगा ता मेंरे लिये यही उत्तम ह।! 
गुरु रामान॒ुजकी शस उदारतापर मुग्ध दवा गये और उन्होंने 
प्रसन्न होकर कहा--“आजसे विशिशद्वेंतवाद तुम्दारें ही 
नामपर “रामानुजदअंन! के नामसे विख्यात होगा ।* 


श्रीरामानुजका यश चार्रो ओर फेछने लगा | शीर गनाथ- 
के पुजारीके ल्यि यह बात असहद्य है। उठी | उसने रामानुज- 
को विम्र देकर मार डालना चादह्दा। परन्तु श्रीरामानुजके 





/'पराामाक॥+*पहेऔ भा #ध्याकाता' "आयाम निशाल-गककान-- २५ पम्प २३५५#-कक भपा+ पे ;आमपसहामम पुन पदक "प्रात, उन्‍्म। बाध्य) "आयु आामपाममाका की. के 


यतिवेशपर मुम्ध दोकर पुजारीकी ख्रीने ही उसका सारा 
पड़यन्त्र बेकार कर दिया | पुजारी अपनी नीचतापर बड़ा 
लजित हुआ और उसने श्रीरामानुजऊकी शरण ली ।ै 
श्रीरामानुजने उसे क्षमा करते हुए सान्त्वना प्रदान की । 





भ्रीरामानुजकों चारों ओर ख्याति फेलनेके कारण विभिन्न 
स्थानोंसे विद्वान लोग उनसे विचार-विमर्श करनेके लिये 
आने लगे | एक बार यजमूर्ति नामक एक अद्दैतवादी 
संन्‍्यासी दिग्विजय करनेके उद्देश्यसे श्रीरं गममे आये | उनके 
साथ भ्रीरामानुजका प्रायः १६ दिनोंतक शाख्तार्थ होता रहा; 
परन्तु कोई एक दूसरेसे हारता हुआ नहीं मालूम होता था। 
अन्तमें श्रीरामानुजने यामुनाचायके “भायावादखण्डन' का 
अध्ययन किया और उसकी सहायतासे यशमूत्तिकों परास्त 
किया। यशमूतसििने श्री वेष्णवमत स्वीकार किया | तबसे उनका 
नाम दवराज पढ़ा | उनके रचित “ज्ञानसार! और 'प्रमेयसार' 
नामक दा प्रन्थ तामिस भाषामें मिलते है । 


अबतक श्रीरामानुजन उन यतिशाओंकी ओर ध्यान 
नहीं दिया जा उन्होंन यामुनाचायके शवके सामन की 
थीं। अब उन्हें उनकी चिन्ता सतान लछगी। वे अपन 
शिष्य कुरेशके सझाथ बाधायनवरलिकी खोज्मे निकले । 
काध्मीरके एक पुम्तकालयमे बह प्रन्थ था। परन्तु यह ग्रन्थ 
केवल पदूनेक लिये उन्हें दिया गया। परन्तु कुरेशन उस 
प्रन्थका कण्ठाग्र कर लिया ! उसीकी सद्दायतासे फिर श्री- 
रामानुजने वेदान्तक श्रीभाष्यकी रचना की और इस तरह 
एक पतिशाकी पूर्ति की। श्रीमाष्य तैयार हं। जानेपर ये 
पुनः काइमीर गये । वहाँ समग्स्वतीपीटठमें उनके भाष्यक्ा 
बड़ा आदर हुआ । बहाँऊ विद्वानोंन ठसका नाम श्रीभाष्य 
रखा ओर हयपग्रीवकी एक मूर्ति उपहारम दी। आज भी 
मैयूरंक परकालमठमे उस मूर्निकी पूजा दोती है। दिल्ली 
जाकर तत्कालीन मुसलमान बादशाहक मइलसे एक विष्णु 
मूत्तिका उद्धार किया । कहते हैं कि यतिगजंक बुलाते ही 
मूत्ति म्वयमेव उनके पास चंटी आयी । आचार्यने उसको 
सम्पत्कुमार कहकर गोंदमें ले लिया | नदनन्तर सारे देशमें 
अपने मतका प्रचार किया | इस प्रकार उन्होंने यमुनाचार्य- 
की अन्तिम तीनों कामनाओं का पूर्ण किया । 


कुछ लोग कट्ते हैं, रामानुजके शिष्य कुरेशके बहुत 
दिनों बाद दो पुत्र हुए। उन्होंने श्रीरामानुजकी आशाके 
अनुसार एक पुत्रका नाम पराशर रक्खा। बड़े होनेपर 
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# विशिष्टाद्वेतवाद (भीषेष्णव सम्भदाय ) के प्रभुख आलायोंका परिलय # 
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पराशरने श्रीरामानुजके आदेशानुसार विष्णुसहखनामका 
भाष्य छिखा | इस तरह यामुनाचायंकी वूसरी आकांक्षा 
पूरी हुईं | फिर श्रीरामानुजके कहनेसे पिलानने “तिरुभय- 
ग्मली? के ऊपर एक माध्य लिखा। इस प्रकार यामुनाचाये- 
की सारी इच्छाएँ पूण दो गयीं। 


चोल देशका राजा कुलतुज्ञ या दूसरा राजेन्द्र चोल सन्‌ 
१०७० ई० में गद्दीपर त्रैठा | वह झौव था। उसने 
सम्मवतः दोवोंके कहनेसे श्रीरामानुजकों सभामें बुलाया । 
परन्तु सन्देश होनेपर जब पइले कुरेश और मश्ञपूर्ण समामें 
गये तो राजाने उनकी आँखें निकलवा लीं। इस कारण 
ओऔरामानुज श्ररंगमसे मेसूर चले गये | वहाँके राजा 
वित्तिदेवने उनका सत्कार किया और स्वयं श्रीवेष्णव ही 
गया। उसको सद्दायतासे श्रीरामानुजने श्रीवष्णवमतका बहुत 
कूछ प्रचार किया जब सन्‌ १११८ इ०में कुलतुझ्षकी 
मृत्यु हुईं तब श्रीरामानुज श्रीरंगम्‌ आये | यहापर उन्होंने 
प्रायः सभो अलवारोंकी मूर्तियों स्थापित कों । फिर यहाँसे 
वे मामाकों मृत्यु इनेपर तिरुपति आये ओर यहाँ 
गोविन्दराजकी मूर्तिकी पुनः स्थापना की । यह मूर्ति समुद्रमें 
फेक दी गयी थी; समुद्रसे निकलवाकर स्थापित की गयी । 
इसके बाद भीरामानुजने प्रायः भ्रमण करना बंद कर दिया | 
उन्होंने अपना उत्तराधिकारी नियुक्त किया और ओ्रीवैष्णव- 
मतके प्रचारके लिये ७४ शिष्योंको नियुक्त किया | इस 
तरह सारा जीवन साधन, भजन और पधर्मप्रचारमें व्यतीत 
कर आचायने प्रायः १२० वर्षकी उम्रमें ११९४ बि० सं० 
में दिव्यधामको प्रस्थान किया । 


आचार रामानुजने अपने मतकी पुष्टि और प्रचारके 
लिये श्रीभाष्यके अतिरिक्त बेदान्तसंग्रह, वेदान्तदीप, वेदान्त- 
सार; वेदान्ततत्वसार, गीताभाधष्य, गद्यत्रय और भगवदाराधन- 
क्रमकी भी रचना की | इसके अतिरिक्त अष्टादशरद्ृस्थ; कण्टको- 
द्वार, कूटलन्दो है, इंशावास्योपनिषद्धाष्य, गुणरक्षकों ष) चक्रो- 
लास, दिव्यदूरिप्रभावदी पिका, देवतापार मय, न्‍्यायरजमाला, 
नारायणमन्त्रार्थ, नित्यपद्धति, नित्याराधनविधि, न्यायपरिधुदि , 
न्यायसिद्धाज्षन, पश्चपटल, पश्चरात्ररक्षा, प्रश्रोपनिषद्ब्याख्या, 
माणिदर्षण, मतिमानुष, मुण्डकोपनिपदृब्याख्या, योगसूज- 
भाष्य, रक्षप्रदीप, रामपटल, रामपद्धति, शामपूजापद्धति, 
राममन्त्रपद्धति, रामरहस्य, रामायणव्याख्या, रामाचापदध ति, 
वात्तामाला, विशिष्टादतभाष्य, विष्णुविप्रदद्ंसनस्तोत, विष्णु- 
सहस्तनामभाष्य, बेदाथ्ंसंप्रह, बेकुण्ठगद्य, शतदूषणी, 
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शरणागतिगय, श्रेताश्रतरोपनिषद्व्याख्या, संकल्पसूर्योदय- 
टीका; सच्रित्ररक्षा, सर्वार्थसिद्ध आदि अभ्रन्थोंकी भी 
रचना की | परन्तु यह नहीं पता लगता कि कोन-सा भ्रन्थ 
किस समयमें लिखा गया । उन्होंने अपने प्रन्थोमें शाहर- 
मतका खूब जोरदार शब्दोंमें खण्डन करनेकी चेष्टा की है । 


मत 


आचाय रामानुजने यामुनाचायके मतकों ही ओर भो 
विस्तृत व्याख्या करके संसारके सामने रक्‍्खा दे | ये भी 
तीन ही मौलिक पदार्थ मानते हैं--चित्‌ (जीव), अचित्‌ 
(जड़समूह) और ईश्वर या पुरुषोत्तम । स्थूल-सूक्ष्म, चेतना- 
चेतनविशिष्ट अह्म दी ईश्वर है । अनन्त जीव और जगत्‌ 
उन्हींका शरीर है ) वही उस शरीरके आत्मा हैं। इन्हीं 
तीनों तत्ताँके समर्थनक्रे लिये आचार्षभ अनेक विषयोपर 
विचार किया है ! संक्षेपमें उनके विचार इस प्रकार हैं-- 


प्रमेयके मिरूपणके लिये प्रमाकी आवश्यकता--प्रमा 
क्या है ! आचार्य रामानुजके मतानुसार यथावस्थित व्यवहा- 
रानुगुण ज्ञान ही प्रमा है। प्रमाका कारण प्रमाण है। 
प्रमाण तीन प्रकारके हँ--प्रत्यक्ष, अनुमान और दब्द । 
साक्षात्कार प्रमाका करण ही प्रत्यक्ष है। प्रत्यक्ष प्रमाण दो प्रकार- 
का है---निर्वकल्प और सविकल्प । दोनों दी विशिष्टविषयक 
हैं । अविशिष्टविषयक शानकी उपलब्धि नहीं हो सकती | 
प्रत्यक्ष शानकी प्रक्रिया इस ग्रकार है--आत्मा मनके साथ 
संयुक्त होता है, मन इन्द्रियके साथ संयुक्त होता है, इन्द्रियाँ 
विषयके साथ संयुक्त होती हैं) इस प्रकार शानोदय होता 
है। इसलिये शान विषयावगाही है । निविशेष वस्तुका शान 
नहीं हो सकता। स्मृति प्थक्‌ प्रमाण नहीं है। क्योंकि 
स्मृति भी प्रत्यक्ष ही अन्तर्गत है। पू्वोनुभूत वस्तुके 
संस्कारसे स्मृति उत्पन्न होती हे। प्रत्यभिशा भी प्रत्यक्षके 
अस्तभुंक्त है । अभाव भी भावान्तरूप है। अतएव 
अभावका शान भी पत्यक्षके अंदर ही शामिल है। पुण्य- 
वान्‌ पुरुषकी भ्रतिभा ( योगज शान ) भी प्रत्यक्षके ही 
अन्तगंत है। आचायके मतसे सब शान सत्य और सविशेष- 
विषयक हैं। निबिशेष वस्तुको अद्ण करना असम्मव है। 
भ्रमका शान; स्वप्रादिका ज्ञान) सभी शान है । इसीसे उनका 
सिद्धान्त है कि (अतः सर्व शान सत्यं सविशेषबिषय च |! 
वे कहते हईं--“अतः सर्व विशानजातं॑ यथायंमिति 
सिद्धमू ।” उपमान और अथोपत्ति मी अनुमानके अन्तर्गत 
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हैं । इसलिये उनको प्रथक्‌ प्रमाणरूपसे ग्रहण करनेकी 
आवश्यकता नहीं । आचाये रामानुजके मतानुसार अपोरुषेय 
और नित्य वेदवाक्य ही शब्दप्रमाण हैं । 














अधिकारी-प्रीरामानुजाचायके मतसे जिस व्यक्तिकों 
कमके सम्बन्धर्म शान हो गया है, वही बह्मजिज्ञासाका 
अधिकारी हैँ। पहले कम और कमंफलकी अनित्यता 
आदिका ज्ञान होगा, फिर ब्रद्मजिज्ञासाकी प्रवृत्ति उत्पन्न 
होगी | पहले वेदाध्ययन करना होगा, उससे कमके अनित्य 
फलका ज्ञान होगा, उसके बाद मुक्तकी अभिलाषा हागी, 
स्थिर फल प्राप्त करनेकी इच्छा होंगी ओर उसके फलस्वरूप 
ब्रक्षकी जिज्ञासा द्वोगी। श्रीरामानुज़ पूवमीमांसा ओर 
ब्रक्ममीमांसाकों एक ही शास्त्र मानते हैं । 


विषय---आच »« पमानुजक मतसे स्थूल-सूक्ष्म -तना- 
चेतनविशिष्ट ब्रझ्म ही विषय हूँ! अ्रक्ष पृरुपोत्तम हे | 
वे सगुण ओर सविशेष हं | निविशेष वस्लतुका ज्ञान नहीं 
हो सकता | 

बड़ा और शास््ाका सम्बन्ध--ब्रह्म या प्रुष.त्तम 
प्रतिपाथ हैं ओर झाज्तर प्रतिपादक | शांख्र सगुण और स- 
विशेष ब्रह्मका प्रतिपादन करता हे। निर्विशेष बस्तुका 
प्रतिपादन असम्भव है । 


प्रयोजन--अविद्याकी निव्ृति प्रयोजन हे। जीवको 
अशान हैं | उपासनाद्वारा ब्रह्ससान्नास्कार होनेपर अशज्ञान 
दूर होता है | मुक्त जीव ईश्वरक दासके रूपमे स्थित रहता 
हैं| वह इंब्वरकी नित्य ठीलाम अपार भानन्दका उपभाग 
करता है | 


अक्ष-ईइवर--श्री रमानुज-मतसे ब्रह्म संग्रग भीर 
सविशष हैं । ब्रह्मकी शक्ति माया हैं। बढ्ा अद्येप कल्याणकारी 
गुणोकि आल्य दैं। उनमें निकृष्ट कुछ भी नहीं हैं । सर्वेश्वर्त्त) 
सब्हापित्व। सर्वकर्माराध्यत्व, सर्वफलप्रदत्व, सर्वाधारत्व) 
सबकार्योत्पादकत्व, समस्लद्रष्य शर्गरत्थ आदि उनके 
लक्षण ६ | निर्दाचब्छरीरत्थय मी उनका लक्षण है। वे 
सूश््म चिदनिदिशेषरूपर्मस जगतके उपादान कारण है | 
संकन्प/वंदिए रूपमें निमिल कारण हैं। जीब ओर जगत्‌ 
उनका दारगीर हैं । मगवान ही आत्मा हैं। उनके गुर्णोंकी 
संख्या नहीं। वे गुणोंमे अद्वितीय दइ | इंद्र सृश्कि्ता, 
कमफलदाता, नियन्ता) सर्वान्तर्यार्मी हैं। नारायण विष्णु ही 
सबके अधीदवर हैं । 


कल्याण +<६ 
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४श्वर  सृष्टिस्थिति-संदारकतों हैं । पर) ब्यूह, 
विभव,; अन्तयामी और अचांवतारभेदसे वे पाँच प्रकारके 
हूँ | शंख-चक्र-रादा-पद्मघारी चतुर्भुज हैं; श्री, भू ओर 
लीलासद्वित हैं, किरीटादि भूषणोंसे अलंकृत दें । 





अवतार--अवतार दस प्रकारके हैं--मत्स्य, कूम, 
नसिंह, बराह। वामन, परशुराम, श्रीराम, बलभद्र, श्रीकृष्ण 
और कल्कि | इनमे मुख्य) गौण, पूर्ण और अंशमेदसे और 
भी अनेक भेद हैं | अबतारका हेतु इच्छा है | कर्मप्रयोजन 
हेतु नहीं है | दुष्क्ृतोंके विनाश और साधुओंके परित्राणके 
लिये अबतार होता है । 

ब्रह्मा और जगद--जगत्‌ जड़ है ! जगत्‌ ब्रहक्षका 
शरीर है। अह्म ही जगतके उपादान और निम्ित्त कार्ण 
हूँ | ब्रह्म ही जगत्‌रूपम परिणत हुए हैँ, फिर भी वे 
विकाररहित हैं । जगत्‌ सत्‌ हैं. मिध्या नहीं है । 

ब्रह्म अर जीव--जीव ब्रह्मका द्वारीर ६ । ब्रह्म ओर 
जीव दोनों चेतन हें | ब्रह्म विनु हैं, तीब अणु हैं। ब्रह्म 
ओर जोवमें सजातीय और विजातीय भेद नहीं है, स्वगन 
भेद है। ब्रह्म पूर्ण हैं. जीव खग्दित दं । ब्रह्म -श्यर एँ, 
जीव दास है | मुक जाय भी दश्यग्का दास ह£ैं। जीव 
क्राय है, इइबर कारण हैं | इइबर और जीब दानों स्वयं 
प्रकाश हैं, चेतन ओर ज्ञानाश्नय हैं, आत्मम्परूप है | 


 स्वय - 


जीव देहेन्ट्रिय-मनन्पराणादिस मिन्न हैं। जीव नलिन्‍य 
८४, उसका स्वरूप भी नित्य | | प्रत्यक झरीग्म जीव भिन्न 
हैं | स्वाभाविक रूपमें जाय सुखी है, परन्तु उपाधधरके वश्चमे 
आ जानपर उसे संसारभांग प्राम होता हैं | जीब हीं कतों; 
भाक्ता, दरीगी और टागर ४ । जीवक कई भेद-प्रभेद है । 

मुक्ति-मुक्त--भगवानक दासत्वकी प्रामि ही मक्ति £ | 
बंकुण्टम श्री, भू, लीन्शा देवियोंके साथ नारायणकी मेंवा 
करना ही परम पूरुवार्थ कहा जाता है | प्राकृत देह विच्युत 
दी जानेपर अप्राकृत देहमे नारायणक समान भोग प्राप्त 
करना मुक्ति है । भगवानके साथ अभिन्नता प्राप्त करना 
कभी सम्मय नहों | क्योंकि जीव स्वरूपतः निन्‍य £ै । 
जीव नित्य दास हैं, नित्य अण है। वह कभी विभु नहीं 
हैं। सकता | मुक्त जीव अक्ुण्टयाममे अपारकल्याणगुण- 
सागर मगवानके चिरदासके रूपगें रहकर आनन्दका अनु- 
भव करते हूँ | मुक्त जीव आर्ठों गुणोका आविर्भाव होता 
है। वह इशवरके इच्छाधीन हंनेपर भी सत्र सश्नरण 


संख्या २ ] 


* विशिष्टाद्षैतयाद ( श्रीवैष्णव सम्प्रदाय ) के प्रमुख आचायोंका परिचय # . ६७७ 








करता ऐ । मुक्ति बिद्या अर्थात्‌ उपासनाद्वारा प्राप्त होती 
है। उपासनात्मक भक्ति ही मुक्तिका अ्रष्ठ साधन दे । 


साधन---श्री रामानुजके मतानुसार ध्यान और उपा- 
सना आदि मुक्तिके'साधन हैँ | ज्ञान मुक्तिका साधन नहीं 
है। मुक्तिप्रात्फा उपाय भक्ति है। वे कहते हैं कि 
ब्रह्मात्मेक्यशानसे अविद्याकी निश्वत्ति नहीं हो सकती । 
क्योंकि जब बन्धन पारमाथिक हैं तब इस प्रकारके ज्ञानसे 
उसकी निडृनि नहीं हा सकती । भक्तिसे भगवान प्रसन्न 
होनेपर मुक्ति प्रदान करते हैं। वदन, ध्यान; उपासना 
आदि शछब्दसे भक्ति सूचित होती है । मक्ति दं। प्रकारकी 
ह--साधनभक्ति और फलमभक्ति । 


प्रपक्ति--न्यासबिद्या ही प्रपि हैं | आनुकृूल्यका 
संकन्प और प्रातिकृल्यका वजन प्रपत्ति है। भगवानसे 
आत्मसमपंण करना प्रपति हैं| सब प्रकारस भगवानके 
शग्ण हो जाना प्रपनिका लक्षण हैं | नारायण विश हैं, 
भूमा हैं, उनके चरणोंमे आत्मसमपंण करनेसे जीवको 
शान्त मिलती हैं| उनके प्रसन्न होनेपर मुक्ति मिल्ल सकती 
८। उनन्‍्ह सवस्थ निवेदन करना होगा! सब विपरयोको 
त्यागकर उनकी दारण हनी हागी। 


सत्यकः म सत्यसंकल्प परबरह्मभूत पुरुपोत्तम मद्दाविभूते, 
श्रीमस्रारायण वेकुण०्य्न।थ अपारकारुण्यस ही ल्यवत्सल्यो- 
दाय शयस/नन्‍्दयमदो दे, अनालछोचितविशेष|जिशेष- 
लोकशरण्य प्रणतातिददर अश्वितवान्सल्य जलघ, अनवरत- 
बविदितनिशिलभूतजात या थासम्य अशेषचराचरभूत निग्विल- 
निथयमाशेषचिदचिद्वस्तुशेपिभूत निम्विलजगदाधाराखिल - 
जगर्स्वासिन, अस्मत्स्थामिन्‌. सत्यकाम सत्यसंकल्प सकले- 
तरविलक्षण अधिकल्पक आपत्सरब, श्रीमन्नारायण अशरण- 
शरण्य, अनन्यशरणं स्वत्पदारविन्दयुगल्: शरणमहं प्रपथे । 


है पृर्णकाम) सत्यसड्जल्प, परक्रह्मस्वरूप पुरुपोत्तम ! 
2 मद्दान एशर्यसे युक्त श्रीमन्नारायण ! हें सेकुण्टनाथ ! 
आप अपार करुगा; सुर्शीलता; वस्सछता) उदारता। ऐश्वय 
और सीन्दय आदि गुणोंके महासागर हैँ; छोटे-बड़ेका 
विचार न करके सामान्यतः सभी लोगोंको आप शरण देते 
६, प्रभत जनेकी पीडा हर लेते ६ । दरणागतोंके लिये ता 
आप बत्सलताक समुद्र ही ६ | आप सदा ही समस्त भूतों- 
की यथार्थताका शान रम्पते हैं । सम्पूर्ण चराचर भूत्तों, सारे 
नियमों और समस्त जड़-जेतन बस्तुओंके आप अवयबी हैं 


(ये सभी आपके अवयवब हैं)। आप समस्त संसारके 
आधार हैं, अग्विल जगत्‌ तथा हम सभी छोगेंके स्वामी 
हूँ | आपकी कामनाएं. पूर्ण और आपका सड्डत्प सा है । 
आप समस्त प्रपश्बसे इतर और विलक्षण हैँ | याचकोके तो 
आप कल्पब्ृक्ष हैं, विपत्तिमें पड़े हुए लोगोंके सहायक हैं । 
एसी मद्दिमावाले तथा आश्रयद्वीनोंकों आश्रय देनवाले हे 
श्रीमन्नारायण ! में आपके चरणारविन्दयुगठकी दारण- 
में आता हूँ; क्योंकि उनके सिवा मेरे लिये कहीं भी शरण 
नहीं है ।? 
पितरं मातरं दारान्‌ पुत्रान्‌ बन्धून सलीन्‌ गुरून 4 
रवानि धनधान्यानि क्षेत्राणि च गृहाणिच्त ॥ 
सर्वधधर्माथ. सन्त्यज्य स्वकामांश्व साक्षरान्‌ | 
लोकविक्रान्तचरणों शरण तेथ्श्रज विभो ॥ 


“हे प्रभो ' मैं पिता; माता, स्त्री, पुत्र, बन्धु, मित्र, गुरु, 
सब रल, धन्य-पान्‍्य, खेत) घर) सारे धर्म और अक्षर- 
महित सम्पूर्ण कामनाओंका त्यागकर समस्त ब्रह्माण्डकों : 
आक्रान्त करनेवाले आपके दोनों चरणोंकी शरणमें आया हूँ ।” 


मनोवाक्ायेरनादिकालप्रवृत्तानन्ताकृत्यकरणकृत्याकर - 
णभगवद॒पचारभागवतापचारासह्ायपचाररूपनाना विधान - 
न्‍्तापचारानारब्धकार्योननारब्धकार्यानू कृतानू. क्रिय्- 
माणान्‌ करिष्यमाणांश्र सर्वान्‌ अशेषतः क्षमस्व । 


अनादिकालभवृ त्तविपरी तज्ञानमा त्मविषय कृरख- 
जगद्धविवय च विपरीतवृत्त चाशेषतिषयमद्यापि वलंमाने . 
वतिष्यसाणं च सब क्षमस्व । 

मदीयानादिकर्मंप्रवाह प्रवूत्तां भरावस्स्वरूप तिरो- 
घानकरी विपरीतज्ञानजननीं स्वविषयायाश्र भोग्यबुद्धेजननीं 
देहेन्द्रियत्वेन भोग्यत्वेन सूक्ष्मरूपेण चावस्थिटां दैवीं गुण- 
मयीं मायां दासभूत: शरणागतो5स्मि तवास्मि दास इति 
बरार मां तारय । 

(है भगवन्‌ ! मन, वाणी और शरीरके द्वारा अनादि 
काल थे अनेकों न करने योग्य कर्मोका करना। करने योग्य 
कर्माका न करना। भगवानका अपराध, भगवद्धक्तोंका 
अपराध तथा और भी जो अक्षम्य अनाचाररूप नाना प्रकार- 
के अनन्त अपराध मुझसे हुए हूँ; उनमें जो प्रारन्ध बन चुके 
हू अथवा जो प्रारब्व नहीं बने हैं उन सभी पापोंकों तथा 
जिन्हें में कर चुका हूँ , जिन्हें कर रहा हूँ और जिन्हें अभी 
करनेयाला हूँ, उन सबको आप क्षमा कर दीजिये | 
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# कल्याण # 


[ माण ११ 
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(आत्मा और सारे संसारके विषयमें जो मुझे अमादि 
काल्से विपरीत शान होता चला आ रहा है तथा सभी 
विषयोंगें जो सेरा विपरीत आचरण आज भी है और आगे 
भी रहनेवाला है वह सब-का-सब आप क्षमा कर दें ।” 


'मेरे अनादि कर्मोंके प्रवाहमें जो चली आ रही है, जो 
मुझसे भगवानके स्वरूपको छिपा लेती दे, जो विपरीत शानकी 
जननी, अपने विषयभें भोग्य-बुद्धिको उत्पन्न करनेवालो 
और देह, इन्द्रिय, भोग्य तथा यूक्ष्मरूपसे स्थित रदनेवाली 
है, उस देवी त्रिगुणमयी मायासे “मैं आपका दास हूँ, किह्लर 
हूँ, आपकी शरणमें आया हूँ? इस प्रकार रट लगानेवाले 
मुझ दौनका आप उद्धार कर दीजिये | 


क्रैसी मार्मिक प्राथना है ! पन्‍्य ' 
देवराजाचाय 


देवराजाचार्य प्रायः १२ वीं शताब्दीमें हुए थे। वे 
, सुदर्शनाचायके गुरु और वरदाचायके पिता थे | देंवराजने 
'बिम्बतत्वप्रकाशिका! नामक एक प्रतन्धकों रचना की थी | 
इस ग्रन्थमें उन्होंने अद्वेतवादियोंके प्रतिबिम्बवादकां खण्दन 
किया है | यह पुस्तक कहींसे प्रफाशित नरदीं हुई । 
देवराजाचार्य विशिश्टद्वेतवादी थे । 


छः 

वरदाचार्य 
बरदाय या बरदाचार्य आचाय श्रीरामानुजके भानजे 
और द्िध्य ये। वे अ्रुतप्रकाशिकाक टीकाकार सुदशना- 
चायके गुरु ये | वे लगभग इंसवी सनकी १२ वीं 
शताब्दक्ि अन्त तथा १३ वीं शताब्दीकि आरम्भ 
विद्यमान थे । उन्होंने अपने प्रन्थ तत्त्वनिर्णय' में अपना 
गोत्र वात्यय लिखा है। उनके पिताका नाम देवराजाचार्य 
था| सुद्शनाचायने उन्हेंके मुँहसे श्रीभाष्यकी व्याख्या 
सुनकर श्रृतप्रकाशिकाकी रचना की थीं । बरदाचायने “तस्व- 
निर्भय नामक प्रबन्धकी रचना की थीं, जिसमे उन्हेंने 
विष्णुका ही परअक्ष सिद्ध किया है। उनकी रायमें विष्णु ही 
वेदान्तप्रतिपाथ परभ्ज्च हैं। यद प्रन्‍्थ सम्भवतः अभी- 

तक कह्टींसे प्रकाशित नहीं हुआ है | 

सुदर्शन व्यास भद्डाचार्य 

आचाय सुदशन या सुदर्शन सूरिका जन्म तामलदशमे 
हुआ था| उनके पिताका नाम विश्यञयी था। के हारीत 
गो्रके ब्राह्मण ये | उनके गुरुका नाम वरदाय या वरदाचार्य 


था | उन्होंने गुरुके मुखसे श्रीभाष्यकी व्याख्या सुनकर 
'आतप्रकाशिका' नामक प्रन्थकी रचना की । कहते हैं, 
उन्होंने भगवान्‌ औरंगनायथकी आशासे ही इस ग्रन्थकी 
रचना की थी | उन्होंने अपने प्रत्थमें लिखा है कि भगवान्‌ 
श्रीरंगनाथके आदेशसे ही उन्हें “ब्यास' को उपाधि मिली 
थी । भ्रीरामानुजके भाष्यकोी समझनेके लिये 'अ्रुतप्रकाशिका' 
का पढ़ना आवश्यक है। इसमें श्रीभाष्यके दुरूद स्यलोंकी 
व्याख्या बढ़ी सरल भाषामें की गयी है। इसके अतिरिक्त 
सुदशनने श्रीरामानुजके वेदायंसंग्रहकी “तात्पयदीपिका' 
नामक टीका तथा ब्रह्मसृत्रके ऊपर “श्रुतप्रदीपिका' नामक 
टीका भो लिखी थी। ये विशिष्टद्रैतवादी वेष्णब ये। 
श्रीरामानुज और उनके मतमें कोई अन्तर नहीं है। 
ओरीभाष्यक्ी तरह दी अ्रतप्रकाशिकार्मे भी शह्॒र, भास्कर तथा 
यादवप्रकाशके मतका खण्डन करनेकी चेष्टा की गयी है ! 


सुदशनाचायकी मृत्यु स्वाभाविक .ढंगसे नहीं हुई ! 
दिलीके बादशाह अलाउद्दीनझे सेनापति मलिक काफूरने 
सन्‌ १३६७ में मदुरापर आकरमण किया था। मदुरा जाते 
समय उसने भोरंगमूपर भी आक्रमण किया ओर बहुत-से 
लोगोंका मार डाला | सुदर्शनाचायंकी मृत्यु भी इसीमे 
यबनोके हाथों हुई। मग्नेसे पहले उन्होंने अपने दा पुत्रों 
तथा श्रतप्रकाशिकाकी हस्तलिग्बित प्रतिकों बेदान्ताचाय 
वेडुटनाथके दार्थोमें सॉप दिया था। अतएव उनकी सृ्यु 
सन्‌ १३६७ में हुई | इसमे मातम होता है, वे प्रायः 
चौददवीं शताब्दोके अन्तमें वतमान ये | 


वरदाचाये या नड़ादुरम्मल 

वरदाचाय या नड्डाडुरम्मल आचाय वरदगुरुके पोत 
थे। सुदशनाचायके गुरु तथा श्रीरामानुजआचायके दिशध्य 
और पौध जो वरदाचाये या बरदगुर थे, उन्हंके ये पीत्र 
ये । स्वयं बरदाचारयने भी अपने ग्रन्थोमें ऐसा लिखा है । 
अतएब इनका भी समय १३ माँ शताब्दी ही कद्दा जा 
सकता है। बरदाचायने “तत्वसार' और 'साराथंचतुष्टय' 
नामक दो भप्रस्थोंकी रचना को। “तत्वसार' पयमें है और 
उसमें उपनिपदोके धर्म तथा दाशनिक मतका सार्ंश दिया 
गया है। “सारायचवुष्टय! विशिश्टद्वेतवादका प्रस्थ है। इसमें 
चार अध्याय हैं और चारॉमें चार विषयोको आलोचना है ! 
पहलेगे स्वरूपश्ञान, दूशरेमें विरोधी शान, तीसरेमें शोपलवशान 
और चोयेमें फलश्ानकी चर्चा की गयी है । वरदाचार्य भी 
विशिष्टदैतवादी ये! उन्होंने मी भीरामानुजकी वरह झनके 


संख्या २ ] 


# जिशिष्टादेतवाद ( ओवेष्णय सम्प्रदाय) के प्रमुख आचार्योका परिजय * 
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पुलमा॥ ७ ाया2+्ग पाप" 


सबिकस्पत्वको स्वीकार किया है। उन्होंने निविकल्प शानकों 
स्वीकार नहीं किया है । 


वीर राषघवदासाचाय 


बीर राघबदासाचार्य वरदाचार्यके प्रधान शिष्य थे। 
अतएव वे मी उनके समकालीन ही हुए। उनके पिताका 
नाम नरसिंह गुरु था। वाधूल बंशमें उनका जन्म हुआ 
था । उन्होंने “तत्वतार' पर रकप्रसारिणी! नामक टीका 
लिसती थी । उन्होंने अपनी टोकामें श्रीरामानुजके सिद्धान्तका 
विस्तृत रूपूमें प्रतिपादन किया दै। यद्द टीका शायद कहीं 
प्रकाशित नहीं हुईं है । । 


रामालुजाचाय या वादिहंसाम्यवाचाय 


रामानुजाचाय(द्वितीय) या वादिहंसाम्ब॒वाचार्य बेंकटनाथ 
चेदान्ताचायके मामा और गुंद थे | रामानुजाचा के पिताका 
नाम पद्मनाभाचाय थां। रामानुजाचायने 'न्यायकुलिश? 
नामक ग्रन्थकी रचना की । यह गम्थ सम्भवतः कहीं प्रकाशित 
नहीं हुआ है! इस ग्रन्थमें प्रायः १२ विषर्योपर विचार किया 
गया है | वे विषय इस प्रकार हैं--( १ ) सिद्धार्थव्यु पपन््यादि- 
समथन, (२) स्वतःप्रामाण्यनि्पण, (३ ) ख्याति- 
निरूपण, (४ ) स्वयम्प्रकाशवाद, (५) इंश्वरानुमान- 
भज्ञवाद, (६) देहाद्तिरिक्तात्मयाथाथ्यवाद, (७ ) 
सामानाधिकरण्यवाद, (८ ) सत्कायवराद, (९ ) संख्थान- 
सामान्यसमथनवाद, (१० ) मुक्तिवाद, ( ११) भावान्त- 
शभाववाद और (१२) शरीरखाद | रामानुजाचायन 
अपने ग्रन्थम विशिष्टाद्वेतादका ही समर्थन करनेकी चेष्टा 
की हे । उनका काफी प्रभाव वेंकटनाथपर पढ़ा था ! 


वेंकटनाथ वेदान्ताचाय 

आचाय रामानुजने वेष्णबमतका प्रचार करनेके लिये 
अपने ७४ शिष्योंको नियुक्त किया था। उनको सिंहासना- 
घिषति ऋदते हैं। उनमें एक शिक्यका नाम अनन्त सोमयाजी 
था । अनन्त सोमयाजीके एक पौत्र थे अनन्तयूरि । अनन्त- 
सूरिने तोतारम्बा नाम्नी एक ख्ीसे विवाद किया । तोतारस्था 
रामानुअ द्वितीय या वादिहंसाम्बुबाकी बहिन थी और वह भी 
ओऔरामानुजाचायके ७४ शिष्योमेंसे एक प्रधान शिष्यके वंशकी 
थी | अनन्तवूरि अपनी पत्रीके साथ काशी नगरीमें रहते 
ये | काझ्नी उस समय शिक्षाका केन्द्रस्थान था | 


बेंकटनाथ वेदान्ताचायंका जन्म तोतारम्बाके गर्भसे 





१३२५ वि० सं० में काश्लीके पास थ्रूपल नामक गॉँवमें 
हुआ था| यश्षोपवीत दोनेके बाद वेकटनाथ अपने मामा 


; ऱमानुजके पास पढ़नेके लिये भेजे गये। वे बड़े म्रतिमाशाली 


और तीजबुद्धि थे | उन्होंने २० वषसे कम उम्रमें ही सब 
विद्याओंमें पारदर्शिता प्राप्त कर ली । उसके बाद उन्होंने 
विवाद किया और अन्त समयतक गहस्थ ही रहे। अद्वित- 
यादी आनाय विद्यारण्य और बेंकटनाथ सहृपाठी एवं मित्र 
थे। इनके जीवनमें यही अन्तर है कि वेकटनाथ बराबर 
गृहस्थ रहे ओर विद्यारण्यने पीछे संन्यास ले लिया। ये दोनों 
दार्शनिक और कबि थे तथा दोनों सो वर्षसे अधिक 
कालतक जीवित रहे | विद्यारण्यके जीवनमें असाधारण 
राजनैतिक प्रतिभा देखी जाती है; परन्तु बेंकटनाथका 
राजनीतिसे कोई सम्बन्ध नहीं था ! 


वेंकटनाथ कुछ दिनोतक विद्यार्थियोंकों पढ़ाते रहे और 
उसके बाद तिरुपाहिन्द्रपुरमें आकर रहने लगे। यहींपर उन्हों- 
ने गरडपञ्चशती, अच्युतशतक, रघुबीरगद्य आदि स्तोत्रोंकी 
रचना की! वहींपर उन्हें सबतन्त्रस्वतन्त्र! की उपाधि मिली, 
जिसका अर्थ है सर्रविद्याविशारद । वहाँपर एक दिन 
एक शराजमिख्रोने उन्हें कुओं सवोदनेके लिये कहा । बस, वे 
कुआओंँ खोदने लगे । वह कुओं आजकल भी उस गॉँवमें 
मौजूद है। वहाँसे फिर वह तिरुकोइलूरमें आये और फिर 
वहाँसे काश्ली आकर रहने लगे | कुछ दिन बाद वह उत्तर- 
भारतमें तीथयात्राके लिये निकल पड़ । काशी आदि स्थानों- 
में घुमकर वापस आनेपर भ्रीर गमक़े पण्डितोंने उन्हें निमन्त्रित 
किया | वहाँ आनेपर वह स्थान उन्हें पसंद आ गया; 
इसलिये वें वहीं रहने लगे | 


१३६७ वि० सं० में अलछाउदीनने मलिक काफूरकों 
दक्षिणविजयक्रे लिये भेजा और उसने मदुराको तहस-नहस 
कर दिया | उसीने मदुरा जाते समय श्रीरं गमपर भी चढ़ा& 
करके बहुत-से छोगोंको मार डाला, जिसमें सुदर्शनाचाय भी 
शामिल थे | खुदशनाचायने अपने दो पुत्रों -तथा भ्रुत- 
प्रकाशिका पुस्तककों बेंकटनाथके दी द्वार्थोमें सॉप दिया था। 
वेंकटनाथने बढ़ी कटठिनाइसे दोनों बालकोके साथ शर्बोकि 
देरमें छिषफर अपने प्राणोंकी रक्षा की | जब यवन- 
सेना वहसे आगे बढ़ गयी तब वह बाोलकोंके साथ 
मैसूर राज्यके सत्यकालम नामक स्थानमें आकर रहने 
लगे । यहींपर उन्होंने दोनों बालकोंका यशोपयीत- 
संस्कार कराया। वे नित्य श्रीरंगमसे मुसलमानोंके जले 


द्द० 
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जानेके लिये भगवानसे प्रार्थना किया करते थे। 'अभीतिस्तव” 
नामक ग्रन्थकी रचना यहींपर हुई । उसके बाद प्रायः 


५० बर्षोतक मदुरामें मुसलमानोंका राज्य रहा | वि०, 


सं० १३९२ या १३ में विद्यांरण्य मुनिने बिजयनगर राज्य- 
की स्थापना की और उन्हींके उद्योगसे वि० सं १४२२ में 
मदुराके मुसल्मान परास्त हुए ओर वहाँ हिन्दुओंका राज्य 
स्थापित हुआ | जब यह समाचार वेकठनाथकों मिला तो 
वह पुनः श्रीरंगम्‌र्म आ गये । जबतक वहाँ यवनराज्य रहा 
तबतक श्रीरज्धनाथकी मूत्ति दाक्षण मारतके कई स्थानोंमें 
रही | क्योंकि भ्ीरज्धमका मन्दिर मुसलमानोंद्वारा अपवित्र 
कर दिया गया था तथा सारी सम्पत्ति छीन ली गयी थी। कुछ 
दिन बाद उस मूत्तिकी स्थापना तिरुपतिमें की गयी, जहाँसे 
कुछ दिन बाद गौप्पानाय उसे गिंगीमें ले आये और फिर 
श्रीरंगमूमं उसकी पुनः स्थापना की गयी। यह स्थापना 
वेदान्ताचार्यकी उपस्थितिमें ही हुई थी। इस अवसरपर 
वेदान्ताचायने कुछ छलोक बनाये थे; जे! अबतक मन्दिरके 
भीतर दीवालपर खुदे हुए हूं । 

उेकटनाथ विद्यारण्य मुनिके सहपाटी और एराने मित्र 
थे | इसलिये विद्यारण्य उन्हें आदर ऑर श्रद्धाकी दृष्टिसे 
देखते थे । विद्यास्ण्यने उन्हें एक बार विजयनगर आनेक 
लिये निमन्त्रित किया; परन्तु उन्होंने राजा और मित्रके 
निमन्त्रणकोी एकदम अमस्वीकार कर दिया। इससे माटम 
हाता हू कि उनके अन्दर कितनी निःस्पृद्ता और बेरास्यका 
भाव था | एक बार जब विद्यारण्यके साथ मध्यमतावलम्बों 
अक्षोम्व मुनिका झासखत्रार्थ हुआ तब नी मध्यम्धता करनेके 
लिये वेकटनाथको बुलाया गया । परस्तु वे फिर भी नहीं 
आये। तब दोनों आचार्योने अपने विचार उनके पास 
निणयके लिये लिख भेजे । इस बातसे सद्दज ही समझा जा 
सकता हूँ कि उस समय दक्षिणस उनकी विद्वलाकी कितनी 
थाक थी। 

इसके बाद #कटनाथका यश चार्गों ओर फैलने 
विजयनगरके वेष्णव उनसे वेष्णवमंतक ऊपर अन्य छिम्बने- 
की प्राथना करने ढगे । व्येगोंके अनुराधपर बेकटनाथने 
देशी भाषामे कई प्रवन्धोंकी रचना की, जिनमें 'सुभापित- 
नीति! सबसे अधिक प्रसिद्ध हैं। अन्त समयमें उन्होंन अपना 
मत रहस्यत्रयसार नामक ग्रन्थमें संक्षेप ल्वग्वा | 


ल्मा | 


वेकटनाथका आध्यात्मिक जोवन बड़ा मधुर था। 
उनको न तो कोई पेत्रिक सम्पत्ति प्रात्त थी और न उन्हेंने 
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स्वयं कभी घन संग्रह किया | वे सदा उज्छ्त्तिसे जीविका 
चलाते थे। उनका जीवन बड़ा पवित्र और सरल था | दे 
काशी तथा श्रीरंगमर्म क्मिन्न मतावरूम्धियोंकि साथ रहते थे 
और सब लोग एक समान उन्हें भक्ति और श्रद्धाकी दृष्टिसे देखते 
थे। ये सांसारिक धन-ऐश्वयंकों सदा घृणित समझते थे । 
उनका सारा जीवन प्रायः धर्मोपदेश करने तथा धार्मिक 
साहित्यकी रचना करनेमें बीता । वे नम्नताकी तो मू'त्त ही 
थे। एक दिन उनकी दीनताको परीक्षा करनेके लिये एक 
वेष्णवने उन्हें अपने घर आमन्त्रित किया। उस नेप्णवने 
अपने घरके दरवाजेपर एक जोड़ा खड़ाऊ छूटका दिया था। 
जब बेंकटनाथन घरमें घुसते समय स्वड़ाऊं देखी तब उन्होंन 
सड़ाऊँ मस्तकसे लगाकर कहा-- 

कर्माबलम्वका: केचित केचिजूशानावलम्बकाः । 

व्य तु दहरिदासानां पादपशावल्म्यकाः # 


बेंकटनाथकों कविताकिकर्सिह्की उपाधि मिली थी । 
एक दिन शररंगनाथके मन्दिग्में यद्द ते हुआ कि जो रात- 
भरमे एक इज़ार हछोक बनावेगा उसे यह उपाधि दी 
जायगी । परन्तु किसीका टसभे सफलता ने मित्री। एक 
ब्रिद्वान पश्डितन मुश्किलसे गातभरमें ५० 6 कठी के लिग्वे । परन्त 
बेकटनाथन केवन्ड तीन घटेभ हजार छलोक लिग हाले और 
साथ ही उनके छऔलोक सर्वोत्तम भी थे | अतापव यह उपाधि 
उन्द्ींका मिली | श्रीरगमप् ही उन्हें बदान्ताचायकी भी टपाधि 
मिली थी! श्रीवेष्णयोका विश्वास है कि उन्हें भगवान 
औरंगनाथने बदान्ताचनावयकी उपाधि दो थी । 
इस प्रकार वैकेटनाथकी जीवनीकी आलाचना 

करनेसे यद मादम होता हैं कि वे मं समान, हराग्य और 
भन्तम्वरूप ही थे। उनके अन्दर तेज/म्वता और दीनताका 
अपूर्व सम्मिश्रण देवा जाता था। अहड्भार तो उन्हें छूलक 

ही। गया या | दूसरी ओर दाश्निकता और काॉबिल्वका भी 
अपूर्व समन्वय उनके अन्दर हुआ था। धर्मोपदेशकर्म जो 
गुण हे।न चाहिये, वे सब टनमे मोीजद थे | बे एक आदश 
शिक्षक भी थ। शिक्षकर्म क्या-क्या गुण द्वान चाहिये; इस 
विपयर्म उत्दनि छिस्ा ए--- 

घझ्िद्धं सन्मम्धदाये स्थिरधियमनपं श्रोत्रियं बहानिहँ 

सरवरस्थ सस्यवार्स समयनियतया पताथुजृत्या समेतम्‌। 

दग्भासूयादिमुक्तं जितविषयगुणं दीनबन्चुं दयाट 

स्थालिध्ये शासितारं स्वपरदितपरं देशिक भ्रृव्णुरीप्सेत ॥ 





६] 
ऊऋह » | फाप घ ६: 


८ | 4 हि 
है! ॥“ पर हा ॥ 


हक 
कप ््थॉः श्र 
ए नि 


ा 


५) 


पहाड़पर श्रीतिरूप।|ते मान्दर 





इश्का भोतरी भाग 


प 
फ्े 


श्रीतिरुपति 








संख्या २ ] 





बेंकटनाथ वेदान्ताचार्य विशिष्टादतसम्पदायके अनुयायी 
थे | उनकी श्रीरामानुजाचायगे बड़ी भक्ति थी और वे उनके 
ग्रन्थोंको बड़े आदरकी दृष्टिसे देखा करते थे। उन्होंने 
अपने जीवन छगमग १०८ भ्रन्थोंकी रचना की। जिनमें 
भगवद्धक्ति कूद-कूटकर भरी है । ये सब प्रन्थ प्रायः 
तामिल लिपिमें ६ ओर अधिकांश तामिल भापाम हूँ । 
उनमें कुछके नाम इस प्रकार हैं--गरुडपश्चशती, अच्युत- 
शतक, रघुवी रगय, दायशतक, अभीतिस्तव, पादुकासहस्त 
सुभाषितनीति, रहस्यत्रयसार, संकल्पसूर्योदय; हंससन्देश, 
यादवाभ्युदय, तत््वमुक्ताकठाप, अधिकरणसारावी, 
स्यायपरिशर॒द्ध, न्‍्यायसिदड्धाज्जन, शतदूषणी, तत्त्वटीका) गीता- 
की टीका। गद्यत्रयकी टॉका; सेश्वरमीमांसा, इश्वावास्थो- 
पनिषद्भाष्य, गीताथंसंग्रहरक्षा ओर वादित्रयसरण्डन । 


इस तरह सारा जीवन भगवद्‌भक्ति तथा लोकोपकाराथ 
प्रस्थरचनामें बिताकर आचाय वेकटनाथ बि० सं० १४२६ में 
१०२ वर्षकी अवस्धासें परछोकवासी हुए । 

श्रीमललोकाचाय 

श्रीमलं।काचार्य वदान्ताचार्यक ही समसामयिक थे | 
उनका जन्म इसवी सनकी १४ वीं शताब्दीम और ग्वत्यु 
१० वीं शताब्दीमें हुई थी। उनके पिताका नाम क्रष्णपाद 
मिलता दें । उनका जन्म भी दक्षिणमें ही हुआ था। 
वह वेण्णच आचायोमे एक प्रसिद्ध आचार हूं गये हैं । 
उन्होंन श्रीरामानु॒का मत समझानके लिये दो प्रन्थोंकी 
चना की-- तत्वन्नय” और “तत्तदेखर | ये दोनों ग्रन्थ बड़े 
सरल और सुबाध दूँ । 'तत्त्वत्रय में चित्तत्व या आव्मतत्व, 
अचित्‌ या जडतत्व और ईश्वरतत्वका निरूपण करते हुए 
रामान॒जीय सिद्धान्तका प्रतिपादन किया गया है। कहीं- 
कहींपर अन्य म्तोका स्ण्डन भी किया गया हैँ। इस 
ग्रस्थपर श्रीबरबर मुनिका भाष्य भी मिलता है | 


आचाय वरदशुरु 

आचार्य वरदगुरू १४ वीं झताब्दीमें हुए थे। वे 
आचार्य वेंकटनाथके पुत्र और नयनाराचार्यके शिष्य थे | 
उनका दूसरा नाम प्रतिवादिभयड्डरम अस्नन था। ता्किक 
होनेके कारण उनका यह नाम पड़ा था | वबरदगुरुने वेंकट- 
नाथकी प्रदंसामें 'ससतिरक्षमालिका' नामक काव्यकी 
रचना की थी | नयनाराचार्यने वेदान्ताचायके 'अधिकरण- 
सारावली' नामक प्रन्थकी टीका लिखी थी | वरदगुरु भहा- 
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गुरु वेंकटनाथके अनन्य भक्त और नयनाराचार्यके उपयुक्त 
शिष्य थे | वरदगुरु भ्रीरामानुजमतके समर्थक थे । उन्हंनि 
तस्वत्रयचुलुकसंग्रह” नामक एक ग्रन्थकी रचना कौ; 
जिसमें श्रीरामानुजमतकी व्याख्या की गयी है । 


वरदनायक सूरि 

वरदनायक सूरि आचाये वरदगुरुके बाद हुए थे । 
क्योंकि वरदनायकने “चिदचिदीश्वरतत्वनिस्पण” नामक 
अपने ग्रन्थमें वरदगुरुके 'तत््वत्रयचुस्टक' का उल्लेख किया है । 
सम्मवतः वे १५ ब्रीं शताबव्दीम हुए थ। वरदनायकने 
अपने ग्रन्थमें जीव, जगत और ईश्वरके सम्बन्धमें विचार 
किया है। उनका सिद्धान्त श्रीरमानुजके सिद्धान्तसे ही 
मिलता-जुलता हें । उनके मतकी ओर कोई विशेषता नहीं 
है| उनका ग्रन्थ अभी प्रकाशित नहीं हुआ है | 


अनन्ताचाय या अनन्ताय 
अनन्ताचाय यादवगिरिके रहनेवाले थे। वे मेलकोटमें 
रहते थे | वे श्रतप्रकाशिकाके रचयिता सुदर्शन सूरिके बाद 
लगभग १८ बषणीं शताब्दीमें हुए थ। उन्होंने अपने प्रन्थ 
“ह्मलक्षणनिरूपण' में 'श्रुतप्रकाशिका' का उल्लेख किया है । 
उन्होंने वहुत-से ग्रन्थोंकी रचना करके अक्षय कीतिका 
अजन किया । वे श्रीरामानुजमतके माननेबाले थे और 
उसीका समर्थन करनके लिये उन्होंने सांरे ग्रन्थोंकी रचना 
की । उन्होंने अपन प्रायः प्रच्चेक प्रस्थमें अद्वेंतततका सण्डन 
करनेकी जष्टा की है। उन्होंने अपने सभी प्रन्थँकि 
अन्तमें अपना परिचय इस प्रकार दिया है--- 
शेपाय वंशरलेन यादवाद्विनिवासिना । 
अनस्तायेंण रखितो वादार्थोड्य बिजुम्भताम्‌ ॥ 


अनन्ताचायके ग्रन्थौके नाम इस प्रकार ६--श्ान- 
याथाध्यवाद, प्रतिशावादाथ, ब्रह्मपदशक्तिवाद; ब्रह्मलक्षण- 
निरूपण;  विषयतावाद, मोक्षकारणतावाद; शरीरबाद; 
शास्त्राग्म्मसमर्थन , शाम्त्रक्यवाद, संविदेकलानुमाननिरास- 
वादाथ, समासवाद, सामानाधिकरण्यवाद और सिद्धान्त- 
सिद्धाज्ञन । इन सब प्रन्थोंसे आचार्यकी दाशनिकता और 
पाण्डित्यका पूरा परिचय मिलता है । 


दोहय महाचाये रामानुजदास 
दोदयाचार्य बेदान्तदेशिक वेंकटनाथकी 'शतदूषणी” के 
टीकाकार हैं। चण्डमारत आदि टोकाएं. उनकी बनायी 
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हुई हैं। वे श्रीरामानुजमतके अनुयायी थे ! और अप्यय्य 
दीक्षितकें समसामयिक थे । उनका काल १६ वीं शताब्दी 
कह्दा जा सकता है| वाधूलकुलभूषण श्रीनिवासाचार्य उनके 
गुरु थे | गुरुसे शिक्षा प्रास करनेके बाद उन्हें महाचार्यकी 
उपाधि मिली थी! उनका जन्मस्थान शौलिंखर है। 
वेदान्ताचायके प्रति उनकी प्रगाद भक्ति थी । 

महाचायने श्रीरामानुजका अनुसरण कर शाहुर मतका 
स्नण्डन करनेकों चश को है| उनके प्रस्थोक्रे नाम इस 
प्रकार ईं--चण्डमारुत, अद्वंतविद्याविजय, परिकरविजय, 


बारादशयविजय, ब्ह्मविद्याविजय, ब्रह्मचूजमाध्योपन्यास, 
बेदान्तविजय, सदिद्याविजय और उपनिषनन्‍्मंगलदीपिका ! 
रे 
सुदशन गुरु 


बी] 


सुदर्शन गुरु महाचायके शिष्य थे; अतएवं उनके सम- 
सामयिक थे वह १६ वों दाताब्दीके अन्तसे लेकर १७ वीं 
शताब्दीके आरम्मतक बतमान थे | मुदशनन महाचायकृत 
वेदान्तविजयकी व्याख्या लिखी, जिसका नाम 'मंगलदीपिका 
है । यह ग्रन्थ कहीं प्रकाशित नहों हुआ है| सुदर्शनके 
मतमे कोई विशेषता नहीं । उन्होंने श्रीरामानुजमतका 
समयथन करनेके लिये ही टीका लिग्यी है । 
श्रीनिवास आचाय ( £ ) 
आचार्य औनिवास चण्डमास्तकार महाचायके शिक्ष्य 
थे। महाचार्यने अपनेक्ो वाधूलकुलका सन्तान लिस्ता हैं। 
अश्रीनिवासने अपने ग्रन्थ 'यर्तान्द्रमतर्दीपिका 'क प्रत्येक अवतार 
या परिच्छेदके अन्तमें अपनेका महाचायंका शिष्य लिस्वा 
है| महाचार्य १७वां शताब्दोके आरम्भमें भी वर्तमान 
थे। इसलिये श्रीनिवास आनाय १७ थीं शताब्दीमे हुए थे, 
ऐसा अनुमान होता है | श्रीनिवासके पिताका नाम गोविन्दा- 
चाय था। 
श्रीनिवास विशिशद्वेतवादी थे | श्रीरामानुअमतको - ही 
ये भी मानते थे। उन्होंने (यतीन्द्रमतदीपिका' या “यतिपति- 
मतदीपिका” नामक अपने भ्रन्थमें भरामानु जमतका सारांश 
दिया है । वह ग्रन्थ बड़ी सरल भाषा लिखा गया है | 
उसमें दस अवतार या परिच्छेद हैं | उनमें क्रमशः पत्यक्ष, 
अनुमान, शब्द, प्रमेय, काल, नित्यविभूति, घमंभूतशान, 
जीक; ईश्वर और अद्रब्यका निरूपण किया गया है | 
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श्रीनिवासाचार्य (२ ) 


श्रीनिवासाचार्य द्वितीय मी श्रीरामानुजमत्तके अनुयायी 
थे। शठमषंणकुलमें उनका जन्म हुआ था। उनकी पकी- 
का नाम लक्षाम्वा था| अन्नयाचार्य और भीनिवास नामक 
उनके दो पुत्र थे। दोनों पुत्र विद्वान थे। श्रीनिवासने 
मध्वाचायके मतमें दोष दिखलानेके उद्देश्यसे “आनन्द- 
तारतम्यरवण्डन' नामक प्रबन्धगी रचना की | मध्यमतके 
आचार्योंके मतानुसार देवता; मनुष्य और मुक्त पुरुषोके 
आनन्दमें तारतम्य है । पुराण आदि शास्मेके आधारपर 
उन्होंने इसका समर्थन किया है। श्रीनिवासने भ्रुति और 
युक्तिके आधारपर इस मतका खण्डन किया है | 


श्रीनिवास ( ३ ) 

ये तीसरे श्रीनिवास आचाय श्रीनिवास द्वितीयके पुत्र 
थे | उनका जन्म दाठमर्षणकुल या श्रीशेलकुलमें हुआ 
था | श्रीनिवासके बढ़े भाईका नाम अन्नयाचाय और माता- 
का नाम लक्षाश््वा था। उनके गुरुका नाम श्रीनिवास दीक्षित 
था| श्रीनिवास दीक्षितका जन्म कौण्डिन्य गोत्र हुआ 
था | भीनिवासने अपने बड़े भाईसे भी विदाध्ययन किया 
था | उन्होंने अपने प्रन्थ 'अशुणाघ्रकरणसरणिविवरणाी में 
अपने गुरु तथा बढ़े भाईका परिचय दिया है | 


श्रीनिवासन मध्यमतावलम्बी व्यासतीर्थके “चन्ट्रिका' 
नामक प्रत्थंक मतका स्वण्डन अपने ग्रन्थर्म किया है। इससे 
माद्म दोता है, वे व्यासतीर्थके बाद हुए थे। व्यासतीर्य 
१६ थीं झताब्दीमें वतमान यें। इसलिये श्रीनिवासका 
सप्रय ?७ वीं शताब्दीका अन्तिम काल हों सकता है । 
श्रीनिवासने कई प्रन्थ लिखे, जिनके नाम इस प्रकार हैं--- 
तस्वमातंण्ड, अरुणाघिकरणसर्राणविवरणी, औंकारवादार्थ, 
जिजञासादर्पण, जञानरकप्रका शिका, णत्वद्पंण, बिरोधनिरोंथ- 
भाष्यपादुका, नयद्र॒मणि, प्रणबदर्षण, मेददपंण तथा सहस्त- 
किरणी । इन सब प्रन्थोमें उन्होंने विशश्द्रेतमतका 
समर्थन तथा अन्य मतोंका खण्डन करनेकी चेष्टा की दे 


बुचि वेंकटाचार्य 
बुशि बंकटाचाय अस्नयाचायके तृतीय पुत्र थे | उन्हों- 
ने वेदान्तकारिकावली” नामक एक प्रन्थकी रचना को) 
जिसमें विशिष्टद्वेतवादके पदार्थों और सिद्धान्तोंका सारांश 
दिया गया है | ग्रन्थ पद्ममें है। बुछि बेंकठाचार्य भी श्री 
रामानुजके ही अनुयायी ये | 


संज्या २] # विशिष्ठाह्ेसके तीन महायायें---बोघायन, प्रह्मनम्दी मौर द्रमिडायाये * धरे 


श्रीनिवास दीक्षित 


श्रीनिवास दीक्षितके पिताकां नाम श्रीनिवास ताताय॑ 
और पितामदका नाम अन्नयाचार्य था| श्रीनिवास दीक्षितके 
पिता और पितामह दोनों १७ वीं छतान्दीमें वर्तमान थे । 
इसलिये मालूम होता है कि श्रीनिवास १७ वीं शझतान्दीके 
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अन्तमें और १८ वीं शताब्दीके आरम्ममें वर्तमान थे । भ्री- 
निवास दीक्षितने (विरोधवर्ूथिनीप्रमाथिनी'! नामक एक 
ग्रन्थकी रचना की। इसमें उन्होंने भीरामानुजाचा्येके 
श्रीमाध्यके और श्रीनिवासके 'विरोधनिरोध! के मतका 
समथेन किया है | 


वा 0 2८ बस 


विशिशद्वेतके तीन महाचायें--बोधायन, अद्यनन्दी ओर द्रमिदाचार्य 


( छेब्बक--पं० ऑऔीलश्मीपुरं श्रानिवासाचायजी ) 


विशिशद्वतसिद्धम्तावलम्बी आचारयोंके मतसे मीमांसा- 
शास्त्र एक ही है, वे “अथातों धर्मजिशासा' से लेकर 
'अनावृत्ति: दशब्दात्‌' यूजतक बीस अध्यायोंका एक ही वेदाथ- 
विचार करनेवाला मीमांसादशन मानते हैं, और उसके 
तीन काण्ड बतलाते हैँ। उन काण्डोंके नाम ई--धम- 
मीमांसा, देवमीमांसा और ब्रह्ममीमांसा | प्रथम धमम- 
मीमांसा नामक काण्ड आचार्य जैमिनिक्रे द्वारा प्रणीत हें; 
उसभे बारह अध्याय है; और उसमे घमका साड्डोपाइ 
बिवेचन किया गया है। द्वितीय देवमीमांसा नामक काण्ड 
कादशकृत्माचायने बनाया है: ओर चार अध्यायोंमे दवापासना- 
का रहम्य परिस्कृटित किया है | तृतीय ब्रह्ममौमांता नामक 
काण्डक रचयिता दें बदरायणाचार्य। इन्होंने चार अध्यायोंमें 
ब्रह्मका पूर्ण विमद करके अपना सिद्धान्त खूब अच्छी तरह- 
से स्थापित किया है। इन तीनों काण्डोंसे युक्त शाख््रका 
नाम दे मीमांसाश्षासत्र | इस सम्पूर्ण मीमांसाझ्षास्रकी इरत्ति 
भगवान्‌ बाधायनाचायने बनायी थी। इसीसे इनका नाम 
इस सम्पदायमे जृन्तिकारके नामसे प्रसिद्ध हैं। भगवान्‌ 
गामानुजाचायन अ्रीभाष्यके आरम्ममें ही इनका वृत्तिकाररूप- 
से स्मरण किया है । यथा-- 

भगवद्ों भायनकृतां विम्नीणा अद्मसूश्रवृत्ति पूर्वा चार्या: 
सश्जिक्षिपु: । 

“भगवान्‌ बं,घायनद्वारा बनायी हुई विस्तृत अह्मखूत्- 
कृत्तिको पूर्वांचायोंने संक्षित बना दिया ।? उन्हीं बोधायना- 
चायंका उल्लेख भगवान्‌ शबरस्वामीने भी उपचर्ष नामसे 
किया है; इसमें प्रमाण दे वेदान्ताचायंप्रणीत श्रीमाष्यतत्त्व- 
टीकाके “स्फोटवाद' प्रकरणका यद्द अंश--- 

अश्र ्ावरस--गौरिध्यश्न कः धाबदः ! गकारोकार- 
विसजेंगीया इति भरावानुपएब्ष:, हति इततिकारस्य बोधाय- 
मस्येद हापथर्ष हृति स्वाक्षास। तदिह पातअछाविप्रोक्त 


प्रामाणिकमिति न अमतम्य, तेपषां बाढा श्षेपार्थ वे भवोकिरपि 
स्वात्‌, युक्तिषिरोधाश्षेसि । 

अर्थात यहाँ शाबरभाष्यमें लिखा है कि गौः यहाँ 
कोन शब्द है ! गकार, औकार और विसगं ही “गौ” का 
स्वरूप है, ऐसा उपवर्ध नामक आचायने कहा है । इस 
प्रकार 'उपवष! बाधायनका ही नाम द्वो सकता है; 
पतश्ललिकी कद्दी हुई बात प्रामाणिक है, यह समझकर 
उपवधकी बोघायनतामें सन्देदह नहीं करना चाहिये--क्योंकि 
पतञ्ञलिने ता अपन प्रतिपक्षियांका तिरस्कार करनेके लिये 
उपत्रपषकों वैश्वाकरण बनाकर अपना मद्दत््व प्रकट करनेकी 
चात्ट चली हैं; ओर उनकी बातोंमें युक्तिविद्द्धता भी है | 
कई लोग यहॉापर 'स्थात' के निर्देशसे केवल सम्भावना 
समझते हैं | परन्तु उन लोगोंकों यह पता नहीं है कि सम्भावना 
होनेसे फिर बबोधायनस्थेब' यहाँ निश्रयार्थक 'एब! की क्‍या 
भात होगी ! अतः यहाँ नाम स्यादेव हि!-बोधायनका 
नाम ही हो सकता है, ऐसी याजना कर लेनी चाहिये । 
“पुलबर | 'पुराणमणि!,'मेखला' आदि द्राविड़ भाषाके प्रवन्धों- 
मे बोंघायनकृत मीमांसावृत्तिका जो “कृतकोंटि' नामसे 
निदेश है वह भी हमारी दृष्टिमें समीचीन ही प्रतीत होता है; 
क्योंकि 'निधण्टु' के अजिकाण्डशेषम और केशबनिधण्टुमें मी 
उपवर्षका पर्यायवाची 'कृतको्टि! शब्द लिखा है, जैसे-- 

उपवर्षा हलभूतिः: कृतकोटिरयाचितः । 

अतः बहुत समयसे ऐसा व्यवहार देखकर ही शभ्री- 
वेदास्ताचाय जीने अपनी तत्त्वटीकामें 'उपबर्ध' यह बोधायना- 
चार्यका द्वितीय नाम प्रतिपादित किया है, ऐसा हम समझते 
हैं। “पाराशर्यविजय” गामक ग्रन्थके ११० वें पृष्ठपर 
बोधायन और उपबर्षका जो प्थक-पएथक निर्देश किया है वह 
प्रन्थकर्ताने ऐसा युक्ष्म विचार न करनेके कारण द्वी किया 
है, ऐसा समझना चाहिये | 
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(ब्रह्ममीसांसा' शास्त्रका, जिसका दूसरा नाम “शारीरक' 
भी है, द्रमिडाचार्यनं अति संक्षिप्त भाष्य बनाया है; जों 
“द्रमिडभाष्य” इस नामसे सबत्र प्रसिद्ध है। छान्‍्दाग्यवाक्यपर 
भी इन्हीं द्रमिडाचायन भाष्य लिखा है, किन्तु उसकी 
प्रसिद्धि 'द्रमिडभाष्य'ं इस नामसे नहीं है, “द्वामिडभाष्य! 
से ब्रह्ममीमांताशास्त्रके भाष्यका ही बोध होता है। बअहा- 
सूजभाषप्यका विवरण श्रीवत्साहुमिश्नने किया है; अतः 
“'व्रिवरणकार' के नामसे वे हीं प्रख्यात हे | इस बातर्म 
प्रमाण है यामुनाचायबिरचित सिद्धित्रयके आरम्भक्रा यह 
सन्द भे--- 

यश्यपि भगवता ब्रादरायणेनेदमर्थान्येच सूत्राणि 
प्रणीतानि, विवृतानि च तानि परिमित्तगम्भीर भाषिणा 
भष्यकृता, विवृतानि च तानि गम्भीरस्यायसागरभाधिणा 
भगवता श्रीवत्साकुमिश्रेणापि, तथापि आचाय टडु- भनं प्रप श्ञ- 
भनृमित्र-भतृ ह रि-अहादस-श क्र- श्री उत्सा इ- भास्करा दि विर- 
खित्तसितासितविविधनिबन्धन श्रद्ध।विप्ररूब्धबु दू यो न 
यथावदन्यथः च ग्रतिपद्यन्त दति युक्तः प्रकरणग्रक्रम: 


अर्थात्‌ 'यद्यवि भगवान्‌ बादरायणाचायने एतदथक हूं 
(बिशिष्टादंंतमतामिपेत) सूत्र बनाये हूँ ओर उसपर द्रमिडा- 
आयन संक्षिप्त और गम्मीर भाध्य भी बना दिया हैं, 
भगवान्‌ श्रीवत्साइमिश्रन उस भाष्यक्रा दुर्भद्ययुक्ति- 
समलझ्कृत गर्भार बिवरण मी कर दिया हैं; तथापि आचाय 
यह, भतृप्रयश्च, भतृमित्र; भरदरि, अह्मदतत, शाइरचाय 
श्रीवत्साड़ु आर भास्कर आदि आचायेद्वार रचित 
परस्परविरुद्ध वितण्डावादपन्पिण नियन्धोसम नस्वजिज्ञास- 
जनोंकी त्रुद्धि अन्बन्त विग्रल्ज्ध हा जाती है, और से 
वास्तविक तत्यकाो यथावत्‌ नहीं समझ पाते । अतः प्रकरण- 
प्रकमका निर्माण युक्त ही हैं ।? इस सन्दभंम द्रमिडाचायन 
बरादरायणसजोंका भी भाष्य निमित किया था, यद्द स्फुट- 
तथा जाना जा सकता है) हाँ, इससे यद माद्म नहीं होता 
कि बोधायनने या उपवर्षाचायने सूत्रोंकी बश्रक्ति बनायी थी 
या नहीं, ओर वाक्यकार और भाष्यकारका भी इसमें 
निर्देश नहीं किया गया है, तथा इस सन्दमंस यह भी 
जात हाता £ कि आचाय टड् और भर्तेप्रपश्च आदि 
विशिष्टद्वैतसम्भदायके अनुगामी व्याख्याता नहीं थ। 
बदार्थसंग्रदर्म भगवान रामानुजाचायन लिखा दै-- 

भगवद्धो घायनट कद मिट गुडदे वकप दि भारुचिभर्ृस्य- 








विगीतशिष्टपरियुद्ी तदुरातनवे दुःन्तभ्या र्यानसु व्य का थे- 
श्रुतिनिदुशितो5य पन्‍्थाः । 

अथात्‌ “भगवान्‌ बोधायन, टड्डं; द्रमिड, गुदददेव, 
कपर्दी ओर भारुचि आदि श्रद्धेय आचायोंके द्वारा स्वीकृत 
प्राचीन वेदान्तव्याख्यानोंसे जिनका अर्थ सुब्यक्त हुआ है; 
ऐसी भ्रुतियोंसे यह मार्ग दिखाया गया है ।” यहाँ साफ 
मालूम होता है कि टड्ड विशिष्टाद्वेतसम्प्रदायके आचार्य 
थे । सुदर्शनायायकृत वेदायसंप्रहकी व्याग्ब्या तात्यगे- 
दीपिकामें भी “ठड्को अद्वनन्दी” इस तरद्द व्याख्या की हे । 
पूर्वोक्त उद्धरणोंसे यह सिद्ध है कि टड्लाचार्य जिनका 
दूमरा नाम ब्रह्मनन्दी भी प्रसिद्ध था। विशिशद्वतसम्पदायके 
अनुयायी थ । यामुनाचायबविरच्चित सिद्धित्रय” नामक प्रन्थ- 
मे जिन टड्डुका नाम इतरसिद्धान्तानुवायियोंम लिसो दें: 
वे टड्ड दूसर हैं, ये नहीं हैँ; इसीलिये श्रुतप्रकाशिका- 
चायने “टड्टी ब्रह्मनन्दी' यह ल्ग्वा है। अथवा सम्प्रदायभेद 
भी हो सकता है, वुद्धमान पाठक स्वयं समीक्षण करे । 


वदान्ताचायप्रणीत 'तत्वदीका के साधनरुपकर्निरूपण- 
प्रकरणमे “अब माप्यकारा बअरहयन।न्द वाक्य व्या ख्याता द्रमिट।- 
चाय: (€ थयहाँ भाष्यक्रार। अ्रश्षनन्दीक वाक्य नामक 
छाम्दोग्यव्याग्व्यानरूप प्रन्थकी व्याख्या करनबाल टद्रमिडा- 
चाय हू ) ऐसा निर्देश मिलता ८, इमसे ज्ञात होता £ कि 
ब्र्चनन्दीन छान्‍्दाग्वापनिषदकी एक टीका बसायो थी, 
जिसका नाम उन्होंने वाक्य रख दिया था जिस बाक्यका 
भाष्य भा द्वामडाचाब्रपणीत ४। सुरेदबगचायशणिप्य 
सवजान्ममनितिरचित 'संक्षपद्ारीरक नामक प्रन्थ्म भो इस 
विपयपर प्रभूत प्रकाश डाला गया ईं-- 


आज्रेयवाक्यमपि संब्यवहारमाशत्र 

कार्य समम्तमपि नः कथयास्वभूव । 
सम्कायवादुविषयं न हि दोषराशि- 

माबामये भवित॒सुस्सह ते विरोधाल्‌ # 


(२१७ ) 


अर्थात समग्र का संव्यवहारमात्र (अनिव॑चनीय ) है, 
यद्द बात आतन्रेय ( ब्द्धानन्दी )क बनाये हुए वाक्यम 
भी कही गयी है। क्योंकि नयायिक्रोंद्वारा प्रदत्त सत्काय- 
बादनबिपयक दाषसमूह अनिर्वंचनीय कायम नहीं आता 
क्योंकि अनिरबंचनीय तो सत्‌ नहीं है; अतः विरोध 


संख्या २ ] 


७... “न “मनी अनन्त बा. 





होनेसे सत्कायवादविषयक दोध यहाँ नहीं आते | इस 
इसोककी टीकामें टीकाकारने छिखा है-- 
संच्यवहारसात्र्व॑ अह्वनन्दिनाप्य[- 
चार्येण छान्‍्दोग्यभाष्ये परेरुक्तदोषाप्राप्श्यथंमुक्तम्‌ । 


कार्यकारणयो: 


ब्रह्ममन्दी आचायने भी अपने छान्दाग्यव्याख्यानमें 
कार्य और कारणको संव्यवद्ास्मात्र इसलिये माना हैं कि 
जिसमे प्रतिपक्षी लोग आलधेप न कर सके। आगे (संक्षप- 
दार्ररक'में इस विषयपर ओर भी प्रकाश डाला गया द-- 
काणाददर्शनसमा श्र य दोपराशि- 
देराजिरम्त हद संभ्यवहारमाओ । 
वेदान्तभूमिकृुशलों सुनिरत्रिवश्य- 
स्तेनाह कायमिह संब्यवद्दारमात्रस ॥२१८॥ 
पष्टप्रपाय्कनिवदूमुदंरित यत 
तत्मस्यमेव खलु सश्यसमाश्रयरचात्‌ | 
अर््नव यत्पुनर्वाच समुद्दफेन- 
दृष्टान्तपू्वकमदी व्यवदाास्टष्रथा ॥२९०॥ 
पूव विकारसपवण्य शनेः शनेम्तद 
दृष्टि विमज्य निकट परिगृद्धा तस्मात । 
से विकारमथ संब्यवदहारमादत्र- 
मद्वेतमेव परिरक्षति वाक्यकार: ॥२२०॥ 
अन्तगुंणा भगवती परदेवतेति 
प्रस्यग्गुणेति भगवानपि भाष्यकार: । 
जाह सम यत्तदिद्द नि्ुंणवस्तुवादे 


सक्षच्छते न तु पुनः सगुणप्रवादे ॥२२१॥ 


अथात्‌ 'काणाददर्शनद्वारा दिये हुए दंपोका हमारे 
सिद्धान्तम कार्यका संव्यवद्यास्मात्र मानकर खूब अच्छा 
निराकशा किया गया टँ। इसलिये वेदान्तशामम्त्रनावशारद 
आचार्य आत्रेय ( ब्रह्मनन्दी ) न भी कायको संब्यवहारमात्र 
माना है | पष्ठ प्रपाटकम जो अक्षनस्दीने कहा है, वह सल्यके 
आधारपर स्थित हनेके कारण सत्य ही है; किन्तु वहीं जो 
उन्होंने समुद्रगेनका दृशन्स दिया है। वह व्यावहारिक दृश्िसे 
दिया है। पहले विकारका वणन किया, फिर धीरे-धीरे उस दृष्टि- 


# विशिष्टाद्वेतके तीन महाचायें--बोघायन, शरह्ानन्दी और दमिडाचार्य + 
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का भी माजन कर दिया ओर सिद्धान्तके ओर निकट गये; 
फिर समग्र विकारोंकी वाक्यकारनें संव्यवहरमात्र मान लिया, 
इस तरहसे वाक्यकार ब्रह्मनन्दी अद्वैतका ही परिरक्षण करते 
हूं । भगवती परदेवता अन्तगुंणा हैँ, यह वाक्यकारने; और 
प्रत्यग्गुणा है; यह्ट भाष्यकारने जो कद्वा वह निगुणवस्तु- 
वादम दी उपपन्न हो सकता है, सगुणवस्तुवादमें बह स्वत 
नहीं हा सकता ।? इन संक्षपद्ञार।सकक्े उदरणोंसे यह स्पष्ट 
प्रतीत होता हैं कि वाक्यकार आज्रेयबंदमे उत्पन्न होनेवाले 
ब्रह्मनन्दी हैँ और उस वाक्यके भाष्य बनानेवाले है 
द्रमिडाचाय । बामुनाचायबिरणित पसद्वित्रयके आरम्भमें 
जिन भर्तप्रपश्चका उल्लेख हैं; वे स्वाभाविकर्मेदाभेदवादी 
ये, यह बात श्रीशह्ुराचायावर्राचत ब्रृह्ददारण्यकोपनिपदके 
भाष्यमें स्प् ल्ग्वी हैं। ब्रह्मदत्त जीवोर््पक्तिवादी थे, उन्होंने 
पूवमीमांसापर भी एक बृत्ति लिखी थी, जिसका कुमारिल 
भट्टन अपने छलोकवातिकमें बहुत स्थछोंपर स्वण्डन किया 
है। भर्तंहरिने अपने “वाक्यपदीय? ग्रन्थम शब्दादेतकी स्थापना 
की हे) किन्तु उनका बनाया वेदान्त-प्रन्थ काई भी नहीं मिल्ता । 
भास्कराचार्यविरचित ब्रह्मसूज्रका भाष्य सम्यक उपलब्ध 
है । उससे विदित दाता है कि उन्होंने छान्दोग्यभाष्य और 
गीताभाध्य भी लिसे थे, कन्तु वे अब प्रायः लम हैं। गये 
हू । यह भास्करभाष्य वाचसतिमिश्रविर्रचित 'भामती नामक 
धाद्वरभाष्यव्याव्यानसे प्राचीन है। क्‍योंकि “'भागती' में 
भास्करभाष्यक कई अंश उद्धृत किये हुए मिलते हैं । जसे 
भामतीम १। ४। २६ सूत्रकी व्याख्या करते समय--- 


ख़ान्तया चेल्लॉकिक कसम वेदिक नु तथास्तु ते । 


“यह कठोकांश उद्धुत किया है, जो भास्करभाष्यका है । 
जिज्ञासु जनोंकि सौकर्यके लिये हम विशिष्टाद्वैत सम्प्रदायके 
सिद्धान्तग्रन्थोंका क्रम यहाँ दे रहे हे । 

विशिशंदंत सम्प्रदायके सिद्धान्तभ्रन्थोका क्रम इस 
प्रकार है-- 
अन्थनाम प्रणेता 
१ शारीरकसीमांसाशास्र. बादरायणाचाय 
२ शारीरकरमीमांसाशास्त्रदत्त बोधायनाचाय ( उपवर्ष, 

कृतकोटि ) 
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इस तग्ह अनेक आचार्योद्ारा बरद्धमू्ट यह विशिश- 
दतमिडान्तप्रक्रिया भ्रद्धाल जनोंका कल्याण कर रही है ) 


इति दशिवम 





विशिष्टद्वेतवाद-या शिवाद्वैतवांदके प्रधान-परघान आचार्य 


ईसाकी चौथी-पॉचर्बी शताब्दीमें' श्रीकण्ठाचाय 
नामके एक महान्‌ आचाये हो गये हैं, जिन्होंने 
अद्वेतमतकी प्रबल आँधीके बीचमें भी अपने स्वतन्तर 
मतकी ख्थापना की | उनके मतका नाम विशिष्टा- 
देतवाद या शिवाद्रतवाद है। श्रीगमानुजाचायके विशिश- 
ट्वैतसे यह पएथक है, परन्तु बहुत अंशोंमें उससे मिलता 
मी है | ये दोनों मक्तियरधान मत ई।! श्रीशड्डरके 
शानके मुकाबले सबसे पहले श्रीकण्ठने द्वी भक्तिको 
संसारके सामने रक्‍्खा | परन्तु इसका मतलब यह नहीं कि 
इससे पूथ॑ भारतमें यह मत था दी नहीं। अन्य मर्तोंकी 
तरह यह भी बहुत प्राचीन कालसे प्रचलित था। आचाय 
शड्रने इस मतके आचायोका 'महेश्वग: लिखा है। 
भ्रीकण्ठने भी अपने भाष्यमें प्रथम दावाचाय श्रीश्वेताचायंकों 
नमस्कार किया हैँ । माल्म होता है कि श्रीकण्ठने 
साम्प्रदायिक दंगसे ही इस मतकी शिक्षा प्रात्त की थीं | 
श्रीकण्ठन इस मतकों केबछड अपनी अद्वितीय प्रतिभाके 
बलपर घुनः स्थापित किया और संसारके सामने रक्‍्सवा । 
उनके बाद अन्य आचायोने भी इसका प्रचार करनेकी 
यथ्टा की | श्रीकण्टके सबंप्रधान आचाय हानेके नाते इस 
मतकों श्रीक्रण्ठमत भी कहते हैँ । इस सतमे मगवान्‌ 
शिवको द्वी परम तत्व माना गया है ओर बअ्ह्मसूत्रकी शिवपरक 
ब्याख्या की गयी हैं; इसीसे इसका नाम शिवाद्धितवाद पड़ा 
है। अब दम मंक्षेपमें इस मतके आचार्योका परिचय 
दते है । हु 

श्रीकण्ठाचाये 

श्रीकण्टाचायके जीवनके सम्बन्धम विशेप कोई बात 
नहीं मिलती | अनुमान होता है. कि उनका जन्म कहीं 
दक्षिण भारतम हुआ था और वे चीथी शताब्दीके अन्तिम 
भागसे लेक पाॉचवी शताब्दीक आरम्मतक वर्तमान थे | 
कुछ लछोगोंका मत है कि श्रीकण्ठ श्रीशडूरसे भी पहले हुए 
थे, परन्तु यह बात उतनी प्रामाणिक नहीं मादूभ होती | 
भीरामानुज, भीमध्व आदि सब आचायसे तो वे अवश्य ही 
पहले हुए थे, परन्तु श्रीशइरसे वे बादमें ही हुए थ। श्रीकण्ठने 
स्पष्टरूपमें अपने भाभ्यमें भीशड्भुरमतका उल्लेख किया है 
और उसका खण्डन करनेकी चेष्टा की है । इससे मालूम 


होता है, वे भीशकुरके बाद ही हुए थे | 
<७---८८ 


! श्रीकण्ठके विपयमें अप्यय्य दीक्षितने अपने ग्रन्थ 
पक्षियाक्मणिदीपिका में लिखा है-- 


महापाशुपतज्ञाभसम्परदायप्रवर्तकान्‌ । 


अंशाचतारानीशस्थ योगाचार्यानुपास्त है # 


इससे मातम होता हे कि श्रीकण्ठ एक मद्दान्‌ योगी 
थे आर वे भगवान्‌ शिवके अंशावतार माने जाते थ। 
उन्हंं।ने ब्रह्ममूजपर जो शोवभाष्य लिखा है, उससे उनके 
'अगद्ध पाण्डित्यका परिचय मिलता है। अप्पय्य दीक्षितने 
भ्रीकैंटका ददरविद्याका उपासक लिखा है । उनकी 
असाधारण शिवमक्ति भी उनके प्रन्थोंमें सब्र परिस्फुटित 
हुई है । 


$ भीकण्टने दो प्रन्थोंकी रचना की--अहझखूचका भाष्य 
ओर'*गेन्द्रसंहिताकी बृत्ति। श्रीकण्टका भाष्य ही रावमभाष्य 
कहलाता है | इस भाष्यके विपयमे स्वयं श्रीकण्ठन लिखा 
_--मधुरों भाष्यनन्दर्भों मद्दार्थों नातिविस्तरः ।” वान्तव्म 
उस भाष्यकी भाषा बड़ी मधुर और प्राज्छ है' और वह 
संक्षेपम ही लिख। गया है । 


मृत 


आचाय॑ श्रीकण्ठके मतानुसार द्वित्र ही परम अह्य है । 
शिवक्ी उपासना करनेसे ही मुक्ति मिलती हैं | ब्रह्मशान 
वेदान्तशास्त्रगुम्य है । जो तक श्रुतके अनुकूल होता हैँ; वह 
भी ब्रह्मशाने हा करानेमें सहायक होता है । अ्रह्मज्ञानद्वारा 
आत्यन्तिक हब मिलता है ओर दुःखका सवंथा नाश हो 
जाता हे । हू तय अक्षजश्ञान ही परम पुरुषाथ है । 


ग्रह्मविचार करनेका अधिकारी-आचायके मतसे पहले 
वेदास्ययन करना चाहिये और उसके बाद धमविचार 
करना चाहिये। धर्मावचार किये बिना सिद्धि प्राप्त करना 
असम्भव है। ब्रक्ष आराध्य हैं और धर्म आराधना दे । घ्म- 
विचार बाद ही बअ्रह्मविचार होता है। साधनाके बिना 
साध्यकी मीमांसा नंडीं ह सकती । फलकी कामनाका त्याग 
करके कर्म करनेसे पापका नाश द्वोता है और वरापके नाशसे 
चित्तजुद्धि होती है | तब बोध होता है । अत्तएव कम शान- 
का हेतु है । आचारयका सिद्धान्त हे-- 


६८८ 
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अतो यावदुल्पद्मते शान ताबदनुष्टे यानि कर्माणि । 
ब्रह्मनोंधके साधनरूप कमंविचारके बराद बअक्षबोघक 
शास््रका आरम्भ करना चाहिये | 


आचायके मतानुसार ज्ञान और करममका फल एक ही है, 
दानोंका फल मुक्ति है। उनके मतसे निष्काम कर्मयोंगके 
द्वारा चित्तश॒ुद्धि होती हे। शम, दम आदिका अनुष्ठान 
करनेसे शिवभक्ति उत्पन्न दोती है । शिवभक्तिसे पूण चित्त 
श्रुतिप्रतिषाद्य परम ब्क्कों जानकर मु'क्तेके लिये उनकी 
उपासना करता हैं। आचायकी रायमें ज्ञान ओर कर्मके 
समुचयसे मुक्ति होती हे! यह बात शांकर मतके एकदम 
विरुद्ध है; परन्तु श्रीरामानुजके मतसे मिलती-जुलती है । 
श्रीरामानुजाचाय भी ज्ञानकर्मसमुथचयवादी हैं. और 
कममीमांसा तथा अह्ममीमांसाक्रा एक ही शाम्र मानते हैं ! 
श्रीक्षकरके मतसे कम गोणरूपसे ज्ञानका साधन है | निष्काम 
कमंसे चित्तशुद्धि होती हैं और फिर उसके फलस्वरूप 
ज्ञाननिष्ठाचारसे मुक्ति होती है | यहाँपर शांकर मतका ग्वण्डन 
करके ज्ञानकर्मसमुश्चययकी स्थापना करनेकी सष्टा श्रीकण्टने 
की दे 

विषय-आजार्यक मतसे ब्रह्म ही विषय हैं और ब्रक्ष- 
विचार ही परभ पुरुषार्थ £ं | 

सम्बन्ध-उपनिप्रदके वाक्योंसे ही अक्षज्ञान होना 
सम्भव है । इसलिये ब्रह्म प्रतिपाय हैं और उपनिषद्‌-वाक्य 
प्रतिगादक £ । शिव ही परख्रआ हैं और वहीं चिद्चित- 
प्रपश्चंक रूप परिणत हुए हं। वही अनुप्रद्द करके 
जीवको पुरुषाथ प्रदान करते हद | उनकी कृपासे दी जीव 
उनकी समानगुणता प्राम करता हैं। उसका प्रतिपादन 
क़रना दी उपनिषदका तालय॑ हें । 


प्रयोजन-भ्रीकप्टके मतसे जीवका पापोंसे मुन्त करना 
ही परयाजन है । नित्य निरतिशय ज्ञानानम्दस्वरूप इश्रक 
समान गुगप्रास्रिक्प केक्‍ल्य द्वी प्रयोजन है । इंश्वस्के 
प्रसादसे ही यहद्द मुक्ति प्राम हती हैँ | उपासनासे प्रसन्न 
होकर व मुक्ति प्रदान करते ई 

बरढ्ा-अद्दा सगुग ओर सविदाप हू । उनकी महद्दिमा 
अपार दै) उनमें अनन्त शक्ति है वे अनन्त ज्ञानानन्दादि 
इक्तिसे सम्पन्न हैं | पापका कलड्ट उनमें नहीं है। अहम सष्टि, 
स्थिति, प्रठय, तिरोमाव और अनुग्रइक कर्ता हैं। चतनाजेतन 
प्रपश्नचिलास उन्होंकी रचना ६ । वही चतनावेतन जगत- 
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रूपमें परिणत हुए हैं। सबंश, सर्वश/क्तमान्‌ शिव दी ब्रह्म 
हैं। वे जगत॒के कारण दूँ | भव, शव, शिव, पशुपति, 
परमेश्वर, महादेव, रुद्र, शम्मु आदि ब्रह्के पर्यायवाचरी 
शब्द हैं। वे जीवको अभीष्प्राप्ति करानेवाले; मुक्ति देनेवाले हैं । 
ब्रक्ष सवेश, नित्यतृत्र, अनादि, शानस्वरूप, स्वतन्त्र, अलप्त- 
शक्ति और अनन्तशक्ति हैं। उनके इन्द्रियादि बाह्य करण 
नहीं हैं; फिर भी वे समस्त वसस्‍्तुओंकों नित्त्य देखते हैं । 
इसीसे वे सज्ञ हैं और सर्व होनेके कारण वे जीवोंकोी 
उनके कर्मानुसार भोग प्रदान करते है । वे इन्द्रियोंके 
द्वारा आनन्द नहीं भागते, बल्कि मनके द्वारा भंगते दें | 
समस्त प्रपञ्चके रूपमे परिणत द्वोनेवाली शक्ति परमेश्वरकी 
चिच्छक्ति है । उनका ज्ञान स्वतःसिद्ध है | 


आत्मा-अ्रीकण्ठक मतसे आत्मा (जीव) अनादि, अज्ञान- 
रूप वासनासे बढ़, कर्मफ/ठसे नाना प्रकार क शरीर घोरण करमने- 
बाला, परवश हैं | आमन्मा शर्गरमें प्रवेश करता 
हैं और निकलता हैं, परन्तु बह विभु ( निःसीम ) और 
नाना प्रकारके ताप भोगनेंबाल्य तथा नाना प्रकारका 
है। जीव चेतन है; जीव बद्ध हैं। जीवकी द्याक्ति 
परिब्छिक्ष है। जीव करना; भाका है। उसका क्ठंस्‍्य 
स्वाभाविक है; वह दद्वादिरूप नहीं £, प्रकाइ्य भा नहीं है | 
जीवात्मा न अब्यापक है, न क्षणिक है, न एक # ओर न 
अकर्सा हैं| मुक्त जीवका भी अन्तःकरण हाता है । मुक्त 
जीय बअहयके समान ऐडवर्य प्रात करता हैं। जीवके वन्‍्थस 
कट जानेपर वह ब्रह्मक समान गुणवाला बन जाता हैं । जीवका 
आनन्द सण्डित दे। पाश नप्त इंनिपर जब जीव ब्रह्म मावकों 
प्रात हं।ता हे तब वह अपने अन्तःकरणमें असीम आनन्दका 
अनुभव करना है 

अड्म और जयत्‌ या खट्टितक्व-आचार्य श्रीकण्ठक 
मतसे ब्रह्म ही जगनके उपादान और निर्मित्त कारण हूं । 
उनकी परमा झन्किम जगत॒का बीज निहित रहता है। सूइ्षम- 
रूपसे थे कारण है। स्थूलरूप उनका कारये है। यूध्म 
चित और अचित॒विशिष्ट ब्रह्म कारा ईं। स्थूल चित्‌ 
और अशचितबिशिष्ट ब्रह्म कार्य हैं। आचायक मतसे ब्रक्ष 
ही जगतरूपमें परिणत हुए हूं | ब्रक्षकोीं परमा शाक्त 
चि्छक्त दे। चिचरछाक्त चिदाकाश है; चिदाकाश ही सभबर 
प्रपश्चका कारण है| जन्म, स्थिति; प्रलय, तिरोभाव और 
अनुग्रह, ये पाँच अक्षक ऋृत्यपश्चक हैं। ब्रक्ष अनन्त शकक्तके 
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यलसे ही काय और कारण बन जाते हूँ । श्रीकग्ठ 


परिणामवादी हैँ । 

सुक्ति-आचाय श्रीकण्ठके मतसे शिवलवप्राप्ति ही मुक्ति 
है। शिवक्रे समान पेइबय और असीम आनन्द प्राप्त करना 
मुक्ति है। उनके मतसे मुक्ति साथ्य हें और उपासनाका 
फल है | ब्रक्मको जानकर उपासना करनेसे मुक्ति होती है । 
ब्रह्मकी कृपासे मुक्ति मिलती है । 

'तकश्वमसि” वाक्य-श्रीकष्ठकी रायमें “तत्वमसि' 
महावाक्यथ उपासनापरक हैं। “तुम वह हू।!- --इस रूपमें 
उपासना करनी चाहिये । 

बद-भ्रीकण्ठ वदकी अपौरुषेय मानते हूँ | उनके मतसे 
वद शित्रवाक्य हूँ । चेद अश्वान्त है । वेदान्तवाक्योंका 
समन्वय बक्षम ही होता है| केवल सिद्ध अह्में ही बदान्त- 
वाक्य पर्यवसित नहीं होते, वेदान्तवाक्य विधिका भी निर्देश 
करते दें | उनके मतसे सब वदान्तवाक्य शानोपासनाकी 
विधि प्रदान करते हूँ । उनकी राजसें ब्रक्मश्ञानमें श्रति ही 
प्रभाण € | अनुमान प्रमाण नहीं हैं | हों, श्रतिके अनुकूछ 
जा अनमान हैं, उसे प्रमाणख्यमें व्थिया जा सकता है । 

बहाविधामम शृद।घिकार-आन्ाय श्रीकण्ठ ब्रह्मविद्यार्म 
झूद्का अधिकार नहीं मानते | वे कहते हैँ कि इतिहास; 
पुराण आदिका सुननमे झूद्रका जो ज्ञान होता हैं, उससे 
उसके पापका नाश हो जाता है । 





कम झौर शान-आभाचाय॑ श्रीकण्ठ कमें और शानकां 
समुख्य करते हैं। उनके मतसे कर्म भी मुक्तिका कारण है । 
उनकी रायमें धर्ममी मांसा और त्रक्षमीमांसा एक दी शास्त्र है | 
धममीमांसा मुक्तिका उपाय--ब्रक्षप्रासक्रा उपाय बतछाता 
है। पहले काम्य और निषिद्ध कर्मका त्याग करना चाहिये | 
फिर निष्काम क्योगका आश्रय लेना चाहिये। उससे 
चित्तशुद्धि होगी और उसके फलस्वरूप ज्ञान और भक्तिका 
उदय होगा । भक्ति दृढ़ होनेपर उपासना ओर उपासनासे 
मुक्ति प्रात होगी । उनके मतसे शाख््रद्धारा त्रषकों जानकर 
उपासना करनेसे इंश्वस्के साथ समानता प्राप्त होती है । 


च 
श्रीअघोर शिवाचाय 
श्रीअधोर शिवाचाय भ्रीकषण्ठमतकरे अनुयायी थ 
बदान्तसूत्रक ऊपर तो उन्हंने कोई ग्रन्थ नहीं लिखा, परन्तु 
सगन्द्रसंहिताकी व्याख्या लिखी है। शेंवमतमें उनका प्रन्थ 
प्रामाणिक माना जाता है । शभ्रीविद्यारण्य मुनिने स्वदशन- 
संग्रहमें दावदमनके प्रसन्न भघार (शवाचार्य के मतको उद्धृत 
किया है| श्रीकण्ठने चोंथी-पॉचर्वी शताब्दीमें जिस शैवमत- 
को नवजीवन प्रदान किया था, उसीको पुष्ट करनेकी चेष्ठा 
अधघोर शिवाचायन ** वीं शताब्दीमें की। और कोई 
बात उनके तरिषयमे नहीं मिलती | 


द्वेतवाद या खतन्त्राखतन्त्रवादके प्रमुस आचाय 


इतबाद या स्वतन्त्रास्वतन्त्रवाद के प्रमुख आचार्य श्रीमध्च 
ई॑ भर इसीसे इसका दूसरा नाम माध्यमत भी हें। 
इस सम्प्रदायका कहना है कि इस मतके आदिगुरु 
ब्रत्मा हूँ | ब्रह्ययृूतरम  विशिष्ट्वेतवाद, भेदाभेदवाद 
ओर अद्वंतवादका उल्हेग्व मिलता है, परन्तु देतवादका 
काई उन्छेख नहीं मिलता। अबद्य ही विशिशद्वेतवाद 
और भेदाभेदवाद भा द्वंतवादके ही अन्तर्गत हैं; सांग््पमत 
भी इतवाद हो है। परन्तु श्रीमध्याचायका स्वतन्त्रास्वतन्त्र- 
वाद इनसे बिल्कुल भिन्न दे। सांख्यके द्वंतवादमें दा पदार्थ 
५ँ, पुरुष ओर प्रकृति। ये दोनों नित्य और सत्य हैं । 
माध्यमतसे जीब और ब्रह्म नित्य पृथक्‌ हैं अथांत्‌ दोनों 
दो प्रथक्‌ पदार्थ हैं। श्रीरामानुज जीव और ब्रद्मका स्वरगतमेद 
स्‍्व्रीकार करते हैँ, परन्तु सजातीय और विजातीय भेद नहीं 
मानते । ब्रह्म स्वतन्त्र हैं; जीव अस्वतन्त्र है। ब्रह्म ओर 
जीवमें सेब्य-सेबकभाव है | सेबक कभी सेव्य बस्तुसे अभिन्न 
नहीं हो सकता । भेदाभेदवाद भी विशिष्टदेतवादके समान 


ही है । अतएवं माध्यमतसे ये सब भिन्न हूँ | भ्रीमध्वाचायसे 
पहले इस मतका कोई उल्लेख नहीं मिलता । अवश्य ही 
उन्दोंन पुराणादिका अनुसरण करके द्वी इस मतको 
स्थापित किया है | 

मालूम द्वोता है: श्रीमध्वाचार्यका स्वतन्त्रास्वतन्त्रवाद 
“ष्णवोंके भक्तियादका फल हैं। जिन दिनों शांकरमत और 
भमक्तिवादका देशमें संघध चल रहा था, उन्हीं दिनों 
माध्यमतका उद्धव हुआ । घात-प्रतिधातके फलस्वरूप 
माध्वमत दशॉकरमतका एकदम विरोधी बन गया। भेदाभेद- 
बाद और विशिष्टद्वैतवादपर तो सम्भवतः शांकरमतका 
बहुत कुछ प्रभाव पडा) परन्तु माध्यमत उससे बिल्कुल 
अलग है! इस मतमें शांकरमतका बहुत तीत्र भाषामें 
खण्डन किया गया है | इस मतमें श्रीमघ्वकों वायुका पुत्र 
माना गया है। यह मत भी वैष्णवोक चार प्रधान मतोंमेंसे 
एक है। अब हम इसके प्रमुख आचायोंका संक्षिस विवरण 
देते हैं । 





६९.७ 


*#* कल्याण के 


[ भाग ११ 
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श्रीमध्वाचाये 


श्रीमध्याचायंका जीवनचरित  -श्रीनारायणकृत 
मच्याचार्यचिजय” और “मणिमंजरी” में वर्णित है । 
इनका जन्‍म दक्षिण तुलवदेशके वेलिप्राममें मधिज्ी भष्ट 
नामक एक वेदबेदाड्भपारज्धत ब्राह्मणके घर सन्‌ ११९९ ई० 
में आखश्विन श॒द्औडा १० ( विजयादशमी ) को हुआ था । 
इसकी माताका नाम बेदबती था। बआह्षणदम्पतीकों दो 
पुत्र होकर मर गये थे। तब उन्होंने पुत्रकामनासे भगवान्‌ 
श्रीनारायणकी उपासना की और एक बालककां जन्म हुआ। 
इस बालकका नाम आहाणने वासुदेव रक्‍खा । यशोपवीत 
होनेके बाद वासुदेवाचार्य वेदाध्ययनके लिये आमपाठ्शाला- 
में भेजे गये । परन्तु बचपनमें इनका मन पढनेम नहीं 
झुगता था। वे थोड़े दिनोंमें ही दौड़ने, कृदने-फदिने, 
तेरने और कुश्ती लड़ने आदिमें पारक्ृत हों गये। इस 
कारण इनका नाम भीम पड़ गया। कहा जाता ह कि 
स्वयं वायु देवता ही भगवान्‌ नारायणकी आशासे मध्वा- 
चायके रूपमें प्रकट हुए. थे । इसीसे इनका नाम भीम भी 
सार्थक ही ससझा जाता है | 


ग्रामपाठशालाकी शिक्षा समासकर वासुदेव अपने घरपर 
ईी विभिन्न शाखोंका अध्ययन करने छगे | इसी समय 
उनके चित्तमें संन्यासकी आकांक्षा उत्पन्न हुई | उन्होंने 
११ वंषकी उम्रमें ही अद्वेतमतके संस्यासी आचाय 
सनककुलोद्धव अच्युतपक्षाचाय ( दूमरा नाम थझुद्धानन्द ) से 
दौक्षा ले ली! यहाँपर इनका नाम पू्णप्रक् रक्खा गया | 
संन्यास लेकर उन्होंने गुझके पास बदान्त पदना आर्म्भ 
किया) परन्तु इन्हें गुरुकी व्याग्व्यासे सम्तोष नहीं होता 
और ये उनकी व्याख्याका प्रतिवाद करने लगते थे। उनकी 
विद्वताकी प्रशंसा चारों ओर होने ढगी । जब वह वेदान्त- 
शाख्रम पारइ्जत हों गये तब गुरने उन्हें आनन्दतीर्थ नाम 
देकर मठा्थीश बना दिया | आनन्दज्ञान, शानानन्द, 
आनन्दरगिरि आदि नाभाँसे भी यह प्रसिद्ध हुए। आनन्दतीर्थ 
अब मठाबीद् होकर साधन-भजन करने लगे | बीच-बी चर्मे 
यह पण्डितोंसे शाख्तरार्थ भी करते थे | एक बार वह सन्‌ 
१२२८ में दक्क्षाणबिजय करनेके लिये निकले | उनके गुरू 
अच्युतपक्ष भी अन्यान्य साथियोंफे साथ दक्षिण आये 
और मंगलोर्से २७ मील दक्षिण विष्णुमंगलम्‌ स्थानमें 
ठहर गये । यहाँपर आचायेने नाना प्रकारक्ी योगसिद्धियाँ 
दिखायी । 


कुछ दिन बाद यहँसे वह तिवेन्द्रम आये। यहाँके 
राजाको सभामें #ंगेरीमठक्रे अध्यक्षके साथ उनका शास्त्रार्थ 
हुआ । जिवेन्द्रमसे यह रामेश्वर आये | फिर वहसि वह 
भीरंगम और वहाँसे पला नदीके तटबर्ती उदीपिम आये । 
यहींपर उन्होंने गीताभाप्यकी रचना की और उसमें अपने 
मतका सारांश दे दिया | प्रीछे उ्ीके आधारपर उन्होंने 
वेदान्तसूत्रका भाध्य लिखा | कहते हैं कि गीतामाष्यकी रचना 
करके आचार्य बदरिकाश्रम गये और भगवान्‌ व्यासदेवके 
प्रत्यक्ष दशन इोनेपर इन्होंने उक्त प्रन्थ ब्यास भगवानकों 
समपंण कर दिया । ब्यासजीने प्रसन्न होकर इन्हें शालप्रामकी 
तीन मूतियाँ दीं। ये ही तीनों मूर्तियाँ आचायने सुब्रह्मण्य+ 
उदीपि और मध्यतलमे प्रतिष्ठित को | दालप्रामजीके सिवा 
एक भ्रीकृष्णमृतिकी भी स्थापना उदीपिम आपने की थी | 
इस कृष्णमूनिप्र/तिष्ठाका इतिद्दास इस प्रकार है। एक व्यापारी- 
का जद्दाज द्वारकासे मलावारकों जा रहा था। नटबके 
समीप वह डूब गया! उसमें एक कृष्णत्रिग्रह्द गापी चन्दनसे 
आदत विराजमान था। सध्वाचायकों मगवानन आदेश 
दिया। इसीसे उन्होंन मांतिफकों जलम निकालकर उदी।पमे 
उसकी स्थापना की | तभीसे टठीपि मध्दमतानुयायियोंक 
लिये तीथ हो गया ! 

भगवान ज्यासदेवकरी आशास आप अष्णव सम्धदाय 
और भक्तिके प्रचारभ लग गये। इस प्रकार चछते-चलते 
अपने मतका प्रचार करते हुए. वह चाटक्य साम्राउयकी 
रातधानी कल्यागर आ3 | यहाँपर उनके प्रधान शिष्य 
शाभन मइन उनसे दीक्षा लो। यही दोभन अपने गुरुडक 
बाद मटाघीश हुए और उनका नाम पद्ननाभ तीथ॑ पढ़ा ! 

कल्याणसे मध्याचाय उदीपिम वाउस आये | यहाँउर, 
कहते हैं, उनके गुरु अच्युतपक्षायायन भी वेष्णवमत 
स्वॉकांर कर लिया । 

जौ हो, उदीपिश मध्वाचायने श्रीकृष्णमन्दिग्की 
स्थापनाक अतिरिक्त अपने शिषध्योक्री सुविधाके लिये और भी 
आठ मन्दिर स्थापित किये, जिनर्भ श्रीयम-मीता। लक्ष्मण- 
सीता; द्विमज् कालियदसन, चतुर्मंन कालियदमनं, विह्वल; 
इस प्रकार आठ मूर्तियोँकी प्रतिष्ठा की । आज भी इस 
सम्प्रदायके छोग इन मन्दिरोंधि दर्शन करनेके लिये जाते हैं । 
आचाये मध्वने यज्ञमें पश्म॒द्सिका नियारण किया। पश्चु- 
बलिके स्यानपर इन्होंने चावलौंका बकरा बनाकर बलि देनेका 
प्रचार किया | जिस तरह भीरामानुजाचायने विष्णुके शझ 
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आदिकी छाप लेनेकी विधि दी है; उसी तरद श्रीमध्ब भी 
शास्त्रद्वारा छाप लेनेका समन करते हैं । 


पण्डित त्रिविक्रमे श्रीमध्वाचायंसे दीक्षा ली। गुस्ने 
शिध्यको एक कृष्णमू(तं उपहार दी, जो आज भी कोचीन- 
राज्यमें विद्यमान है | इन्हीं पण्डित निविक्रमके पुत्र पण्डित 
नारायण ये, जिन्होंने 'मध्वविजयं और “मणिमंजरी” नामक 
ग्रन्थ लिस्ने । सम्भवतः सन्‌ १२७५ में श्रीमध्वके पिताका 
दहावसान हुआ ओर उसके बाद उनक भाईने भी संन्यास 
डे लिया, जिनका नाम विष्णुती्थ पड़ा । 


श्रीमव्च अपने अन्तिम समयर्म सरिदन्‍्तर नामक 
स्थानमें रहते थे। यहीपर उन्होंने परमधामको प्रयाण किया | 
इस मतके छोगोंका कहना है कि आचार्यने लगभग ७९ ब्ष 
प्रचारकार्यमं ब्रिताये और इस हिलाबसे उनका वेकुण्ठवास 
2३०३ ४सबीमें हाना चादिये। दहत्यागके समय आप अपने 
दिप्य श्रीपझमनाम तीथको श्रीराम जीकी मूर्ति और व्यासजीकी 
दी हुई झालग्रामशिका देकर कह गये कि तुम मेरे 
मतका प्रचार करना ' गुरुक उपदेशानुसार पद्मनाभने चार 
मठ म्थापित किये ! 

श्रीमध्वाचार्यन अपने जीवनके प्रायः २० वध ग्रन्थ- 
लग्बनम व्यतीत किये | इस बीच उन्होंने गीताभाष्य, ब्ह्ष- 
सूत्रभाध्य, अनुभाष्य, अनुव्याख्यान, प्रमाणल्क्षण, कथा- 
व्क्षण, उपाधिखण्डन, मायावादखण्डन, प्रपश्चमिश्यात्ववाद- 
स्वण्टन, तस्वसंख्यान, तत्वविवक, तत्त्वोद्योत, कर्मनिर्णय, 
विष्णुतत्वविनि्णय, क्रगभाष्य, दशापनिषद्‌ ( ईइश, केन, 
कठः प्रश्न; मुण्डक, माण्ड्क्य, ऐतरेय, तेत्तिरीय, छान्दोग्य 
और बृद्ददारण्यक )-भाष्य, गीतातात्पययनिणय; न्‍्यायबिबरण, 
यबकभारत, द्वादशस्तोत्र, कृष्णाम तमद्ाणव, तन्त्रसार- 
संप्रददक, सदाचारस्मति, भागवततात्पवनिणय और महामारत- 
तात्पयनिणंय, जयन्तीकरप, संन्‍्यासपद्धति, उपदेशसाइसो- 
टीका, उपनिपत्तप्रस्थान आदि अनेकों प्रन्थोंकी रनना की | 


मत 
श्रीमध्याचायक मतसे ब्रह्म सगुग और सबिशेष हैं । 
जीव अणुपरिमाण है | जीव मगवानका दास है। बेद नित्य 
ओर अपौोरषेय है । पाश्चरात्रशालका आश्रय जीवको लेना 
चाहिये | प्रपश्न सत्य है । यहातक भश्रीरामानुजके मतसे 
श्रीमध्चका मेल है। किम्तु पदार्थनिणय या तत्वनिणंयमें 
दोनों आचार्योंमें मतभेद दै। भरीमध्यके मतानुसार पदाये या 


# डेसबाद या स्वतस्थाखतस्ञवादके प्रमुख आचाय # 
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तन््य दो अकारका है--स्वतन्त्र और अखतन्त्र । अशेष सद्‌- 
गुणयुक्त भगवान्‌ विष्णु स्वतन्त्र तत्व हैं। जीव और जड़ 
जगत्‌ अस्वतन्त्र तन्ष्य हैं | श्रीमध्च पूर्णरूपसे द्वैतवादी हैं । 
वद कहते हैं, जीव भगवानका दास है। दास यदि प्रमुके 
साथ साम्यका बोध करे तो प्रभु उसे दण्ड देते हैं। उसी 
तरदद जीवके भगवानके साथ ऐक्यका अनुभव करनेपर अथात्‌ 
(अहं ब्ह्मास्म'का विचार करनेपर भगवान्‌ जीवकों नीचे 
गिरा देते हैं । इससे जीव अधोगतिकों प्रास्त होता है। 
परमसेव्य भगवानकी सेवाके अतिरिक्त जीवको और कुछ 
नहीं करना चाहिये। स्वतन्त्र भगवानकी प्रसन्नता प्राप्त 
करना ही एकमात्र पुरुपार्थ है । यह परम पुरुपार्थ भगवानके 
गुणोंका शान हुए बिना नहीं प्राप्त दो सकता | “तत्त्वमसि” 
आदि मह्दावाक्योंका सुननेरे वह शान नहीं होता । अड्डनः 
नामकरण और मजनके द्वारा ही वह प्राप्त होता है। 
निर्वाणमुक्ति तो कहनेभरकी चींज है । सारूप्य, सालोक्य 
आदि मुक्ति द्टी परमाथ हे । इन्हीं बातोंको हृदयमें रखकर 
भ्रीमच्वने स्वतन्त्रास्वतन्त्रवादकी स्थापना की | 


सल्य-दशनका तान्पय सत्य या तत्वनिर्णय है | शाहुर 
मतसे, जो सब अवस्थाओंमें, सब्र कारलोमें, सब देशॉमें 
अबाधित है, वही सत्य है। दृश्य वस्तु वास्तविक नहीं 
है, क्योंकि दृश्य बाधित है | ज्ञान ही सत्य है। परन्तु 
श्रीमध्वका कहना हे कि यह बात ठीक नहीं; सत्य और 
दृश्य वस्तु अभिन्न हूं, उनमें भेद होना सम्भव नहीं | ज्ञाता 
और शेयके बिना ज्ञान असम्भव है। 


शान-आचाय मध्वके कथनातुसार सब ज्ञान आपेक्षिक 
है । शाता और ज्ञेयके बिना शानकी उत्पात नहीं हो सकती । 
उनके मतमें ज्ञान और चिन्तन अभिन्न हैं । वह निर्विकल्प 
ज्ञानकों स्वीकार नहीं करते । उनकी रायमें सब शान 
सबिकल्पक हैं | सविकल्पक शानवादके विचारसे जिसकी 
सत्यता प्रमाणित होगी, वही सत्य है । 


बद्‌-बेद स्वतःसिद्ध और अपीयषेय हे। वेद सत्यस्वरूप 
और सत्यशानका उपाय है | बेंद स्वतःप्रमाण एवं नित्य है । 


प्रमाण-प्रमाणके बिना किसी विषयका यथार्थ ज्ञान 
नहीं होता । विचार करनेके लिये प्रमाणकी आवश्यकता 
होती है। जिसकी सहायतासे प्रमाण या यथार्थ ज्ञान उत्पन्न 
दोता है; उसे प्रमाण कद्दते हैं । आचार्य मध्य इससे भी 
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आगे बढ़कर कद्दते हैं कि ज्ञान ही शेय वस्तुका प्रतिपादक 
है, शान ही प्रधान प्रमाण है | 


जगसकी सत्यता-आचार्य मध्वनें जगतकरी सत्यता 
सिद्ध की है। उनका कद्दना है कि जब शान निविकल्प नहीं 
है, तब विषय था दृदय अवश्य सत्य है। शेय सत्य हुए. 
बिना शानकी स्फूर्ति नहीं हो सकती | वह कहते हँ--काय 
क्षणिक होनेपर भी सत्य हे। विकार होनेसे ही वह 
अनित्य होगा, ऐसी बात नहीं | कौन कद्दता है कि अनित्य 
और परिवतनशील होनेसे ही वह मिथ्या या अवान्तर 
होगा । सत्यका शान हुए बिना असत्यका ज्ञान नहीं होता । 
“यह हैं! इस प्रामाणिक ज्ञानके ऊपर ही “यह नहीं है? यह 
शान प्रतिष्ठित है। “यह नहीं हैं? कहनेसे ही किसी 
वस्‍्तुकी सत्ता प्रमाणित होती है | जो असत्य है, वह जञानका 
विषय नहीं हों सकता | वह मिथ्याशानका भी विषय नहीं 
हो सकता ओर न वह कार्य-कारणभाव-सम्बन्धसे सम्बद्ध हो 
सकता है | जो लोग जगतको मिथ्या बतलाते हैं, वे कार्य- 
कारणके नियमका उल्लंघन और स्वप्रतिज्ञाका विगंघ करते हैं । 








मेद-आचायके मतानुसार वसस्‍्तुके साथ वस्तुका भेद 
है | वस्तुका वस्तुके साथ सम्बन्ध अवश्य स्वीकार करने 
योग्य है । सम्बन्ध हनेंसे ही परस्पर भेद है । अतएव भेद 
सत्य हें । इस भेदके ऊपर दी द्रेलवाद प्रतिष्ठित है । 


उपाधिखण्डन-आचाय मध्वन “उपाधिस्रण्डन' नामक 
अपने प्रन्थमें सिद्ध क्रिया हे कि भेद पाग्माथिक है, औपाधिक 
भेदवाद श्रुतिविरुद्ध और युक्तिद्दीन है । 

सायावादखण्डढडन-आचाय मध्चन अपने प्रन्थोंम सिद्ध 
किया है कि भेद मायिक नहीं हे। भेद सत्य है | वह कऋददल 
हं--मत्यता थे भेदस्य |” श्ञानके आपेक्षिकत्त और भेदके 
पारमायिकलपर ही मध्वदशन निर्भर करता है । 

बह्मविद्याकः अधिकारी-आचार्य मध्यक्े मतानुसार 
अधिकारी तीन प्रकारके होते हं--मन्द , मध्यम और उत्तम | 
मनुष्योंम जो उत्तमगुणसम्पन्न हैँ वे मन्द, ऋषि-गन्धर्व 
मध्यम, भोर देवता उत्तम अधिकारी दे। यह भेद जातिगत 
न ॥ गुणगत मेंद इस प्रकार हे--परम पुरुष भगवानमें 
भक्तिभाव रखनेवाला और अध्ययनशील अधम, दामसंयुक्त 
व्यक्ति मध्यम, ओर जिसके अन्दर समम्त वस्तुओँक्रे प्रति 
वैरास्य हो गया है, जिसने एकमात्र विष्णके पदका आश्रय 
ले लिया है, वह उत्तम अधिकारी है । 
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सम्बन्ध-तह्म और शाखस््में प्रतिपाद्य-प्रतिपधदकभाव 
सम्बन्ध है । ब्रह्म शास््रगम्य हैं। वह दर्शनीय वस्तु हैं, इसलिये 
वाच्य हैं। यदि वह अवाच्य होते तो वह दृष्टिकि भी 
विषय न होते । “(वह मन-वाणीके अगोचर हैं? इस 
श्रुतिवाक्यका तात्यय यही है कि ब्रह्म अग्रसिद्ध हैं | जिस 
तरह पर्वतकों देखनेपर भी उसका पूर्ण दर्शन नहीं होता, 
उसी प्रकार ब्रह्मको वाणीद्वारा पृर्णरूपसे प्रकट नहीं किया 
जा सकता | 

विषय-असीमसद्‌गुणसम्पन्न विष्णु प्रतिपाद हैं । जीव 
ओर विष्ण अत्यन्त भिन्न हैं। श्रुति; स्मृति; पुराण, सबमें 
विष्णुका ब्रक्षत्व सिद्ध क्रिया गया दे | विष्णु देश और 
कालद्वारा परिच्छिन्न नहीं हैं | वह असीम, अनन्त दं; 
उनके गुणोंकी गिनती नहीं हो सकती | इसी अथमे वह 
निगुण हैं। बह असीम गुण्णोकर भण्डार हैं; जगतूकी सार, 
पालन और संद्ार करनवाडे हैं। वह निर्विशेष नहीं, बॉल्क 
सविशेष हूँ । अतएज संविशेष ब्रह्म हो विषय दे । 





प्रयोजन-दु सकी निर्देत्ति और आनन्दकी प्राति हीं 
प्रयोजन हैँ। ईश्वग्का नामाडुन, नामकरण और भजन करनेसे 
वह प्रसन्न दते है ) उनकी कृपासे साल्टेक्य, साख्प्य मुक्ति 
मिलती है । वेकुण्ठपत विष्ण ही सेव्य हूँ | मुक्त पुरुष भी 
बंकुण्ठम जाकर नारायणकी सेवा करते हुए परमानन्द प्रात्त 
करते हैं! यहां प्रयाजन £। माभ्यमतानुसार बकृष्टकी 
प्रास्ति दी मुक्ति है | 


तश्व-तक्त्य दा प्रकारक ई--स्वतन्त्र और अम्वतन्त्र | 
अदापसदगुणस म्पज्ञ विध्ण स्वतन्त्र और जीव तथा जगत्‌ 
अम्वतन्त्र हे । 


पदार्थ-आचाय मब्चके मसले पद्राथ दस £--(१ ) 
भावबन्त; ( £ ) गुण, (3 ) भिया। ( ४ ) जानि। (८ ) 
विशपत्व, ( & ) विशिष्ट, ( ७ ) अंशी, ( ८ ) शक्ति 
(९ ) साहश्य और (१० ) अमाब | ये सब पदाथ 
परतन्त्र है । जो इनकी परतन्त्रताका जानते #ं; वे संसारसे 
मुक्त हो जाते ६ । 

ब्रह्म-ब्ह्म म्वतन्त्र तत्त और स्वतन्त्र प्रमेय हैं; बद अनन्त 
सदगृणोंकि आध्य हैं। भाव और अभायके परे हैं । भाव: 
बस्तु दं। प्रकारकी है--चेतन और अचेतन | जीय चेतन 
और जगत्‌ अचेतन है। जीव और जगत्‌ भगवानके अधीन 
हैं। भगवान इन दोनोंसे सबंथा प्रथक्‌ हैं । 


संख्या २ ] 

आचायंके मतानुसार ब्रह्मा, शिव आदिसे विष्णु श्रेष्ठ 
हैं। सब देवता उनके वशर्म हैं। वही सष्ा, पाठक और 
संहारक दे । वही मुक्ति देते दे । ब्रक्ष काल, देश, गुण ओर 
शक्तिमें असीम हैं, इसलिये स्वतन्त्र हें | 


आत्मा और जीव-जीव अणु है । जीव प्रस्ेक् देहमें 
भिन्न है । जीव अखस्तन्त्र है | वह कभी भगवानके साथ 
अभिन्न नहीं हो सकता | भगवान सेब्य और जीव सेवक 
है । अतएब भगवान जीवसे भिन्न हैं । आचायके मतमें 
जीव चेतन है, परन्तु उसका शान ससीम है। अतएव 
उसे ईश्वरपर पूर्णरूपसे निर्भर करना पड़ता हैं । चेतन जीव 
दो प्रकारका दै-- दुखी और दुःख्रद्धित। दुखी जीव भी 
दा प्रकारके ई-+मुक्तिके योग्य ओर मुक्तिके अयोग्य। 
सात्विक, राजसिक ओर तामसिक भेंदसे भी जीवके तीन 
भेद हैं । 

जगव-आचार्यके मतसे जगत्‌ सतत, जड और अख्तन्त्र 
हैं | भगवान्‌ जगतके नियामक दूँ | जगत्‌ कालकी दृष्टिसे 
असीम हैं । अचतन बम्तु तोन प्रकारका है - निस्य; अनित्य 
ओर नित्यानित्य । आचायने जगत्‌की सत्यताकों सिद्ध किया 
हैं और असत्यताका खण्डन किया हैं । 
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मुक्ति-भरीमध्याचायकी दृष्टिसि जीवन्मुक्ति और 
निर्वाणमुक्त कंबल बात-ही-बान है । इनका कोई अर्थ नहीं । 
उनके मतसे वैकुण्टप्राप्ति ही मृक्ति है। उनके मतसे स्थूल, 
यू#म सब वस्तुओंका यथार्थ जान हनेसे मुक्ति होती है। 
४श्वर्से जीव पूर्णरूपसे ए्थक्‌ है-- इस ज्ञानकी पूर्णता प्रात 
हानपर, इश्वरक शुर्गोकी उपलब्धि होनेपर, उनकी अनम्त; 
असीम शक्ति और गुगका बाघ होनेपर, समम्त जागतिक 
पदार्थोंके यथार्थ म्वरूपका बोध होनेपर मुक्ति हाती है । 
विष्णके लाक और रुपकी प्राप्ति द्वी मुक्त है। 
मूक जीव भी इंश्वरका सेबक है। मुक्तिके लिये पश्च 
प्रपश्नभेदका शान आवश्यक है । पाँच प्रपश्नमेद ये हैं--- 
( * ) भगवान जीवसे पूर्ण एथक हैं, ( २) भगवान्‌ 
जगतूसे पूर्ण प्रथक्‌ हैं, ( ३) एक जीव अन्य जीवसे एथक्‌ 
है, ( ५ ) जीय जगतसे प्रथक्‌ हैं, ओर ( ५ ) जड जगतूऊ 
विभक्त या कायरूपमें परिणत होनेपर उसका एक अंश अन्य 
अंशसे पृथक्‌ है । 

साथन-भक्ति दी मुक्तिका साधन है। त्याग) भक्ति 
और ईंश्वरकी प्रत्यक्ष अनुभूति मुक्तिका एकमात्र साधन है | 
धघ्यानके बिना ईश्वस्साक्षात्कार नहीं होता । भगवानमें भक्ति, 
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वेदाध्ययन, इन्द्रियसंयम, बिलासिताका त्याग, आशा और 
भयसे उदासीनता, सांसारिक वस्तुओंकी नश्वरताका शान) 
सम्पूर्णरूपसे भगवानके प्रति आत्मसमर्पण--इन गुर्णोके 
बिना भगवत्साक्षात्कार होना असम्भब है। भगवानकी 
सेवा करना उत्तम साधन है । सेवा तीन प्रकारकी है-- 
मगवानके आयु्धोंकी छाप शरीरपर लेना, घरमें पुत्रादिका 
नाम भगवानके नामपर रखना, और मजन | 


वदृशविध भजन-सत्य बोलना, हितके वाक्य 
बेलना, प्रियमापण और स्वाध्याय-ये चार प्रकारके वाचिक 
भजन हैं | सत्पात्रकों दान देना; विपन्न व्यक्तिका उद्धार 
करना और दरणागतकी रक्षा करना-ये तीन शारीरिक 
भजन हैँ। दया; स्पृद्दा ओर भ्रद्धा-ये तीन मानसिक 
भजन हैं। दरिद्रका दुश्ख दूर करना दया है, केवल 
भगवानका दास बननेकी इच्छाका नाम स्पृह्म है और 
गुरु तथा शात्त्रमं विश्वास करना श्रद्धा है। इन दसों 
प्रकारके काय करके नारायगकों समर्पित करना भजन हैं । 


श्रीपद्ननाभाचाय 

श्रीपह्मनाभाचाय श्रीमध्वके शिष्य थे। उनका नाम 
पहले शोभन भट्ट था। यह बहुत बड़े विद्यान थे | चाडक्य 
साम्राज्यकी राजघानी कन्याणमें बह रहते थे और यहींपर 
उनका शाख्रार्थ श्रीमखसे हुआ। शोमन भट्ट शास्त्रा्थमें 
हार गये और उन्होंने वैष्णवमत स्वीकार कर लिया। 
इसी समय उनका नाम पद्मनामाचाय पड़ा। श्रीमध्यके 
बाद वह्दी मठाधीश हुए । पद्चननाभाचायने भ्रीमध्वके 
प्रन्‍्योंकी टीका छिखी थी। “पदार्यसंग्रह” भामक एक 
प्रकरण-प्रन्थ भी उन्होंने छिखा था, जिसमें मध्याचारयके मतका 
वर्णन किया गया देँ। “पदार्थसंग्रह” के ऊपर उन्होंने 
“मध्वसिद्धान्तससारँ नामक व्याख्या भी लिखी थी । वह 
द्वैतवादी थे । श्रीमध्यमतके ही अनुयायी थे | वह 
प्रायः १३ वीं शताब्दीमें बतमान थे | 


श्रीजयतीथाचाय 


श्रीजयतीर्थका जन्म दक्षिण भारतमें हुआ था। वह 
द्वैतववादी आचाय थे। पद्मनामाचार्यके बाद वह चौथे 
मठाध्यक्ष थे । पद्मनाभाचायके बाद नरहरि तीर्थ, फिर 
माधव तीथ,फिर अक्षोम्य तीथ और फिर जयतीथ गद्दी पर बैटे। 
जयती रथ बड़े प्रकाण्ड पण्डित थे । उन्होंने तत्त्वप्रकाशिका; 
तच्वोद्योतटीका; तध्वसंख्यानटीका, तस्वविवेकटीका, न्‍्याय- 
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केल्पलता, सम्केधदीपिका, प्रपश्वमिथ्यात्वानुमानखण्डन- 
टीका, न्यायदीपिका, मायावादखण्डनटीका; विष्णुतत्त्व- 
विनिणयटीका, उपाधिखण्डनटीका, ईशावास्योपनिषदकी 
टीका; प्रभोपनिषद्की टीका, प्रमाणपद्धति, न्‍्यायसुधा तथा 
वादावली नामक भ्न्थोंकी रचना की। उन्होंने शीमध्वके 
अन्थोकी यीकाओं तथा अन्य सत्र ग्रन्थोंमें माप्यमतका ही 
विवेचन किया है। उनके मतमें मध्वमतसे कोई भिन्नता 
नहीं है । वह प्रायः १५ वीं शताब्दीमें हुए थे । 


झ 
आचाये व्यासराज खामी 

आचाये व्यासराज मख्वमतावरूम्बी थे । श्रीमत्‌ 
अह्मण्य तीथें उनके गुझ थे । जयतीयाचायकी वादावर्ली 
का अनुसरण करके उन्होंने 'नन्‍्यायाम्ृत' नामक ग्रन्थक्री 
रचना को। वह एक अद्वितीय पण्डित थ। उनकी 
प्रतिभाका देखकर ही उनके प्रन्थोंका नाम “व्यासत्रयम 
पड़ गया । व्यासराज जयतीर्थाचायके बाद हुए थे ! कहते 
हूँ, मधुसूदन सरस्वतीने जिस समय उनके ग्रन्थ न्यायामृतका 
न्वण्डन अद्वेतसिद्धिमें किया था, उस समग्र व्याॉसराज ब्रद्ध 
थ। मधुसूदन १७ थी शताब्दाक आग्म्मम बतमान थ। 
व्यासराजन अपने शिष्य व्यास गमाचायको मधुसूदनक पास 
भेजा था | व्यास राम मधुसूदनके शिष्य हुए और अन्नमे 
पतग्ड्जिणी! नामक ग्रनस्थकी रचना करके उनके मतका 
स्ण्डन किया । इन सब बातोंने मातम हाता है; व्यासराज 
१६ वी झताब्दीस हुए थे । व्यासराजन अपने ग्रन्थ 
म्यायाम त में अपने विद्यागुदका नाम ल्थ्मीनारायण सुनि 
ल्ग्वा हैं | 

व्यामराज स्वारमीने स्थायासृत, ताल्ययंचरिद्रका, तथा 
मेदाजीवन नामक तीन ग्रन्थोकी रचना की ! इन प्रन्थों# 
उन्हींने माध्यमतका दीं प्रतिपावन किया है । इनके मतमें 
कई अपनी विशेषता नहीं है । 

व्यास गमाचाय 

ब्यास रामाचाव मध्यमतावलम्बी थे । आचार्य 
ब्यासराज़ उनके गुरु थे। रामाचायने अपने प्रन्थ 'तरंगिणाी में 
अपना कुछ परिचय दिया हें। उनके पिताका नाम 
विश्वनाथ था । उनके पिता भी पण्डित थे । रामाचायका 
जन्म व्यासकुलमें हुआ था, उनका गात्र उपमन्यु था। 
वह गोदावरीके तटपर अन्धपुरी नामक गाँव रहते ये। 
उनके बड़े माईका नाम नागयणाचार्य था! कहते हैं, 
अपने गुरुकी आज्ञासे उन्होंने मधुखूदन सरम्वतीका शिष्यत्व 
प्रहण किया और उनसे अद्वेतमतका तात्पय जानकर पांछे 


# कल्याण +# 
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अद्वैतमतका खण्डन किया । इससे उनका काल १७ वीं 
शताब्दी मालूम होता है। उन्होंने न्‍्यायाघ्ृतकी टीका 
परंगिणी” के नामसे लिखी थी। उनका और को ग्रन्थ 
नहीं मिलता। 'तरंगिणी से उनके अपूर्व पाण्डित्यका परिचय 
मिलता है। इसमें उन्होंने अद्वेतमतका खण्डन किया हैं और 
माध्वमतका प्रतिपादन किया है। वह स्वतन्त्रास्वतन्त्रवादी थे | 
श्रीरापवेन्द्र खामी 

श्रीराघवेन्द्र स्वामी मध्यमतावल्म्बी थे । उन्होंने 
जयतीर्थाचायंकी टीकापर बृत्ति लिखी है | जयतीयके 
प्रधान-प्रधान सब प्रन्थोंपर उन्होंने दृत्ति लिखी £। उनका 
मत श्रीमध्याचायके मतसे मिलता-जुलता ही है । उनके प्रन्थोंके 
नाम इस प्रकार हं--तत्वोद्यातटीकाकी बृरत्ति; न्‍्यायकल्पलता- 
की वृन्ति, तेक््प्रकाशिकाकी इति-भावदीप, वादाबलीकी 
टीका; मन्त्राथमंजरी, तत्बमंजरी, गाौताबिबाति और इंश, 
कन; प्रश्न) मुण्ठक, छान्‍्दार्य भोर तेनिरीय उपनिषदका 
स्वण्डार्थ । उनके प्रस्योकी भापा सरल है। बह प्रायः 
१७ ये शताब्दी में बतमान ये । ॒ 

आचाय॑े वेदश तीथ॑ 

आचाय बदश तीय मध्वमतावलम्बी थे । वह बहुत 
बड़ हर्भिक्त थ। उन्होंने प्रराथकॉमुदा, तस्वोयातटोका- 
की बृनलि। कठोयनियदवृलि, कनोपलिपरदेक्सि तथा 
छान्दाग्योपनिषद्‌ आंदिकी वृकत्तिकी रचना को । उनका 
समय प्रायः १८ वीं शताब्दी दे । 

आचाय श्रीनिवास तीथ॑ 

आयचाय श्रीनिवास तीर्थ १८ या शझताब्दीम  आनाग 

दा नीथक समय ही हुए थे। उन्होंने अपन ग्रन्थम 
श्रीवदशको प्रणाम किया है । परस्तु अपने गुरुेका नाम 
उन्दींने यादवाचाय लिखा हैं। सम्भवतः यादवाचायने 
जयती थाँचा रब ऊृत ब्रक्नसूत्रकी टीका “स्यायसुधा' के ऊपर 
कोइ बिद्वति लिखी थी, परन्तु बह ग्रन्थ शायद अभीतक 
प्रकाशित नहीं हुआ है| यादवाचार्यसे पढ़कर श्रीनियासने 
न्यायामृत-जैस प्रमेययहुल ग्रन्थकी बृत्तिकी रचना की | 
उन्होंने अपने प्रस्थमें लिग्वा है कि गुरुकी कृपासे ही मैंने 
हस ग्रन्थकी रचना की टै। श्रीनिवासने “न्यायामृतप्रकाश ; 
तस्वायोतर्दोीकाकी बृत्ति, क्ष्णामृतमदाणव' की टीका; 
नेत्तिरिय उपनिषद्‌ और माण्डक्योंपनिपद्‌की इत्ति आदि 
ग्रन्थ लिखे हैं। उन्होंने अपने प्रन्थोर्मे मध्चमतका ही 
अनुसरण किया है। सब प्रन्थोर्म उन्होंने मध्यमतका 
प्रतिपादन क्रिया है| बह भी खतन्त्रास्वतन्त्रवादी थे | 





द्वेताद्वेतमतके प्रमुख आचायोंका परिचय 


इतादेतमत एक तरदसे भेदामेदवाद ही है। इस मतके 
अनुसार देत भी सत्य हे और अद्वेत भी । इस मतके प्रधान 
आयाय श्रीनिम्बाक हो गये हैं। परन्तु यह मत भी है 
बहुत प्राचीन | अह्मसूजमें भी द्वतादइतवाद तथा उसके 
आचार्यका माम मिलता है। दसवां शताब्दीमें आचाय 
भास्करन भेदाभेदबादके अनुसार वेदान्तखूत्रकी व्याख्या 
की । परन्तु यह व्याख्या ब्रह्मपर हैं, ।शब्र या विष्णु- 
प्र नहीं है। ग्यारहवी दताब्दीम श्रोनिग्बाकन अह्मसूजरकी 
विध्णुपरक व्याख्या करके द्वताईतमतकी स्थापना को। 
शष्णबोंके प्रमुस्य॒ चार सम्प्रदा्योभ एक निम्वार्क- 
सम्प्रदाय भी है । इसे सनकादिन्‍सम्प्रदाय भी कहते दें । 
ब्रह्माक जो चार मानसपुत्र सनक, सननन्‍्दनः सनातन 
और मनत्कुमार थे; वे चार्सो ऋषि इस मतके आचाय 
कदें जाते है । छान्दोग्य उपनिषदर्म.. सनत्कुमार- 
नारद-आख्यायिका प्रसिद्ध टैं। उसमें कहा गया दे कि 
नारदने सनत्कुमारसे ब््मविद्या सीस्यी थी। इन्हीं नारदजीने 
धीनिम्यकका उपदेद दिया। श्रीनिम्बाकन भी अपने 
भाष्यम सनत्कुमार और नारइक नामका उल्लेग्व किया है । 
जी हा) यह बात बिल्कुल टीक दई कि यद्द मत नया नहीं 
2, अपितु बहुत प्राचीन कालसे चला आ रहा है। 
श्रीनिम्वार्कन साम्प्रदायिक ढठंगसे जिस मतकी शिक्षा पायी थी; 
उम्र अपनी प्रतिमासे और भी उउम्बल बना दिया | 

श्रीनिम्बाकसम्पदायकी गदं मथुराके पास यमुनाक्े 
नटबर्ती ध्रुवक्षेत्रम हें । वष्णबोंका यह एक पत्र तीय माना 
जाता है। इस मम्प्रदायके लाग विश्येपकर भारतंक पराश्चमी 
भागमें दा रहते हूं | बंगालम भी इस सम्प्रदायके कुछ 
लग हैँ | इस सम्प्रदायकी एक विशेषता यद्द है कि इसके 
आचार्योने अन्य मर्तोके आचार्योक्री तरद्द दूसरे मतोका 
गण्डन नहीं किया द। केवल देवाचायके प्रन्थोंमें शांकर 
मतपर आक्षेप देखा जाता है । 


इस सम्प्रदायके प्रमुख आचायोंका संक्षित परिचय 
अब नीचे दिया जाता है--- 


श्रीनिम्बाका चाय 


श्रीनिम्बाकां चार्यका दूसरा नाम नियमानन्द था | इसी 
नामसे देवाचार्यने अपने प्रन्थमें उन्हें नमस्कार किया है । 


निम्बाक या निम्बादित्यका नाम पहले भास्कराचार्थ था । 
निम्ब|कसम्प्रदायके लोगोंमें यह बात प्रचलित है कि निम्बादित्य 
सूयंके अवतार थे और पाखण्डरूप अन्धकारका नाश 
करनेके लिये भूमण्डलपर अवतीर्ण हुए, थे | कुछ महानुभाव 
इन्हें भगवानके प्रिय आयुध श्रीसुदशनचक्रका अवतार 
मानते हू | उनके विपयमें एक्र घटना भी प्रसिद्ध है । कद्दते 
हैं, वह वृन्दावनके पास रहते थे |! एक बार एक दण्डी--- 
क्रिसी-किसी के मतसे एक जेन उदासीन--उनके आश्रमपर 
आये । दोनोंमें विचार झुरू हुआ और शामतक द्वोता 
रहा | भास्कराचार्य अपने अतिथिको कुछ मोजन कराना 
चाहते थे, परन्तु दण्डी या जैन लोगोके लिये सन्ध्या 
या राजिमें भोजन करना निपिद्ध है। अतएव अतिथिने 
उनके आग्रहका अस्वीकार कर दिया। तब भास्कराचार्यने 
अपनी योगसिद्धिसे सूर्यकी गतिकों रोक दिया | सूर्य उनकी 
आज्ञासे समीपके एक नी मके बदृक्षपर स्थित हों गये। जब 
अतिथिका माजन तैयार हुआ और वह समाप्त कर चुके 
तब सू्थ भास्कराचायक्री आज्ञा लेकर अस्त हो गये । 
तभीसे भास्कराचाय्यका नाम निम्वार्क या निम्बादित्य प्रसिद्ध 
हो गया । इससे मान्द्रम हाता हे; वह एक महान योगी थे । 
उनके नामसे ऐसा माद्रम होता है कि वह संन्यासी थे । 


श्रीनिम्याकके जीवनके विधयमें इससे अधिक कोई 
बात नहीं मान्यम दाती | बढ कब हुए, यह भी निश्चित करना 
कठिन माद्म हाता हैं। निम्बाकसम्प्रदायके मतसे थह 
पॉचबी शताब्दीमें हुए थे | भक्तोंका यह विश्वास है कि 
आपका प्राकय्य द्वापरयुगमें हुआ था | वतमान अन्वेपक- 
गणोंके मतानुसार उनका आविर्भावकाल ११ थों शताब्दी 
है। ऐसा माना जाता है किये दक्षिण देशमें गोदाबरीके 
तटपर वैदूयपत्तनके निकट अरुणाश्रममें श्रीभरुणमुनिक्रो 
पक्षी श्रीजयन्तीदवीके गर्भसे उत्पन्न हुए | कोई-कोई इनके 
पिताका नाम जगन्नाथ मानते देँ | कहा जाता है कि 
उपनयन संस्कारके समय स्वयं देवर्षि नारदजीने इन्हें 
श्रीगोपाल्मन्त्रकी दीक्षा और श्री-भू-लीछासहित शरीकृष्णो- 
पासनाका उपदेश दिया था । निम्बादित्यसम्परदायकी दो 
श्रेणियाँ हैं, एक विरक्त और दूसरी गृहस्थ | आचार्यके दो 
शिष्य केशव भट्ट ओर इरिव्यास थे, उन्हींसे ये दो श्रेणियाँ 
निकली हैं । हरिब्यासके अनुयायी गहस्थ और केशव भइके 
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अनुयायी विरक्त होते हैं। निम्बाकंसम्प्रदायमें राधाकृष्णी भक्तिका उदय होनेपर बह्ममीमांसाका अधिकार प्राम होता दे! 


पूजा होती है और लोग गोपीचन्दनकरा तिलक करते हैं । 
श्रीमद्भागवत इस सम्प्रदायका मुख्य ग्रन्थ है । 


भ्रीनिम्बाकोचायका केवल एक ग्रन्थ विदान्तपारिजात- 
सौरभ” ही मिलता है | यह बेदान्तसूजकी व्याख्या है | 
यह ग्रन्थ अत्यन्त संक्षत है । इसके अतिरक्त 
उन्होंने. कृष्णस्ततराज, गुरुपरम्परा, वेदान्ततत््वबोध, 
वेदान्तसिद्धान्तप्रदीप, स्वधर्माध्चबोध।  ऐतिह्यतत्त्वसिद्धान्त 
आदि कई प्रन्थोंकी रचना की थी । आपके द्वारा रचित दो 
शोक देवाचाय और सुन्दर भट्टहे प्रन्थोमें मिलते हैं, जो इस 
प्रकार हैं-- 


शानस्वरूप॑ च हरेरधोन 
शर्रीरसंयोगवियोगयो ग्यम्‌ । 
अणुं हि जीव॑ प्रतिदेहमिन्रं 
शतृत्वचन्तं यदनन्तमाहुः ॥ 
सर्व हि विज्ञानमतो यथाथंक 
श्रुतिस्क् तिम्थों निग्विलस्य वस्नुनः | 
ब्रक्षा त्मकर्क।दिति वेदविन्मत 
ब्रिरूपतापि श्रुतिसूत्रशाधितः 
मत 
आचाय निम्बाकके मतानसार ब्रदग्म, जीव और जड़ 
थात्‌ चेतन ओर अचननसे अत्यन्त प्रथक्‌ और अप्रथक 
। इस प्रयथकत्व ओर अप्रथकत्वक ऊपर ही उनका दर्च 
नभंर करता है । जीव आर जगत दोनों ब्रह्मके पर्णा 
| जीव ब्रह्मसे अत्यन्त भिन्न आर अभिन्न हैं। जगन भी 
प्रकार भिन्न और अनिन्न हें। द्वताद्रतवादका यहा सार 
| आवायक मतका सारांश इस प्रकार ४-- 


बनती 5] के है श् 
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अह्ाजिज्ासाका अधिकारी -आनलाय निम्बाकक मतसे 
वदाध्ययनक बंद कमफलका विचार आग्म्म दाता £। 
उसके अनुसार धमनत्वका जिज्ञाम कमकी मीमांसा करता है ! 
करमफल नंदवर माठ्म हानपर क्रमका वह निरादर करता 
हैं | उस समय मुमक्ष श्रीभगवानका सुणअ्रवण करके उनके 
प्रति आकृषट्ट होता हे और भगवान प्रसन्नता नथा 
उनके दह्शन प्रात करनेक्री इच्छासे सदगुरुकी शरण ग्रहण 
करता है। वह मक्तिपृवक अनन्त, अचिन्त्यश्ाक्ति; अहाय- 
शब्दवाच्य पुरुषोत्तमके विधय्यर्मे जानकारी प्राप्त करमकी 
इच्छा करता हैं। कहनेका तात्पर्य यह है कि कममीमांसाके बांद 


सम्बन्ध-अ्रतढ्म और शास्त्र वाब्यवाचकभाव सम्बन्ध है । 
शाखत्रद्वारा ही ब्रह्मज्ञान होता है । 


अभिष्नेय या विषय-श्रमम ही जिशासाके विषय हैं। 
आचाय कहते हैं-- 


सर्व भिन्नाभिश्नों भगवान्‌ वासुदेवो विश्वास्मैद जिज्ञासाविषय:॥ 


प्रयोजन-भगवानकी प्रसन्षता और दहन प्राप्त करना 
ही प्रयोजन है | उसीसे सब दुःखोंकी निर्वात्त ओर परमानन्द- 
की प्रामि होती है । 

महा-श्रीनिमस्वाक+ मंतसे अ्रक्म सवधक्तिमान्‌ हैं ) 
उनका सगुणमाव हीं मुख्य है । ब्रह्म जगत्रूपमें परिणत 
होनेपरप भी निविकार | ! जगवसे अतीत रूपमें 
वे निगुंग दे । स्वरूपतः ब्रह्म जगतसे अतीत हूँ, 
प्रत्यावस्थामं समस्त जगत्‌ उनमें हीन होता हैं, परन्लु 
लीन इोनपर भी उनमें विकार उत्पन्न नहीं करता । गण 
और गणीमें अमेद है; अभेद दोनेके कारण ब्रह्म स्वरूपतः 
नि्गुण और सृष्टि कारण रूपसे गुण दे । 


ब्रह्म जौर जीव-जीव ब्रह्मका अंदा हैं; ब्रह्म अंत्ी हूँ 
जीब आग ब्रह्म भिन्न भी हैं और अभिन्न भी । अद्य अश्ञा 
हानेके कारण) अजश् और ज होनेक कारण जीव-अन्मम भेद 
हूं और “नस्वमसि आंद श्रतिवाक्य दानोकों अभिन्नता प्रकट 
करग्ते £ | 

ब्रह्म और जगत--त्रद्म जगत॒क नि्मिल और उपादान 
कारण दे | ब्रह्म ही जगत्‌रुपमे परिणत हुए हैं । प्रख्यमे 
जगत ब्रह्मम लीन ह। जाता है । जगतरूपमें परिणत दीन तथा 
जगनक न्टीस हानेपर भी ब्रह्ममं कोट विकार उत्पन्न नहीं 
होता । यही उनकी सब्शान्किमत्ता है । 


जीव--पद्ध और मुक्त -जीय अणु £, बिन नहीं € । 
जीव अब्यज है। मुक्तावस्थाम भी बह जीब ही #£ । 
जीवका नित्यल चिरस्थायों हैं । मुक आीबच भी अणु 
मुक्त ओर बद्ध जीवसें यहीं भेद # कि बद्धावस्थाम जोव 
अपनी ब्रह्मस्वरूपता और जगतकी ब्रह्मस्मरूपताकी 
उपलब्धि नहीं कर सकता | बढ़े दृश्य जगतूक साथ 
एकास्मताका प्राप्त किये रहता है। किम्तु मुक्ावम्था्म जीवन अदा 
के साथ अपने आर जगतके अभिन्नलका अनुभव करता | | 
बह अपनेकों और जगतको ब्र्मरूपमे ही देखता है । 


पक 
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संख्या २ ] 








सर्वमसि वाक्य-यह जीव-ब्रक्षकी अभिन्नता बतछाता 
है। यह जीव और ब्रक्षकां साम्य नहीं यचित करता, 
बल्कि उनका साहश्य बतलाता है । 


साधन-आचायके मतसे भक्ति ही साधन है। 
उपासनाद्वारा ही ब्रह्मकी प्राप्ति द्ोती हे | भक्ति ही मुक्तिका 
उपाय है । आचार्यके मतानुसार अक्षका सगुण और निर्गुण 
दोनों रूपॉर्मं बिचार किया जा सकता है! उपासनाके 
फलस्वरूप अचिरादि मार्गंसे ब्रह्मलोककी प्राप्ति हं।ती है । 


आचार्य श्रीनिवास 


आचार श्रीनिवास श्रीनिम्बार्कके दिष्य थे। वह श्री 
निम्बाक के ही मतके अनुयायी थे | उन्होंने अपने गुरुके 
मतको श्रत और युक्तिबटसे प्रतिपादित करनेके लिये 
ध्द्ान्तकोस्तुम” नामक प्रन्थकी रचना की । यहद्द भाध्य भी 
श्रीनिम्बाकके भाष्यके समान ही सक्षम है । उनका प्रस्थ 
भी निम्बराकंसम्प्रदायमें प्रामाणिक माना जाता हैं। उनके 
जीवनके विषयम विशेष कुछ नहीं मातम हाता। वह भी 
सम्भवतः ११ वीं शताब्दीमें ही हुए थे । 

आचाये श्रीयादवग्रकाश 

आचाये श्रीयादवप्रकाश भी भेदाभेदवादी थे । उनके 
मतसे जाव और बरह्मका भेद और अभेद स्वाभाविक हे | 
यादवप्रकाश काशी नगरीमें पहले अद्वेत मतके आचार्य थ | 
उन्हीसे श्रीरामान॒ुजाचार्यन॑ वेदान्त पढ़ना आरम्म किया 
था। परन्तु उनको व्याख्यासे श्रीरामानजका भन्‍्तोपष नहीं 
हुआ | बात यहातक बढ़ी कि युरु-शिष्यमें बढ़ा मनोमालिन्य 
बढ़ गया, श्रीरमानुजकों पढ़ना बन्द करना पड़ा और 
श्रीयादवन, कद्ते हैं, उन्हें मार भी डालना चाहद्दा। 
परन्तु अपने षड़यन्त्रमे वह सफल नहीं हुए । श्रीरामानुजा- 
चायके जीवनीकारोंका मत हैं कि श्रीयादवग्रकाशने आगे 
चलकर श्रीरामानुजाचायका शिष्यत्व ग्रहण कर लिया ! 
परन्तु इस बातका कोई प्रमाण नहीं मिलता ! श्रीयादव- 
प्रकाशन 'यतिधमसमुश्चय” ओर 'बँजयन्ती” नामक अभिधान- 
की रचना की ! मात्म होता है, श्रीयादवप्रकाशने अद्म- 
सूत्रकी भी व्याख्या की थी; परन्तु वह प्रन्थ अब नहीं 
मिलता । श्रीरामानुजने अपने “ददान्तदाप में उनके मत- 
का खण्डन किया है। श्रुतप्रकाशिकाकारने भी कई स्थानोंमें 
श्रीयादवका नामोल्लेख किया है | श्रीयादव सन्मात्र बह्म- 
वादी थे | आचायके मतसे दुःलत्रयका उपशमन करनेके 


# द्षैतादेतमतके प्रमुख आखायोंका परिचय * 
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लिये ही ब्रह्मविचार किया जाता है। एक अद्वितीय 
सम्मात्र; किन्तु अनेक शक्तिशाली ब्रह्मसे चिद्चिद्‌ समग्र 
जगतकी उर्त्पत्ति, स्थिति और नाश होता है । शास््रद्वारा ही 
ब्रह्मकी जाना जाता है; अन्य प्रमाणं;से नहीं | 


श्रीपुरुषोत्तमाचाये 


श्रीपरुपोत्तमाचार्य देतादेतवादी थे । उन्होंने श्री 
निम्बाकके ही मतका अनुसरण कर उसे और भी पुष्ट करनेकी 
चैश की । उनका एक ग्रन्थ “वदान्तरक्मझ्पा! मिलता 
है। उन्होंन इसमें द्वेताईंतमतकी व्याख्या की हैं। यह 
ग्रन्थ भी संक्षेपमें दी लिखा गया है । उनके जीवनके विषयमें 
और कोई बात नहीं मातम होती । उनका काल सम्भवतः 
१२ वीं शताब्दीका प्रथम भाग था । 


श्रीदेवाचारय 


श्रीदेवाचार्य द्वेताद्रेतमतके आचाये थे | उनका जन्म 
तेलंग दद्नमें हुआ था | वह सम्मभवतः १२ वीं शताब्दीके 
दोष भागमें वर्तमान थे। निम्बाकंसम्प्रदायका विश्वास है 
कि बढ भगवानके हाथमें स्थित कमतठ्के अवतार थे। उन्हों- 
ने कृपाचायमे वेदान्तकी शिक्षा ली थी; परन्तु यह कृपा- 
चार्य कौन थे, इसका कुछ पता नहीं लगता | देवाचायके 
ग्रत्थोंसे मालूम होता है कि उन्होंने झांकर मत तथा निम्बाक- 
मतका खूब अध्ययन किया था। देत्राचायके दो ग्रन्थ मिलते 
हूं-- दिदान्तजाहबी तथा 'भक्तिरनाज्ञलक! | इन प्रन्थोंमे 
दवाचार्यन निग्बाकंमत तथा मक्तिका प्रदिपादन किया 
है और शांकर मतका खण्डन किया हें । उनका मत प्रायः 
वही है जो श्रीनिम्वार्कका है | 


श्रीकेशवाचाय 


श्रीकेशवाचायय आचाय श्रीनिवासके भाष्यके व्याख्याता 
हैं। वह १० वीं शताब्दीमें वतमान थे | वह श्रीचेतन्य 
मह'प्रमके समयमे जीतरित थे | श्रीनिम्बाको चायके “बेदान्त- 
पारिजातसीरभ” का भाष्य “वेदान्तकोस्तुमभ” के नामसे 
भ्रीनिवासाचार्यने लिखा और फिर वेदान्तकौस्तुभ! की 
टीका श्रीकेशवाचार्यने लिखी । वह भ्रीनिम्बाकंके मतके ही 
अनुयायी थे | 

आचाये विश्वनाथ चक्रवर्ती 


आचार विश्वनाथ चक्रवर्तीका जन्म बंगालमें हुआ था। 
बह १८ वीं दताब्दीमें वतमान थे । वह निम्बाकंमतावलम्बी 


गान फआउ मेजर भारी. बदला बारी चाह सदन फेमऑिनियन्‍ीी 
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थे। उन्होंने श्रीमद्भागवतकी टीका छिखी है, जिसका 
निम्बाकंसम्प्रदायमें बड़ा आदर है | जिस तरह अद्वित मतमें 
श्रीघरी?, रामानुजसम्पदायमे “बीरराघबी”, मध्यसम्प्रदायम 
(विजयध्वजी , दब्लभसम्प्रदायमें 'सुब्रोधिनी' तथा गौड़ीय 





# कल्याण ## 
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सम्प्रदायमें 'क्रमसंदर्भ! प्रामाणिक माना जाता है, उसी 
तरह निम्बाकसम्प्रदायमें भीविदवनाथकी टीका प्रामाणिक 
मानी जाती है । उन्होंने गीतापर भी एक सुन्दर दीका 
लिखी है | 


-“+अडीकजेड 


भेदाभेदवाद ओर उसके आचाये 


बह्मयूजमें भेदामेदवादी आचाय औडुलोमिका नाम 
मिल्ता है। इससे माटम होता है, यह मत भी बहुत प्रार्चीन 
समयसे भारतभें प्रचलित है । भगवान्‌ बेदव्यासके समयमें 
भी भेदाभेदबादका प्रचार था ; अन्य आचायोंने भी इस 
मतका उल्लेख किया है | इसी मतको आठटबी-नवो द्वाताब्दी- 
में भासकगाचायन नवजीवन प्रदान किया और तदनुकुछ 
बेदान्तसुत्रकी व्याख्या करके उसका प्रचार करनकी अष्टा 
की । जिन दिनों शांकर मत देशमभरभ अपना अधिकार 
जमाये हुए था, उन्हीं दिनों भास्कराचायन इस मतको 
स्थापित करनेकों लेष्टा की | यह मत भी विशिष्टाद्वेतबादक 
ही अन्तगंत टै। इस मतक प्रमुख आचाय श्रीभास्कर ई ' 


५ 
[£ 
है 


उनका संक्षित परिचय इस प्रफार दं-- 
श्रीभास्कगचाय 


महाराष्ट्र देशक नासिक भ्त्रक पास एक ताप्रयच मिला 
है, जिससे श्रीमास्कगाचायके जीवनक सम्बन्धम कुछ बाते 
मातम हाती | | उस पत्रक अनुसार कदान्तिक भद्वमास्कर 
“सिद्धान्तशिरामाण “कार ज्योतिर्षी मास्कगचायक प्रवपुरुष 
थे | उनका जन्म शाग्दिल्य गोत्रम हुआ था। उनके पिता- 
का नाम जिविक्रम था। यह कविचकबर्ती थे ओर ज्यातिर्षी 
भारकगचाय के छठे पूत्रपुरथ थ। सिद्धान्तशिरामाण' के 
रचयिता भास्करन अपन गन्थमे जा परिचय दिया है; उससे 
मादूस हाता है कि बेदास्तिक भास्कर संद्यपतके पास 
'विजड़विड' नामक खानमें रहते थे । कन्नौजके राजा 
भोजराजने उन्हें 'तिद्यार्पत!की उपाधि प्रदान की थी। 
सम्भवतः यह नतबरों शताब्दीक आरम्ममें वतमान थे। 
भ्रीमास्कराचायने अक्षयअपर एक भाष्य लिखा था। इस 


भाष्यमें श्रीभास्कराचार्यने सबंत्र शांकर मतका स्वण्डन करने- 
की चेष्टा की है। इस प्रम्थर्म शांकर मतकी बोद्धबाद कद्दा 
गया हैं | सर्वप्रथम भास्कगचार्यने ही शांकर मतको बोद 
मत कटद्दा था । 


सत 

आचाये भास्करके मतानुसार परमानन्द पराम कब्ना ही 
परम पुरुषाध दे! अद्यशानसे ही यट परम पुरधाथ सिद्ध हा। 
सकता है| बदान्तवाक्योंक सहारे ही अह्ाजान प्रात दाता 
£ ; उपासनाक द्वाश अक्षका साक्षात्कार इता है । अद्यका 
साक्षात्कार इंनेपर जीबव और ब्रह्म अमिन्नद्रो जाते £। 
मेसागावन्धामें जीव और वन्म भिन्न-भिन्न होते है मुक्तावम्धा- 
मे जीय आर ब्राग्म अःभन्न गहते है | 


अधिकार/-आवचाय भास्करके मतेसे प्रमज्ानके बाद 
ब्रह्मबियार हेता हैँ | कमंवियार प्रा हनपर अहाजिशासा! 
आरम्म दोती है| उनको रायमे ज्ञान और कमका समुश्षस 
करना ही सूत्रकारका उद्देश्य था। उन्होंने कममीमांसा 
आर ब्रद्मामीमांसाका एक शास्त्र माना है। धमजिशासा+ 
पहले अक्षजिज्ञामा नहीं हों सकती | कमका फल क्षणिक 
होनेपर भी श्ानयुक्त कमक्रा फल अक्षय होता है | कम 
शानपरात्िका कारण ?ै, कम मुक्तिका कारण है; अतएस 
घमशानसम्पत्न प्रत्येक व्यक्ति मह्मजिजासाका अधिकारों £ | 
इस विषयमें आचाय भीकण्ठ ओर ओऔरामानुजके साध 
श्रीमास्करका मत मिलता है; श्रीशइुरके साथ नहीं मिटता | 
बल्क भ्रीमास्करने इस स्थलपर शाहर मतका खण्डन किया ? : 


विषय-आचारय भास्करके मतसे अ्र्त ही विपय है; हे 


संख्या २ ] 


विचार ही परम पुरुषार्थ है | उपासनाके द्वारा अक्षेके साथ 
अमभिन्नताका बोध होता है और उससे फिर परम पुश्ुषाथ्थकी 
प्राप्ति होती है। जीव और ब्रह्म भिन्न भी हैं और अभिन्न भी | 
संसारावस्थामें जीव और ब्रह्म--आत्मा और ब्रह्म भिन्न हैं । 
मुक्तावस्थामें सब विकारंकि दूर होनेपर जीव ओर ब्रह्म 
अभिन्न द्वं। जाते हैं । कार्यरूपमें बहुत्वका बोध होता है और 
कारणरूपमें अभेदका | भेदामेदका निरूपण ही त्रिषय है ! 
उनका सिद्धान्त ह्ै--- 


अतो भिन्नाभिन्नरूप॑े अहोति स्थितम्‌ । 


उनके मतसे ब्रह्म आप्य' हैँं। अविद्याकी निदृत्ति 
होनेपर ब्रह्मकी प्रामि होती है | वह कहते हैं--उत्पाय, 
विक्राय और संस्कार्य, इन तीन प्रकारके क्मोंकी सम्भावना 
न रहनपर भी “आप्य! कमंकी सम्मावना रहती हैं ! 


श्रीदाड्रके मतसे शानस अवियाकी निर्शुत्त होती है 
ओर अविद्याकी निवृर्ति द्ानेपर ब्ह्मकी प्रामि होती है। 
श्रीभास्कर कट्दते हँ--कर्मंसहित ज्ञानक द्वारा ब्रक्षप्राप्ति 
होती ६ । 

सम्बन्ध-आचाय भास्करकी दृष्टिमिं उपनिषद्‌ और 
ब्रह्मम्र प्रतिपादक-प्रतिपाद्ममाव सम्बन्ध है। उनकी रायमें 
कंबल दाम्त्र ही प्रमाण हैं ! 

प्रयोजन-आचाय भास्करक मतानुसार सर्वश्ञता, सर्व- 
गक्तिमता और असीम आनन्दकी प्राप्ति ही प्रयोजन है । 
अनात्म देहादिसे आत्मबुद्धि निवृत्त हं।नेके बाद देहादिका पतन 
हानंपर अत्यन्त आनन्द हांता हैं| आनन्दप्रापि ही 
प्रयोजन हैं ! 

प्रह्म--श्री भास्करमतसे ब्रह्म सगुग और निराकार है। 
सलक्षण और बाघलक्षण हैं । ब्रह्म सत्यजश्ञानानन्तलक्षण 
है । ब्रह्म चेतन्य है) रूपान्तररद्दित हैँ | ब्रह्म अद्वितीय है, 
प्रल्यावस्थामं समस्त विकार ब्रह्ममें लीन हो जाते हैं। 
ब्रम्म निराकाररूपमें उपास्य हैं, निराकाररूप अ्रह्मका 
कारणरूप हैं--- 

निराकारमेवोॉपस्यथ शुरू कारणरूपम | 


ब्रग्म कारणरूपमें निराकार और काय्यंरूपमें जीव तथा 
प्रपश्न है । ब्रह्मकी दो शक्तियाँ दैं--भोग्यशक्ति और भोक्तु- 


# सेदासेद्बाद और उसके आखाये * 
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शक्ति | भोग्यशक्ति ही आकाशादि अचेतनरूपमें परिणत 
होती है तथा भोक्तशक्ति चेतन, जीवरूपमें विद्यमान रद्दती 
है | ब्रद्यकी शक्ति पारमार्थिक है । ब्रह्म सवंश, सर्वशक्तिमान 
हूं । ब्रक्ष जगदरूपमें परिणत दोनेपर भी प्रपश्चलाकाराकारिंत 
नहीं हाते । 

ब्रह्म और जगत-जगत्‌ ब्रह्मात्मक है। परन्तु ब्रह्म 
जगद्रूपको नहीं प्राप्त होते । आचाय परिणामवादी हैं । 
उनके मतसे ब्रह्म जगतके निमित्त और उपादान कारण हैं । 
मकड़ा जिस प्रकार अपने शरीरसे सूत निकालकर जाल 
फैलता है और फिर अपने दारीरमें ही समेट लेता है, उसी 
प्रकार ब्रह्मसे जगत॒का परिणाम देँ | उनके मतसे जगत्‌ सत्‌ 
है और कारणरूपते ब्रह्म अरूप हैं । 


जीव या आस्मा-श्रीभास्करकी गयमें ब्रह्म ही जीवरूप- 
में परिणत होते हूँ | जीव ब्रह्मका अंश है | वह कद्दते हैं-- 
'त्दशभूता जीवा इति ।! ब्रह्मकी भोक्तशक्ति चेतना है और 
वहीं जीव है । अतएय जीव ब्रह्मकी शक्ति है । जीव विकार- 
रहित ह । कारणात्मक ब्रह्मका ध्यान करनेपर, “मैं ब्रह्म हूँ? 
इस प्रकार ध्यान करनेपर जीव ब्रह्मभावकों प्राप्त होता है । 
देह्दादिमेंसे आत्मभाव दूर होनेपर देहके पतनपर जीव ब्रह्ममें 
लय हो जाता है और सर्बज्ञता, सर्वशक्तिमत्ता ओर अत्यन्त 
आनन्द प्रात करता है । 


मुक्ति-आचार्यके मतसे उपासनाका पल मुक्ति है । 
(अईद ब्रह्मास्मि' इस भावसे कारणात्मक निविकार ब्ह्मकी 
उपासना करनेसे ब्रह्ममावकी प्राप्ति दोती है । अह्मके 
सर्वज्षता आदि गुणोंकी प्राप्ति दोती है। देहनाश द्ोनेपर 
ब्रह्मके साथ अभिन्नता प्राप्त होती है | जीवन्मुक्तिको वह 
स्वीकार नहीं करते। उनके मतसे शानीका भी उल्कमण 
होता है। ब्रह्मप्राप्ति ही उनकी दृष्टिमें परम पुरुषाथ है। मुक्ता- 
वम्थामें मुक्त पुरुपकी आत्मरूपमें स्थिति होती है। 


कान और कम-आचाय भास्कर शान-कमंसमुश्यवादी 
हैं | उनके मतसे ज्ञान आपेक्षिक है | वह अखण्ड शानवादी 
नहीं हैं | उनकी रायमें ब्रह्मविषयक शान मिथ्या नहीं दो 
सकता । ज्ञान क्रिया नहीं है, अनुभव दी ज्ञान है | 


बेद-आचायके मतानुसार वेद स्वतःप्रमाण है। बेद 
नित्य है । 
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शद्घाद्रेतवादके प्रधान-प्धान आचार्य 


चार प्रधान वैष्णवसम्प्रदायोंमें एक रुद्र-सम्प्रदाय भी है। 
रुद्र-सम्प्रदाय ही झुद्धादतवादी हैं। इसके अर्वाचीन प्रवर्तक 
और प्रचारक श्रीमद्बल्भाचार्य थे | इस सम्प्रदायमें बाल- 
गोपाटविग्रदकी पूजा होती हे । श्रीरुद्रदेवन बालग्विल्य 
ऋषियोंको उपदेश किया था; वही उपदेश शिष्यपरम्परासे 
चलता हुआ विष्णु स्वामीका प्रात हुआ; अतए्‌व इधर सर्वप्रथम 
वेदान्तभाष्यकार श्रीविष्णम्वामीने ही छुद्भाद्वैतवादका प्रचार 
किया | कहते हू कि उनके शिष्यका नाम झानदेंव था। 
जशानदेवक शिष्य नाथदेव और त्रिलोचन थे। उन्हींकी 
परम्परामे श्रीवल्लभाचायंका आविर्भाव हुआ | कद्दते हैं कि 
दक्षिणके व्रिष्णु स्वामी पराटह्यविजय राज्यके भीरा जगुरु दवेश्रर - 
के पुत्रूपसे प्रकट हुए थ । इनके पूर्वाअरमका नाम 
देवतनु था। इन्होंन वदान्तसूत्रोपर 'सबशसूक्त' नामक 
एक भाष्य लिखा था | कद्दते हैं कि इनक बाद दो विष्णु- 
स्वामी ओर हुए; इमीसे दहन “आदि विष्णुम्वामी' कट्टते ईं । 


दुसरे विष्णुम्वामी आठवा द्ानाह्दीम दक्षिणम हुए. । 
कहते है कि श्रीकाश्यीम भगयान श्रीवरदरा जकी और अ्रीरा ज- 
गोपालदेवकी प्रतिष्ठा इन्होंने ही को थी। अश्रीद्ारिकापुर्सके 
रणछ रजी भी इ््हीक स्थापित कहें जाते दे । प्रसिद्ध 
श्रीकृष्णकर्णाम तकार दीलाशुक श्रीविल्वमज्नडजी मं 
इन्हीक प्रशिष्योंम मान जात ६ । 

तीसरे विष्णुम्वामी आन्श्न देशमे हुए, इन्होंको शिश्य- 
परम्परामं श्रीलथ्मण भद्दजी विद्येष प्रसिद्ध हुए | असरमें ये 
सुनी-सुनायी बातें हैं, श्रीविष्णुस्वामी महारा जका काई निश्चिन 
इतिहास नहीं मिल्ता | जो कुछ भी हा, इनना निश्चत हैं 
कि आचाय भआवल्म शयुद्धाइतबादक सवप्रथम प्रवत्तक 
नहीं थे, उन्होंने किसी आचायसे दी इस मतकी शिक्षा 
प्राम की थी । अवश्य ही इसका प्रसार श्रीवलनद्वारा ही 
हुआ और उन्होंने ही इस मतानुसार अ्न्थोकी ग्चना 
करके इसे भलीभाति पृष्ठ किया | यह मत माध्यमतसे बहुत 
कुछ मिल्ता-जुठता हैं । इस मतके प्रधान-प्रधान आचायोंका 
विवरण इस प्रकार टै-- 


श्रीवल्लभाचाय॑ 


आचायपाद अआवल्माचार्यक्रा जन्म वि० सं० १५२० 
वेशास्व कृ० १६ को चम्पारण्य ( रायपुर सी० पी० ) में 


हुआ था | इनके पिताका नाम लक्ष्मण भद्टजी और माताका 
नाम श्रीष्लम्मा गार था । ये उत्तरादि तेलड़ आहण ये | 
इनके पू्वज दक्षिणके कॉकरवाड नामक प्राममें रहते थे, 
आपका गोत्र भरद्वाज और सूत्र आपस्तभ्व है। भारद्वाज, 
आयास्य, आज्विस्स ये तीन इस गांत्रके प्रवर हैं | लक्ष्मण 
भष्टजीकी सातवीं पीढ़ीसे लेकर सभी लोंग सोमयज्ञ करते 
चले आये थे । कट्ा जाता है कि जिसके बंशमें सौ सोमयज्ञ 
पूर्ण हे जाते हैं उसके कुछमें मगवानका या भगवदीय 
महापुरषका आविर्भाव होता है। इस नियमानुसार 
श्रीटक्ष्मण भद्जीके कालमें सी सोमयज्ञ पूर्ण होनेसे 
श्रीवल्भाचायके रूपमें भगवान आपके यहाँ प्रकट हुए ! 
बहुत-से महानुभाव इन्हे अम्िदेवका अबतार मानते 
हूँ । सामयज्ञकी पूनिक उपल्यमें एक लागख ब्राह्मणभोजन 
कादीमे जाकर करानेके लिये हश्मण भट्ट जी सपल्तीक घरसे 
चले थे | रास्तेम चम्पारण्यम श्रीयल्भका जन्‍म हें गया । 
ये भद्नर्जीक द्वितीय पृत्र थे ! 


आपके यथासमय द्विजातिसंस्कार हुए | काझामे 
आपने श्रीमाधवेन्द्रपुरीसे वेद-शाख्रादिका पृ्ण अध्ययन 
किया । ११ बपकी अबम्थाम ही आपने अध्ययन समाप्त 
कर लिया था ! काशीसे आप वृन्दावन चले गये। 
वहाँ कुछ दिन मेक बाद ये तीर्थाटनके लिये रबाना 
हुए. ! उन्हेंने विजयनगरक राजा कृष्णदबकी सभामे 
उपम्धित होकर सं बड़े-बड़ बिद्वानोंका शाख्बाथंसे हराया | 
बहीपर उन्हं “प्णबाचायको उपाधि प्राप्त हुई। राजाने सब 
महामान्य वद्वानेके सामन श्रीवल्ठभाचायकी स्वर्णसेहासनपर 
बैटाकर उनका साह्ञपाड पूजन किया और अंहुत-सा सोना 
मेंट किया । उस समय आपने उसमसे कुछ ही मांग लेकर 
दोप सब बहाँक बिद्वानों और आहार्णोका बॉट दिया । इससे 
आपका त्यागमातर प्रत्यक्ष हैं। राजा कृष्णदवन सन १००१ से 
लेकर १०३० तक राज्य किया। इससे मादम द्वाता है; भीवललभ 
इसी सनकी १६ वीं शताब्दकि आरम्ममे वतमान थे । 


श्रीयद्ठम विजयनगर से चलकर उज्जन आये और बहों 
क्षिप्रा नदौक तटपर एक अश्वत्थ वृश्षके नीचे उन्होंने निवास 
किया | बह स्थान आज भी उनको बैंठकके नामसे प्रसिद्ध है| 
मथुरा घाटरर भी ऐसी ही एक जेठक है और चुनारकें पास 


संल्या २ ] 


उन पर मठ मर गव है। उत अठो मोगनम. की के है! शक (काम) हा है। मर 
अममामाय- मम. +-०क पता + "पल फिनरीयजर निकलकर, 
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# शुद्धाद्देतवावके प्रधान-प्रघान आचाये # ७०१ 
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भी उनका एक मठ ओर मन्दिर है। उस मठके आँगनमें 
एकम्बूँली है जो (आचाय-कुआओ' कहलाता है । कुछ दिन 
बाद आचाय॑ बक्लम बृन्दावनमें आकर श्रीकृष्मकी उपासना 
करने लंगे। भगवान्‌ श्रीकृष्णने उनकी अचल भक्ति और 
कठोर तपसे प्रसन्न होकर उन्हें दशन दिये ओर बालगोपाल- 
का पूजाका प्रचार करनेका आदेश दिया। उन्होंन २८ 
वषकी अवस्थामें विवाह किया । ऐसा प्रसिद्ध है कि उन्होंने 
भगवान श्रीकृष्णकी १रणासे ही ब्रह्मसूत्रके ऊपर 'अणुभाष्य! 
की ग्चना की । इस भाध्यमे उन्होंने घाडुर मतका खण्डन 
और अपने मतका प्रतिपादन किया है। श्रीवल्लभाचार्य 
श्रीचतन्य महाप्रभके समसामयिक्र थे । श्रीचतन्य महाप्रभ 
जुनसे मिले थे | 

श्रीवल््भके परमधाम पधारनेके विपयर्म एक घटना 
भसिद्ध है। थे अपन जीवनके अन्तिम दिनोंग काशीमें 
रहत थ । अपने जीवनके कार्य समातकर वे एक 
द्विन इनुमानधाटपर गज्ञास्नान करने गये ! जहाँपर स्बढ़े 
हाॉकर ने स्नान कर रेट थ। वहाँसे एक उज्ख्ल अग्रि- 
शिग्वा उठी और बहत आदमियोंके सामने श्रीवत्वम सदेह 
ऊपर उठने ठटगे | और लागाक दग्बत-हा-दन्बते आकाशम 
डीन हो गये | हनुमानघाटपयर उनका एक मन्दिर बना 
हुआ हूँ । इस प्रकार वि० सं० १०८७ में ५२ बर्षकी 
अवस्था आपने भगवानके आज्ञानुसार अलौकिक दढंगसे 
हइल्ीटा संचरण की । 


श्रीयद्ठभाचायन ब्रह्मसूअपर अणुमाष्य, भागवतकी 
व्याख्या सुबोधिती। सिद्वान्तरहस्य, भागवतलीलारहस्य, 


एकान्तरदस्प, विष्णुपद, अन्तःकरणप्रबोध, आचार्यकारिका, 
आनन्दाधिकरण, नवरक्ष, निरोधलक्षण और उसकी विद्वरति; 
संन्यासनिणय आदि अनेकों ग्रन्थोंक्ी रचना की | इनमें 
सिद्धान्तरदस्य और भागवतलीणारहस्य ग्रन्थ प्रकाशित 
नहीं हुए हैं | विष्णुपद दिन्दी भाषाका प्रन्थ है। इसमें 
विष्णगुणप्रत्पादक कुछ पद हैं । 
मत 
श्रीवक्ठभाचायने अपना मत अणुमाष्यमें प्रकट 
किया है । भश्रीमद्धागवतकी व्याख्या भी झुद्दाद्वेतमतके 
अनुसार ही है। श्रीवक्ृमका मत श्रीशाह्भूर और श्री- 
रामानुजसे बहुत अंशेमिं भिन्न है और श्रीमध्वके मतसे 
मिलता-जुछता है । आचार्य वल्लमके मतसे जीव अणु 






सेवक है। प्रपश्ममेद (जगत्‌ ) सत्य है। ब्रक्ष 
गण भर निविदेष हैं | अह्म ही जगत्‌के निमित्त ओर 
जुपादान कारण हैं । गोलोकाधिपति श्रीकृष्ण ही वह ब्रह्म 
हे यही जीवके सेव्य हैं । जीवात्मा और परमात्मा दोनों 
ट्विट । इसोसे इस मतका नाम युद्वाद्वैत पड़ा है| 

श्रीतल्लभक्रे मतानुसार सेवा द्विविध है-फलरूपा और 
साधनरूग | सबदा श्रीकृष्णअ्रवर्गान्न चतारूप मानसी सेवा 
फलखरूपा एवं द्रव्यापण तथा शारीरिक सेवा साधनरूपा हे । 
उनके मतसे गोलाकस्थ परमानन्दसन्दोह बृनन्‍्दावनमे 
भगवल्कृपासे गोपीभाव प्राप्त करके अखण्ड रासोत्सवमे 
निर्भर रमावेशके साथ पतिभावसे भगवानकी सेवा करना ही 
मोक्ष हैं। उनकी रायमें ज्ञानमार्ग कुछ भी नहीं, भक्तिमार्ग 
भी उत्कृष्ट नहीं; कंबल प्रीतिमाग ही सर्वोत्कृष्ट हे । 


अधिकारी -आचाय वल्लमके मतसे ब्रह्मविद्याका 
अधिकार ब्राह्मण, श्षत्रिय और बश्य जातिको ही हे । 


सम्बन्ध-शास्त्र ओर ब्रह्ममं प्रतिपादक-प्रतिपाद-सम्बन्ध 
है । श्रीवाइदर भी यही सम्बन्ध स्वीकार करते हूँ; परन्तु 
उनके मतसे ज्ञानोदय होनेपर शास्त्रकी भी कोई साथंकता 
नहीं रह जाती, और शास्त्र ब्क्षका निपेधात्मक ढंगमें ही 
निर्देश कर मकता हैं | ब्रह्म दब्दातीत हैं । परन्तु श्रीवल्लम 
कहते हैं कि ब्रह्म शास्त्रैकगम्य हैं अर्थात्‌ अह्म वेदान्त- 
प्रतिपाथ हैँ | वे शब्दके अविषय नहीं, बल्कि शब्दके 
विपय हूं । 

प्रयोजन-अविद्याकी निर्ुत्ति अथांत्‌ ब्रह्मकी प्राप्त 
ही प्रयोजन है । ब्रह्मकी प्राप्मिसि अविद्याकी निदृत्ति 
होती है । अविद्याके कारण द्वी जीवको दुःख है | इसलिये 
ब्रह्मप्राप्ति ही पुरुषाथ हैं ! 

विषय-ब्ह्मप्राप्ति या ब्रह्मसायुज्यकी प्राप्ति ही विषय हे! 
ब्रह्मसायुज्य ही परम पुरुषाथ है | 


बरह्म-आचार्य वल्लभ ब्रक्षकों साकार, सर्वशक्तिमान, 
सशञ, सवंकतू और सच्चिदानन्दरूप मानते हैं । उनके 
मतमें ब्रह्म शुद्ध हैं, माया आदि ब्हाममें नहीं है । ब्रह्म 
निर्गुण और प्राकृतिक गुणोंसे अतीत हैं। बे गुणातीत 
होनेपर भी जगतके कर्ता हैं। ब्रह्मकी शक्ति अचिन्त्य 
और अनम्त है। वे सब कुछ हो सकते हैं, अतएवं उनमें 
विदद्ध धर्मों और; विरुद्ध वाक्योंका भी युगपत्‌ समावेश हो 


छ०घ्‌ 


के कल्याण रे 


[_ भाग ११ 
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सकता है। उनके मतसे ब्रह्म ही जगतके निमित्त और 
उपादान कारण हैं। वे कर्ता भी हैं और भोक्ता भी | 
वे कर्ता होनेपर भी निबिकार हैं । उपादान-कारण दहोनेपर 
भी उनमें संसार-धमम नहीं है । 





बहा और जगत-आवचायके मतमें श्रझ्म कारण और 
जगत्‌ कार्य है। काय और कारण अभिन्न हैं । कारण सत्त्‌ 
है, कार्य भी सत्‌ है; अतएत जगत्‌ सत्‌ है । हरिकी इच्छासे 
ही जगतका आविभाव हुआ है । हरिको इच्छासे ही 
जगतका तिरोधान होता हे | ब्रह्म खेलके लिये अपनी 
इच्छासे जगत्रूपमें परिणत हुए हैं। जगत्‌ ब्रह्मात्मक हे, 
प्रपश्न ब्रझका ही कार्य है । आचार्य वल्लभ अविकृत- 
परिणामबादी हैं | उनके मतसे जगत्‌ मायिक नहीं है और 
न भगवानसे भिन्न ही है । उसकी उत्पत्ति और विनाश नहीं 
हँ।ता । जगत्‌ सत्य हैँ, पर ठसका आविर्माव और तिरोभाव 
होता है ! जगतका जब तिरोभाव होता है तब वह 
कारणरूपसे ओर जब आविभांव द्ोता हैं तब कायरूपसे 
स्थित रहता है। भगवानकी इच्छासे ही सब कुछ होता है । क्रीडा- 
के लिये ही उन्होंने जगत्‌की सृष्टि की | अकेले त्रीडा सम्भव 
नहीं; अतएव भगवानले जीव और जगतकी सृष्टि की । 


जीव-जीव ब्रह्मका अंश और अणु हैँ | यह जीव 
दृदयमें रहता है और ब्रह्यकी तरह झुद्ध और चेतन हैं । 
चैतन्य जीवका गुण है। उसके दृदयमें रहनेपर भी उसका 
चैतन्य सत्र फैट सकता है और अनेक स्थानोंमें ब्यात 
रहता है ! 


'तश्वम्रप्ति! वाक्यक तात्पय-आचाय वल्लभकी सम्मति- 
में ःतत्तषममि” वाक्यके द्वारा अंशांशिभावका अभेद प्रकट 
किया गया है | 


मुक्ति-गोठाकस्थ श्रीकृष्णका सायुज्यप्राति मुक्ति हैँ । 
श्रीकृष्णकी पतिरूपसे सेवा करना ओर मात्मभाव ग्खना 
मुक्ति है | समम्त विश्व ब्रह्मास्मक है | जब सब कुछ सनातन 
ब्रक्षके रूपमें दिखायी दन लगता है; जब ब्रह्मरूप कार्यके ब्रह्म 
ही कारण हँ-ऐसी उपल्धब्ध होती हैँ, तब स्वात्ममाव सिद्ध 
होता है। झुद्ध जीव समस्त जगत्‌का कृष्णमय देखकर कृष्णके 
प्रेममें, उनकी स्वामिसू्पमें सेवा करके परमानन्दरसमें तस्मय 
रहता है | जो जीव पुरुषोत्तमके साथ युक्त है; वह सब कुछ 
उपभोग करता है । 


भग्वानकोी कृपाके बिना मुक्ति नहीं मिल सकती | 
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भगवत्पसादसे शुद्ध पुष्टिमार्गीय भक्तिका उदय होता है । 
उसी प्रीतिद्वारय भगवानकी उपासना होती है और ये 
जीवको मुक्त कर देते हैं | 


साधन-श्रीवल्ठमके मतानुसार द्वम-दमादि बहिरज 
साधन हैं और श्रवण, मनन तथा निदिध्यासन अन्तरड 
साधन हूँ । भगवानमें चित्तकी प्रवणता सेवा है और 
सर्वात्ममाव मानसी सेवा है । आचारयंकी सम्मतिमें पुश्मिर्गीय 
साधन ही श्रेष्ठ है। मगवानका अनुम्रह ही पुष्टि है। पुष्टि दी चारों 
प्रकारके पुरुषार्थकों सिद्ध करती है। पुश्सि जो भक्ति उत्पन्न 
होती हे वह पुष्टिमक्ति कहलाती है। भक्ति दो प्रकारकी 
है-मर्यादाभक्ति और पुष्टिभक्ति | भगवानके विशेष अनुग्रदसे 
जा भक्ति पेदा द्वोती है, वह पृष्टिमक्ति कहलाती है । ऐसा 
भक्त भगवानके स्वरूपके अतिरिक्त और किसी वस्त॒के ल्यि 
प्राथना नहीं करता । 


आचाय ब्रिद्वलनाथ दीक्षित 


आचाय श्रीवि्टटनायथ श्रीवल्लभाचार्यके पृत्र थ। वे 
गोभाइजी' नामसे प्रसिद्ध थं। गासाइजीसे ही वल्म- 
मम्प्रदायका बिम्तार हुआ हैँ | उन्होंने श्रीबस्टभक्ृत 
सुबाधिनीपर टिप्पणी लिखी थी | उन्होंन 'श्रीविद्वन्मण्डन 
नामक एक प्रन्थकों रचना की, जिसमे उन्होंन श्रीवलभक 
शुद्घाद्व तमतका प्रतिपादन किया हैं । यद्द प्रत्थ इस मतका 
प्रामाणिक प्रस्थ माना जाता हे | अणुभाष्यकें टीकाकार 
पुरुपात्तमजी महाराज, '“श॒द्धाद्वेतमातंण्ड'कार गिरिधरजी 
महाराज।,प्रमेयरन्‍नाणवक रजयिता बाल्कृष्ण भट्ट आदि बादक 
प्रायः सभी आचार्यों एवं विद्वानोने इसकी प्रामाणिकता स्वीकार 
की हैं | श्रीवि्दनाथके सात प्रृत्र थे -(१) गिरिधरराय, 
( २ ) गोविन्दराय, ( ३ ) बालकृप्ग, ( ४ ) गोकुलनाथ, 
(० ) सुनाथ, ( ६ ) यदुनाथ ओर (७) घनद्याम | ये 
सा्तों धर्मोपदेशक थे । इनके अनुयायियोंके प्रथक्‌-प्रथक्‌ 
समाज बन गये ह। प्रायः सभी समाज प्रधान-प्रधान 
विषयों एकता € । केबल श्रीगोकुलनाथजीके शिष्योंमे 
कुछ भिन्नता है | श्रीविदचछनाथका मत श्रीबल्लभाचायके 
समान ही था । 


व्रजनाथ भट्ट 


श्रीजजनाथ भ्ट शुद्धाद्तवादी थे। उन्होंने भीवलभा- 
चायके अणुभाष्यपर 'मरीचिका' नामक वृत्तिकी रचना की | 
यह वृत्ति अत्यन्त संक्षिप्त है। उन्होंने अपने प्रन्थमें 


संख्या २ ] 
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लिखा है कि यह ग्रन्थ मैंने सम्राट्‌ जयसिंदकी आजशासे 
लिखा है । परन्तु भीवल्लमके बाद कोई इस नामका सम्राट 
नहीं हुआ । सम्मवतः जयसिंह को छोटे राजा रहे होंगे । 
इस प्रन्थमें अणभाष्यके टीकाकार गंस्वामी पुरुषात्तमजी 
मद्ाराजका उल्लेख नहीं है, केवल आरम्भमें श्रीवलभाचार्य- 
को नमस्कार किया गया है) इस सम्प्रदायके अन्यान्य 
आचार्योने श्रीवदचल्नाथकी वन्दना की है, परन्तु इस प्रन्थमें 
श्रीविदचलच्नाथका नाम नहों मिलता | माहूम होता है, 
श्जनाथ भट्ट पुरुषोत्तमजी मदहाराजसे पहले हुए थे । 
पुरुषोत्तमजी १८ वीं शताब्दीम वतमान थे | इससे बजनाथ 
भट्टका काल १७ मी झताब्दी मादू्म होता है। उनका 
मत श्रावल्लभक मतके अनुसार ही है ! 


गोखामी पुरुषोत्तमजी महाराज 
गोस्वामी पुरुषोत्तमजी महाराज वल्लभमतावलम्बी थे | 
ये बिद्धलनाथजी+क पुत्र बालकृष्णके वंशधर थे | श्रीवालकृष्णके 





ऋ अखिन्त्यमेदामेदयादके प्रधान-प्रधान आयाये * 


उक्दे 


थाद उस वंशके ये चौथे पुरुष थे | इन्होंने अपने 
भआाध्यप्रकाश! प्रन्थमं अपने बंशका परिचय दिया है। 
इनके पिताका नाम पीताम्बर और पितामइका नाम यदुपति 
था | यदुपतिके पिता ब्रजराज, ब्जराजके पिता बालकृष्ण 
थे | पुरुषोत्तमगी महाराज सम्भवतः १८ थीं शताब्दीमें 
हुए थे। उन्होंने अणभाष्यकों गीका लिखी, जिसका नाम 
धाधष्यप्रकाश” हे ! इस ग्रन्थमें आचाय शहर, भास्कर, 
रामानुज, निम्बाक, मध्य, विशानमिक्षु आदि आचार्योके 
मतोंका सारांश देकर उनका खण्डन करनेकी चेश्ट की गयी 
हैं| अतएव इस ग्रन्थकी यह विशेषता हैं कि इसमें सब 
मतवादोंका सारमम आ गया है। श्रीपुरुषोत्तमने विद्वुल- 
नाथकृत “विद्वन्मण्डन' की भी *“सुवर्णसूज” नामक टोका 
लिखी | इसमे विद्वन्मण्डन' की तरह ही शांकर मतका 
खण्डन किया गया है । उन्होंने प्रभ्थानरत्नाकर! नामक 
भी एक ग्रन्थ लिखा है । उनका मत अभ्रचछभके श॒द्धादैतके 
अनुसार ही है । 





अचिन्त्यमेदा|भदवादके प्रधान-पधान आवचाये 


बंगालके चतन्यसम्प्रदाय या गौड़ीय वेष्णवसमाजके 
मतका नाम अचिन्त्यभेदामेदबाद है। इस सम्प्रदायके 
प्रवत्तक श्रीचेतन्य महद्नाप्रभुक थ । अद्वेत ओर नित्यानन्द 
उनके दा सहकारी थ। श्रीचेतन्यदव इस सम्प्रदायके 
प्रबतक ही नहीं। वरं उपास्यदेव भी हैं | इस सम्प्रदायका 
विश्वास है कि श्रीचेतन्यदव भगवान भ्रीकृष्णके प्रेमावतार 
थ। श्रीचेतन्य श्रीवलमाचाय के समसामयिक थे ओर उनसे 
मिले भी ये | श्रीनेतन्यदेवका आविर्भाव सन्‌ १४८५ ई० 
में और तिरोभाव सन १०३३ ३० में प्रायः ४८ वर्षकों 
अबस्थामें हुआ था | श्रीचेतन्यका जन्म बंगालके नवद्वीप 
स्थानमें हुआ था। श्रीचेतन्यने जिस मतका प्रचार किया; 
उसके विपयमें कोई प्रस्थ स्वयं नहीं लिखा । अन्यान्य मत 
या धर्मके प्रायः सभी प्रव्तकोने अपने-अपने मतकी पुष्टिके 
लिये प्रन्थ लिखे हैं, केवल श्रीचेतन्यदेवका ही कोई भ्रन्थ 
नहीं है। उनके तहकारी अद्वेताचार्य और नित्यानन्दका 
भी कोई प्रन्थ नहीं मिलता । श्रीचेतन्यक्रे शिध्य रूप और 
सनातन गोस्वामीके कुछ ग्रन्थ मिरूते हैं। उनके बाद 


नि आनननना*ओ.. औिल-शीनचकल+ 








उनके भतीजे जीव गोस्वामी दाशनिक क्षेत्रमें उतरे | इन्हीं 
तीन आचायोन अच्िन्त्यमे दाभेद मतका वर्णन किया हें । 
परन्तु इन्होंने भी न तो वेदान्तसूत्रका कोई भाष्य भाददि 
लिखा और न वेदान्तपर किसी प्रकरणग्रम्थकी रचना की | 
१८ वो शझताब्दीमें बलदेव विद्याभूषणने पहले-पहल 
अनचिन्त्यभेदाभेदबादके अनुसार अहसूबपर “गोविन्दभाष्य 
लिखा । रूप; सनातन आदि आचायोंके ग्रन्थोंमें मक्तिवाद- 
की व्याख्या की गयी है और वेधष्गवसाधचनाकी आलोचना 
भी है । फिर भी जीव गोस्वामीके प्रन्थमं अचिन्त्यभेदाभेद- 
वादकी स्थापनाकी भी चष्ठा की गयी है । बलदेव विद्या- 
भूषणके भाध्यमें श्रीचैतन्यका मत स्पष्ट रूपमें पाया जाता है । 
पहले पूर्वके तीन आचायोंका परिचय देकर इस सतका वर्णन 
बलदेब विद्याभूषणके जीवनचरितके साथ आगे किया 


जायरा | 
श्रीरूप गोखामी 
भ्रीरूप मह्यप्रभुके शिष्य थे। वह पहले बंगालके 
मुसल्मान राजाके यहाँ कार करते थे । उन्होंने श्रीचेतन्य- 


कि िल्ल्नि न न नम सन न अयाजणल ता अफजट लिए लए, 
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देवके देवोपम चरित्र और पवित्र धममतसे मुग्ध होकर 
संसारका त्याग कर दिया ओर मह्दाप्रभुका शिष्यत्व प्रहण 
कर लिया | क्रमशः वह उस सम्प्रदायके आश्रय और 
भूषणस्वरूप हो गये । वह पहलेसे ही एक प्रकाण्ड विद्वान्‌ 
थे | उन्होंने श्रीचेतन्यके तिरोभावसे प्रायः ८ वर्ध पूब 
“विदग्धमाधव! नाठककी रचना कीं। जिसकी मदह्दाप्रभुने 
बड़ी प्रशंसा की । इसके अतिरिक्त उन्होंने ललितमाधवर, 
उज्ज्वलनीलमणि, दानकेलिकोमुदी; बन्धुस्तवावली, अष्टादश 
लीलाकाण्ड, पह्मावली, गोविन्दविरुदावली, मथुरामाहात्म्य। 
नाटकलक्षण, लघुभागवत, मक्तिर्सामृतसिन्धु। ब्रजविलास- 
वर्ण और कड़चा नामक ग्रन्थोंकी रचना की। इन 
प्रम्थोंसे उनकी विद्वत्ताका परिचय मिलता है। उज्ज्वल- 
नीलमण अलझ्भारशाखका एक प्रामाणिक और प्रसिद्ध 
ग्रन्य है । भक्तिरसामृतसिन्धुमें भक्तिकी व्याख्या तथा 
वैष्णवमतकी साधनाका विचार किया गया है। श्रीजीब 
गोस्वामीने इसकी टीका लिखी हे। भ्रीरूष गोस्वामीका 
८रिपुदमनविषयका रागसय कोण” नामक एक बंगला- 
ग्रन्थ भी मिलता है | श्रीर्पष और सनातनने जिस मतका 
बीजारोपण किया; उसे श्रीजीवने विकसित किया और 
श्रीबलद बने उसे पूर्णता प्रदान की ! 


श्रीसनातन गोखामी 

श्रीसनातन श्रीरूप गोस्वामीके भाई थे | उनका जन्म 
बंगालमें हुआ था। वह भी गौड देशके नवाबके यहाँ नोकरी 
करते थ | श्रीचेतन्यद्वारा प्रभावित द्ोनेंके कारण उनके 
मनमें संसार छोड़नकी इच्छा उत्त्न हुई। एक दिन वह 
बहुत सवेरे किसी सरकारी कामसे क॒द्दीं जा रहे थ | उस समय 
आँधी चट रही थी और आसमानमें बादल घिर रहेंथ | 
रास्तेम एक मेहतर दग्पती आपसमें बहस कर रहेथ । 
मेहतर कामसे बाहर जाना चाहता था ओर उसकी पत्नी ऐसे 
समयमे उसे बाहर नहीं जान दना चाहती थी। पत्नीन 
बातचीतके सिलसिलेमें कह्दा--'ऐएसी अधी-बादलमें या ता 
दसरेका नौकर बाहर निकल सकता है या कुत्ता ।” यद्द बात 
श्रीसनातनन सुन ली । उनके मनमें बड़े जारका वेगग्य 
उम्रड़ आया और उन्होंने संसारत्यागका सड्ूल्प कर लिया ! 
परन्तु यह बात नवाबकों माल्म हो गया ओर उसने उन्हें किसी 
कारणसे केद कर लिया । परन्तु सनातनका मन तो शभ्री- 
चैतन्यमें लगा था; अतएब वह बहुत-सा घन कारध्यक्षकों 
देकर कारागदसे भाग गये और भ्रीचैतन्यके चरणोमे पहुँच 


# .- कल्याण +* 
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गये । जब वह महाप्रभुके पास पहुँचे तो उनके पास एक 
कंबल था| उसे देखकर महाप्रमुने उदासीनता दिखायी; 
बस, उन्होंने उस कंब॒लका भो त्याग कर दिया। औसनातन- 
के वैराग्यके विधयमें और भी कई कथाएं. प्रसिद्ध हैं । 
उनका वेराग्य बड़ा प्रचण्ड था । वह अन्तिम समयमें 
बृन्दावनमें रहते थे। उन्होंने गीतावली, वष्णवतोषिणी 
( इसका दूसरा नाम है दशम-टिप्पणी )) भागवतासृत 
और सिद्धान्तसार नामक ग्रन्थोंकी रचना की | “८भागवतामृत' में 
चैतन्यसम्पदायके कर्तव्योंका वर्णन किया गया है । एक 
ग्रन्थ “हरिभाक्तविलास” भी उन्हींका बनाया हुआ कहा 
जाता है। परन्तु आजकल जो इस नामका प्रन्थ मिलता है; 
वह गोपालमइइछत है। मातम होता है, श्रीसनातनने 
गोपालभद्ठके प्रन्थका संशोधन किया था अथवा दोनोने 
मिलकर उसकी रचना की थीं । इस पग्रन्थमें भगवानके 
स्वरूप और उपासनाका वर्णन है | श्रीसनातन गोस्वामीका 
बंगला भाषाम क्ृष्णभक्तिवषयक एक ग्रन्थ मिलता है; 
जिसका नाम “रसमय कलिका' हैं | श्रीसनातन गोस्वामी 
भी अनिन्त्यमेदाभेदबादी थ | 


श्रीजीव गोखामी 


श्रीजीब गोस्वामी श्रीरूप और श्रीसनातन गोस्वामी के 
छोट भाईके पुत्र थे। श्रीजीव गौस्वामीन ही बंगालमें वेण्णव- 
मतका प्रचाग करनेके लिये श्रीनिवास आदिको प्रन्थोंके साथ 
भेजा था | श्रीजीवके गुरु श्रीमनातन थे श्रीरूप और श्री- 
मनातन दानोंका प्रभाव श्रीजीवपर पड़ा था । श्रीचेतन्यके 
अन्तर्घानके वाद श्रीजीव वृन्दाबन चले आये और यहींपर 
उनकी प्रतिभाकरा विकास हुआ |! 


श्रीजीवन वृन्दावनम राधाद|मोदरके मन्दिरकी प्रतिष्ठा 
का । वह कहाँ भगवानके भजन-पूजनमें जीवन व्यतीत करते 
थे। एक दिन एक दक्षिणी ब्राझणने शाखाथके लिये 
श्रीरूपका आइ्यान किया; परन्तु उन्होंने बिना शास्त्रार्थके ही 
विजयपत्र लिख दिया! फिर ब्राह्मण श्रीजीवक पास आये ! 
श्रीजीव उस समय यमुनाम स्तान कर रहें थे। ब्राक्मणने 
जब श्री जौबकों सम्ध्या-वन्दन करते नहीं देखा तो उन्होंने 
पूछा: “आप ब्राक्षण होकर ब्राह्मणोचित सन्ध्या आदि क्‍यों 
नहीं करत ?! श्रीजीवन उत्तरमें दा आछोंक सुनाये--- 


हृदाकाशे चिदानन्द मुद्रा माति निरन्तरमस्‌ । 
उदयास्स न पश्यामः कर्य सम्ध्यामुपाण्यदे ॥ 


संख्या २ ] 


# अखिस्टयमेदाभेदबादके प्रधान-प्रधान आचार्य # 
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इज चकारमग३#० का दनहमे। 


सद्भक्तितु हिता जाता साथासायाँ खुताचुना । 
अफौचद्रयमाप्नोति कर्थ सम्ध्यामुपास्मदे # 


अथात्‌ 'दृदयाकाशमें चिदानन्दस्वरूप भगवान्‌ निरन्तर 
प्रकाशित हैं; उनका न उदय होता है न अस्त | सूमका 
उदय-अस्त देखकर सन्थ्या की जाती है, परन्तु मेरे हृदया- 
काशमें मगवानरूप सूका उदयास्त नहीं होता | अतएव 
मैं किस तरद कब सन्थ्या करूँ ! 


'मेरे सद्धक्तिरूपी कन्या उत्पन्न हुई है और मायारूपी 
भायांकी मृत्यु हुई है, जननाशौच और मताशोचके समयमें 
मैं किस प्रकार सम्ध्या करूं?” 


इस उत्तर्से उनके प्रगाद़ पाण्डित्यके साथ ही उनकी 
पारमार्थिक स्थितिका भी परिचय मिलता है। उन्होंने 
श्रीरूपगोस्वामीकरृत भक्तिस्सामृतसिन्धुकी टीका, क्रमसन्दर्भक्रे 
नामसे भागवतकी टोका, पटसन्दर्भ, भक्तिसिद्धान्त, गोषाल- 
अम्पू और उपदेशामृत नामक प्रन्थोकी रचना की | क्रम- 
सन्दर्भ ही गोड़ीयमतानुसार भागवतकी प्रामाणिक व्याख्या 
है) श्रीजीव गोस्वामीन अपने सत्र अन्ध अचिन्तमेदाभेद 
मतके अनुसार ही लिग्बे हू । 

श्रोचेतन्यचरितामृतके रचयिता श्रीकृष्णदास कविराजपर 
श्रीजीब गोम्वामीका प्रभाव पड़ा था, ऐसा मालम होता है | 
अवद्य ही उन्होंने चरितामृतमें श्रीरूप ओर भ्रीरइनाथके 
प्रति भी अगाध भक्ति प्रकट की है। श्रीकृष्णदासने सन्‌ 
४६१६ में चरिताम्रतकी रचना की थी। भ्रीजीब गोस्वामी 
सोलहयी दाताब्दीके अन्तसे १७ वीं शताब्दीके प्रथम भाग- 
तक जीवित थ। अतएव श्रीजीवका प्रभाव श्रोक्ृष्णदासपर 
पड़ना स्वाभानिक था | 


आचाय बलदेव विद्याभूषण 


आचार्य बलदेवका जन्म बंगालमें हुआ था | वह १८ 
वीं शाताब्दीमें हुए थे। उनके गुरुका नाम राधादामोदर 
था |! श्रीबलदव दृयामानन्दके शिष्य रसिकानन्दकों 
शिष्यपर म्परामं चोथ पुरुष थे | उन्हींने अन्तिम समयमें 
वृन्दाबन आकर विश्वनाथ अक्रवर्तीका शिष्यत्व ग्रहण 
किया । उन्होंने शास्राध्ययन पीताम्बरदासके पास 
रहकर किया था । 


वेदान्तवूअपर श्रीगौड़ीय सम्प्रदायका अपना कोइ 
भाष्य नहीं था। एक बार आचाय बलदेवने क्रिसी विद्वानके 
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साथ शाब्त्रार्थ किया | शास्त्राथेके बाद पण्डितने पूछा-- 
(आप जिस मतका ग्रतिपादन कर रहे हैं, बह किस 
सम्प्रदायके भाष्यद्वारा अनुमोदित है १! इसके बाद एक 
मासके भीतर श्रीवलदेवने मगवान्‌ ग्रोविन्ददेवके स्वप्रादेशके 
अनुसार भाष्यक्री रचना कर डाली और इसीसे उसका 
नाम भगवान्‌ गोबिन्दके नामपर “'गोबिन्दभाष्य” रक्‍्खा | 
इस भाष्यमें अचिन्त्यमेदाभेदवादकी व्याख्या की गयी है | 
इस भाधष्यके अतिरिक्त श्रीबलदेवने और भी बहुत-से 
ग्रन्थोंकी रचना की, जिनमें सिद्धान्तरत् या भाष्यपीठक: 
प्रमेयरलावत्टी, वेदान्तस्थमन्तक, गीतामाष्य, दशोपनिषद्‌- 
भाध्य, स्तवाबली और विष्णुसह॒लनामभाष्य अधिक प्रसिद्ध 
हैं | ये सव प्रन्थ गोड़ीय मतके अनुसार लिखे गये हैं | 


मत 


श्रीचेतन्यसम्पदायके मतानुसार श्रीमद्धागवत ही 
वेदान्तवूत्रका भाष्य है। ऐसे भाष्यके रहते हुए श्रीचैतन्यदेवने 
अन्य किसी भाष्यकी आवश्यकता नहीं समझी | फिर भी 
श्रीमध्यभाष्यकों श्रीमद्भामवतके अनुरूप देखकर वह 
आदरकी दृष्टसिसे देखते थे ओर उसे अपने सम्प्रदायके 
भध्यके रूपमें स्वीकार करते थे । जिन स्थानोंपर श्रीमध्य- 
भाष्य भागवतके विरुद्ध पड़ता थां। उन-उन स्थानॉपर 
वास्तविक अर्थदी खोज करके वह समन्वय करनेकी चेष्टा 
करते थे । परन्तु वे सब बातें ग्रन्थरूपमें नहीं लिखी गयीं । 
इसी बातको ध्यानमें रखकर आचाये बलदेव विद्याभूषणने 
साविन्दभाष्य' की रचना की । 


श्रीनेतन्यमतपर श्रीमध्व, श्रीनिम्बाक और श्रीवक्ृमका 
प्रभाव पढ़ा माह्रम होता है। श्रीवल्लभका पुश्िमार्गे- 
साधन और गौड़ीय मतका मधुर भावका साधन प्रायः 
एक ही चीज है। भेदाभेदवाद श्रोनिम्बाकके द्वैताद्वतके 
समान ही है| श्रीनिम्बाक और श्री वेतन्यकी अचिन्त्य दाक्ति 
भी प्रायः एक दी चीज है । श्रीमध्चके मतसे ज्ह्म सगुण 
और स्विशेष है । गौड़ीय मतसे भी ब्रह्म सगुण और 
सविशेष है | मध्वमतानुसार जीव अणु; सेबक है और 
भगवान्‌ सेन्य हैं। भमगवानके प्रसादसे ही जीव की मुक्ति होती 
है। इस विपयमें भी श्रीचेतन्‍्यमत मध्वमतसे मेल खाता है । 
माध्व और गौंडीय दोनों मत जगत्‌कों सत्य मानते हैं । 
दोनों मतसे जगत्‌ ब्रह्मका पारणाम है। ब्रह्म जगतका 
निमित्त और उपादान कारण दे। मध्यमतसे ज्ीच और 
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जक्य चिरभिन्न हैं; मुक्तावस्थामें भी जोव अक्षसे मिन्न रहता 
हे । गोड़ीय आचार्य बलदेव भी जीव और ब्रह्मकों भिन्न 
मानते हैं, परन्तु गुण ओर गुणीभावसे वह जीव और 
ब्रझ्षकों अभिन्न और भिन्न दोनों मानते हैं। इसी अथ्मे 
समस्त जीवजगत्‌ ब्रह्ममें लय होता है। साधनमें भ्री- 
बलदेवका श्रीमध्वके साथ पार्थस्य है। उपासना और 
भक्तिमें दोनों एकमत हैं; परन्तु मध्वमतमें केवल सेव्य- 
सेवकभावकी स्फूर्ति हुईं है ओर श्रीबलदेवके मतमें दास्यके 
अतिरिक्त शान्त, सख्य) वात्सल्य ओर मधुर भावकों भी 
स्थान है। श्रीशंकर; श्रीरामानुज, श्रीकण्ट आदि आचचार्योंके 
साथ श्रीबलदेवका कई स्थानोंमें विरोध हें | 


श्रीबलदेवके मतसे पॉच तश्व हैं---ईश्वर, जीव, प्रकृति, 
काल और कम | अन्य विपयोंमें उनका मत इस प्रकार है- 


अजधिकारी-आंचाय बलदेवके मतानुसार निष्काम 
धर्में निलिप्त चित्तवाला। सत्परसंगकी इच्छा रखनेवाला, 
श्रद्धा और शम-दमादिसे सम्पन्न जीव ब्रह्मजिज्ञासाका 
अधिकारी है। उनके मतसे शिक्षादि पडड् और उप- 
निषद्के साथ समग्र बदका अध्ययन करके, उसके पूर्ण 
अथको जानकर, तत्त्तविद्‌ आचार्यके साथ प्रसंग अनित्य 
जगतूसे नित्य अ्ह्मको भिन्न जानकर उनके विपयमे विशेष 
जानकारी प्राप्त करनेके लिये चतुरध्यायी वेदान्तसूत्रमें चित्त 
लगाना चाहिये। वह अधिकारीके लिये यं।गादि कम करना 
आवश्यक नहों मानते | वह सत्यसंगकारीकों हो मुख्य 
अधिकारी मानते हें । 

सम्बन्ध-उनके मतसे भी शाख्र बांचक ओर ईश्वर 
वाच्य हूँ । 

विषय-उनके मतानुसार निरबय्य विश्युद्ध अनन्तगुण- 
शाली, अचिन्त्य-अनन्त-द्ाक्ति; सँच्चिदानन्द पुरुषोत्तम श्री- 
कप्ण ही विषय हैँ | 

प्रयोजन-अशेष दाषका दिनाश कर उस पुरुषालमका 
साक्षात्कार प्राप्त करना प्रयाजन हे | 


बड़ा-त्रह्मय स्वतन्त्र; कता; सवंजञ, मुक्तिदाता और 
विशानस्वरूप हैं | ईश्वर पूर्ण चेतन्य, नित्यशानादि गुणसे 
युक्त और अस्मतदन्दवाच्य ईं | ईश्वर स्वतन्त्र और स्वरूप- 
शक्तिमान्‌ हैं ) वह प्रकृति आदियें प्रविष्ट इोकर और उसका 
नियमन करते हुए जगतूकी सृष्टि करते हैं तथा जीवको 
भोग और मुक्ति देते हैं। इंश्वर एक और बहुमावसे अभिन्न 


होनेपर भी गुण और गुणी तथा देह ओर देहीभावसे शानी- 
की प्रतीतिके विषय होते हैं। जीव अणुचेतन्य होनेपर भी 
नित्यशानादि गुर्णोसे युक्त और अस्मत्शन्दवाच्य है । इस 
विषयमें जीव और ईश्वरमें समता है । अवश्य ही ईश्वर 
विभु हैं और जीव अणु | 


६श्वर व्यापक होनेपर भी भक्तिप्राह्म हैं | वह एकरस 
होनपर भी स्वरूपभून ज्ञानानन्द वितरण करते हू | ब्रक्ष 
ज्ञानक्यगम्य, अक्षर, अनन्त सुखरूप हैं । ब्रह्मकी शक्ति 
स्वाभाविक है। उनकी शक्ति संत्रित्‌, सम्धिनी और हादिनी- 
रूपा है | ब्रह्म नित्यसुग्बद हैँ । ब्रह्म निगुंण ६ । निर्ुणका 
अथ है ब्रह्मकी मूल सत्ता-रजस्तमोगुण नहीं; अवश्य 
ही उनमें स्वरूपानबन्धी अतिप्राकृत गुण हैं। भगवान्‌ 
भोक्ता और जीव भोग्य है । 

बहा और जगव-त्रह्म जगत्‌क कर्ता और निमित्त 
कारण हूँ | वही उपादान कारण भी है | ब्रह्म अविचिन्त्य 
दइक्तिवाल हैँ । इसी शक्किसे वह जगत्रूुपम परिणत होते 
हैं। जगत सत्‌ है, परन्तु अनित्य £ । 

जोव-जीव अणुचतन्य हैं। इश्वर गुगी; जीव गुण 
है। अर देही, जीव देह हैं। जीवात्मा बहु और नाना- 
बस्थापन्न हे । इश्वग्की विमुखता दी उसके बन्धनका कारण 
हैं और ६श्वरके सम्मुस्त हैनिसे ही उसके बन्धन कट जाते 
हूं और उसे स्वरूपका साक्षात्कार द्वोता दै। जीब नित्य 
है। ६ श्र; जीव) प्रकृति और काल; थे चार पदाथ नित्य 
€ और जीब, प्रकति और काल इश्वर्कक अधीन दूँ ! जीय 
इश्वरकी बाक्ति थीर बढ़ा शक्किमान है । 

मुक्ति-आचाय बल्देवक मतानुसार मुक्ति साध्य और 
भगवानका कृपास प्राप्त दनदालों है। मुक्तावस्थार्म भी जीव 
ब्रह्मसे प्रथक रहता है| मुक्त पुरुषको भगवत्सानिध्य प्राप्त 
हाता है । जा जीव भगवानकी उपासना तथा उनके तत््व- 
ज्ञानके द्वारा भगवद्धामकों प्राम होता है, उसका पुनरा- 
गमन नहीं होता । सर्वेश्बर हरि न तो स्वाधीन मुक्त जीब- 
को अपने लाकसे पातत करना चाहते हैं और न मुक्त 
पुरुष ही कमी भगवानका छोड़ना चाहते हूं । 


प्रकृति-भीवलदेवक कथनानुसार सत्‌, रन और तमो- 
गुणकी साम्यावस्था ही प्रकृति ६। वह तम्रोमायादि शनब्दों- 
से पुकारी जाती है ओर इंश्वरके इंक्षणसे उदबुद्ध होकर 
विचित्र जगतका उत्पादन करती है। प्रकृति इश्वरकी 
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आश्रिता) नित्या और ईश्वरके अधीन है | प्रकृति अक्षको 
शक्ति है ओर अ्क्ष दक्तिमान हैं | 

काछ-अवलदेवके मतसे एक साथ भूत; भविष्य, 
वतमान; चिर, क्षिप आदि शब्दोंसे पुकारे जानेवाले, चक्रवत्‌ 
परिवर्तित होनेवाले; प्रझथ और सष्टिके निमित्तमूत जड 
द्रब्यविशेधका नाम काल है| काल नित्य और इ३श्वरक्े 
अधीन है | 

कम---अीबलदेबकी रायमें कर्म जड़ पदार्थ टै। वह 
अद्दृ्ट आदि नामोंसे भूषित, अनाद और विनह्वर हैं | कमे 
६श्वरकी शक्ति है और इखर दाक्तिमान है । 

'तश्वग्रस्ि! वाकक्‍्य-आचाय बलदेवके मतानुसार “तत्त्व- 
मसि” आदि वाक्य अखण्ड अथ बतलानेवाले नहीं | तत्त्व- 
मास का अथ है+उनके तुम हो--“तस्य त्वम्‌ असि! | इससे 
जीव और ब्रह्मकी अभिन्नता नहीं, बन्कि मिन्नता ही सूचित 
होती है । 

साधन--आचाय बल्देवके मतमे भक्ति ही मुख्य 
साधन है । उपासना करनेसे भगवान प्रसन्न होते हैं और 
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वह मुक्ति देते हैँ । उनके मतसे शान और वेराग्य सहकारी 
साधन हैं । शान, बेराग्य और भक्तिके ब्रिना मगवत्यासि 
नहीं होती | वह शान्त, दास्य) सख्य, वात्सल्य और मधुर, 
इन पॉँचों भावोंको स्वीकार करते हैं। 


सक्ति---आचाय बलदेंवंके मतसे भक्ति ही पुरुषार्थ- 
प्राप्तका एकमात्र साधन दे। भक्ति हादिनी शक्ति और 
संवितशक्तिकी सारभूता है। अतएवं शानरूपिणी और 
आनन्ददायिनी है | शानका सार भक्ति दै। मक्तिमार्गकी 
तीन अवस्थाएं हँ--साधन, भाव और प्रेम | इन्द्रियोंकी 
प्रेरणाद्वारा की जानेबाली सामान्य भक्तिका नाम साधनमक्ति 
हे। यह जीवके हृदयस्थ प्रेमकों जागृत करती है, इसीसे 
इसे साधनमक्ति कद्दते हैं । झद्ध सक्त्वरूपा; प्रेमसयकी 
किरणसहदा चित्तमं स्निग्धता उत्पन्न करनेवाली भक्तिविशेष- 
का नाम भाव है। भाव प्रेमकी प्रथमावस्था हैं । यही भाव 
जब घनीभूत हो जाता है तब उसे प्रेम कहते हैं। प्रेम ही 
प्रयल्तका चरम फल है; प्रेम ही जीवका नित्यधम है । यही 
परम पुरुषाथ है । 


-०गब्रैगक-..... 


सिद्धान्त और जीवन 


( लेखक--पण्डित श्रीशान्तजुविद्ारीजी द्विवेदी ) 


यो तो वेदास्तसिद्धान्तका दृढ़ बोध अनुष्ठानकी अपेक्षा 
नहीं रखता, परा विद्याकां अपर विद्याकी अपेक्षा वे शब्स्थ 
भी यहीं है; परन्तु यह दृढ़ बोध या अपरोश्र साक्षात्कार 
मवसाधारणके लिये सुलम नहीं, इसके विशेष व्यक्ति ही 
आंघधकारी होते हूँं। बाह्य संसारकी सत्यताके सम्बन्धर्म 
हमारा जितना दृढ़ बोध है, शरीरके साथ हमारा जितना 
तादात्य, एकल्व या अहंभाव है; उतना ही दृढ़ बोध यदि 
वस्तुतक्वके सम्बन्धर्म हो जाय तो अनुष्ठानकी अपेक्षा क्‍यों 
होने लगी | वहाँ तो सारे अनुष्ठान ब्रह्माकारवृत्तिके 
अन्तभक्त होकर स्वस्पश्चून्य हो जाते हैं | 


यह एक प्राकृतिक नियम है कि प्रत्येक प्राणीका 
आचरण उसके ज्ञानके अनुसार ही होता है | अपने शानके 
विरुद्ध, धारणाके विपरीत ( विवशताकी बात दूसरी है) 
कोई काम नहीं किया जा सकता! हम समझते हैं कि 
रुपये, स्त्री; पुत्र; यह शरीर अच्छी चीज हैं, इनकी रक्षाके 
लिये सबंदा सन्नेष्ट रहते हैं, यहातक कि हमारी प्रत्येक 


क्रिया ही उसीकों लक्ष्य करके होती है। यदि ऐसी ही 
धारणा बेंध जाय, दृदयके कोने-कोनेमें यह बात ब्रैठ जाय 
कि एकमात्र सच्िदानन्द प्रभ्र॒ या आत्मतत्यक्रे अतिरिक्त 
कोई वस्तु नहीं, सब कुछ वह्दी या में हूँ, तो इस मिथ्या- 
स्वेन निश्चित प्रकृति और प्रांत पदार्थोके सम्बन्धसे 
होनवाले शुभ या अश्युम अनष्ठानोकी ओर बृत्तियोंकी 
प्रद्नत्ति ही क्यों होने लगी। उदाहरणतः, जिसे पूर्णतया यह बात 
मालूम हों गयी कि जिसे हम जलके रूपमें दख रहे हैँ वह 
वारूवमें जल नहीं है, किल्‍्तु मरुस्यलमे सूर्येकी 
किरणें ही जलकी भाँति चमक रही हैं; तो वह कदापि 
प्यास लगनेपर उधर पानीके लिये नहीं जा सकता, बल्कि 
दूसरा कोई जाता दीखे तो उसे भी रोकनेफी चष्टा करेगा; 
कोई जानेके लिये विवश करे तो भी प्रसन्नतासे नहीं जायगा | 
बेसे ही जिन्होंने जगत्‌का मिथ्यात्व जान लिया, इसकी 
दुःखरूपता और हेयताका विचार कर लिया; वे कमी 
जगतकी नानाविध प्रद्ृत्तियोंमे जा ही नहीं सकते 
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और न उन्हें जानेकी आवश्यकता ही है।वे अ है रा 


कर्म करें, अमुक न॑ करें; इस प्रकारके विधि-नि७ 
उनपर लागू ही नहीं होते और न उन्हें उनपर कोई लागू कर 
ही बकतः है | यहाँतक कि उनके सम्बन्ध कुछ लिखना- 
पढ़ना भी बेकार ही है । 


कहना-सुनना तो हम साधारण लोगोंके विषयमें ही 
बनता हे । हमारा बीद्धिक ज्ञान चाहे जितना बड़ा हों, 
हम चाहे जितना सुन्दर लेख लिखते हों, व्याख्यान शाड़ते 
हों, बाह्य त्यागका आडम्बर रचते हों; परन्तु अभी इमारा 
इृदय संसारकी सत्यता, प्रियता और एपणाओंसे शून्य नहीं 
हुआ है, ये सब स्वारथंसिद्धेकि लिये कल्हमात्र हैं, चाहे वह 
स्वार्थ रुपयेका हो, मान-प्रतिष्ठाका हो या कीर्सिका हों | 


हम निष्काम कर्मका नाम लेकर भोली-भाली जनताकी 
आँखोंमे धरूछः डाल सकते हैं, प्रेमलक्षणा भक्ति और 
अपरोक्ष शानके बद्दाने अपनी बासनाओंकी पूर्ति कर सकते 
हैं ओर अपने नामक्रे साथ कुछ भी उपाधि जोड़कर 
लोगोंसे पृजा करा सकते हैं; किन्तु परम सत्य ते यह है 
कि हम वास्तविक शान ओर परमाथंसे बहुत दूर हैं । 


सिद्धान्तकी दृश्टिसे प्रवृत्तिमात्र ही अवियया और 
कामनाके कारण होती हे। ब्रिना संसारम सत्यत्वबुद्धि 
आये; चाहे वह क्षणभरके लिये ही क्यों न है, कम हो ही 
नहीं सकता | आधिकारिक महद्दापुरुषोंकी बात दूसरी है । 
और जब हम संसारमे आते हैं, भेदका, देंतका। अशानको 
स्वीकार करके हो आते हैँ; स्वीकार कर ल्नेपर उसके 
परिणाम--कामनाअओंसे बच नहीं सकते | याद बचते नहां 
तो यह मी इृढ़ निश्रय और सत्य है कि हम नाना प्रकारके 
बन्धनों तथा दुःखोले घिरे हुए हैं, सिद्धान्तसे च्युत या नीचे 
उतेरे हुए हैं, इमें आदर्श स्थिति पाप्त नहीं हुई है । जीवन- 
को जीवित करनेवाली एकमात्र यही अभिलाषा पहले होती है, 
तथा जीवनपरयंन्त रहती है और रहनी चाहिये कि यह जीवन 
सिद्धान्तपर आरूढ़ हो जाय। परमानन्दकी साक्षात्‌ अनुभूति 
करनेके लिये चला हुआ पुरुष जब उसे छोड़कर संसारकी 
ओर लौटता है, तो छोटकर वद् चाहे जितना लोकद्दितकर 
कम करे; प्रश्न यह उठता है कि उस अनुभूतिका फल क्या 


* सुदल्छाण 


मकर 9 मत पुर । 
यदि हे «,. _ >कनर्के कारण यह 
“अवतर हद ८ श्सकी अपेक्षा यही अच्छा द्वोता 
और सर्वंथ अच्छा है ,+ उस आदर्श स्थितिको प्रात्त करनेके 
छिये निरन्तर पूर्णशक्तिसे प्रय्ष किया जाय | इस साधनकी 
स्थितिमें अपनेव सिद्ध घाषित करके; अपनी आचायंताका 
दावा करके, चेला-चेली, उपदेश; लेख, लाकसेवाकी आड़ में 
अपनी वासनाओंकी पूर्त्ति करके हम परमार्थच्युत न हो, जद, 
बल्कि जहतिक हो सके शआक्रे द्वारा इसपर आरूद हनेका 
रूपमें ही बीते। आरुकष् नहिये, किसी प्रकार भी अपनी कृत- 
है। परन्तु वह परकल्य; इना चाहिये ! 

आश्म्बरके लिये नहीं,  * ,$: +४रे। का भावनासे 
साथनके रूपमें आत्मकत्य,णके लिये होनी चाहिये ! 


इस प्रकारका कर्म केवल बही कर सकता है जा अपनें- 
को इतकृत्य नहीं समझता; किन्तु आदशे स्थितिक लिये-- 
सिद्धान्तपर आरूट है।नके लिये सश्यी उत्युकता सरवता हो | 
यह आध्यात्मिक पथ नितान्त व्यक्तिगत 7”. प्र रे 
एक समूहम इसके संस्कर पड़ सह ५५ 
पथपर चलनके लिये उत्तेजित के: , आत्साइन 4 
सकते हं--वह भी नाममात्र; के ".«०७॥ आश्वासनमात्र; 
नहीं ता यात्रा अकेले ही करनी पड़ेगी । काई मी साथी अथवा 
सहायक वहाँतक पहुँचा नहीं सकता; हमें स्वय॑ चलकर इस 
मार्गकों ते करना पड़ेगा और अस्तमें ता एक-अद्वितीय, 
निदन्द्द वस्तुस्थिति होगी दी ! 

अनादि कालसे, जन्म-जन्मान्तरसे इसी संसारमे रहते- 
रहते इसके संस्कार इतने टढ़मूल दो गये हैं कि उन्हें दूर करना 
सरल नहीं । इसके लिये बड़े अभ्यास, परम श्रद्धा, तत्परता और 
सुदृढ़ संयमकी आवश्यकता है। मोहबश सक्री-पुत्रकों छाती- 
से विपकाये रहें, कौड़ी-कौड़ीकी गिनतीके लिये लालटेनके 
सामने जगकर रात्रि व्यतीत करते रहें और परमार्थ हमें 
स्वयं आकर प्रास हो जाय, यह सब कत्पना-जगत्‌की/ स्वभकी 
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आश्षिता, नित्या और ईश्वरके अधीन है । प्रकृति नह्नकी 
शक्ति है ओर ब्रक्ष शक्तिमान्‌ ईं । 

काछ-अरीवलदेवके मतसे एक साथ भूत, भविष्य, 
बतंमान। चिर, क्षिप्र आदि शब्दसे पुकारे जानेवाले, चक्रवत 
सेमिहलिंत होनेवाले, प्रलणथ और सष्टिके निमित्तर 7: 








खण्डकी माँति स्पित दीयी 8). कील नित्य : ।पनी 
मध्य वस्तुका देखते ही उसपर .पनी ' शक्किसे 


तरक्षण आक्रमण कर देता है; उसी प्रक इमें अपने 
लक्ष्यपर टूट पड़ना होगा । मार्ग लंबा हैं, पर उसका अन्त 
अवश्यम्मावी है| शिथिल उत्साहसे काम न चढेगा । यही 
भाग्योदयका झूम समय है, यही पविन्नतम देश है। 
इत्पलाचायने २ की, ज्त्स्चाहरके एक पगडी छलाँगमें 
दें जो हमें अपने 
लिखा है | अभिनवगुम्ताचार्यने है, ' ज्ञान लेना चाहिये कि 
नर “४० ज्श्या है और अपने गी।दी, हमारे उत्साहकी 
न्यूनता ही है; सच्ची ज्ञपं: * मम॒क्षा या जिज्ञासाके 
अभावके कारण ही नाना प्रकारके बहाने बनाकर हम 
अपनेको दुूमरोंकी दृष्टिमें आध्यात्मिक सजानेमें लगे हुए हैं 
ओर सम्मवतः दूसरोंकी ठगनके लोभमें आकर ख्यं ठगे जा 
रट्ह। 
याता बदास्ता' की शक्ति नहीं रखते । अभी पहले 
नहीं रखता, परा विद्या: ५, अपना उद्धार तभी संभव है जब 
#म मिद्धान्तपर अ जाये, आदर्श स्थिति प्रा कर लें । 
सलिये अन्तरमें लोकेषण,कों छिपाकर रखनेवाले इस 
परोपकारकी ओठ छोड़कर दम ल्शेग अन्तरकी ओर 
बढ़े । कालरूप प्रभकी उपासना करते-करते 
बहुत दिन हो गये, अभ्व आत्मरूप प्रभुकी उपासना 
करें । ऐसी उपासना करें, ऐसी सच्ची साधना करें कि 
पाधक-साध्य और उपासक-उपास्थय सभी उस अनन्त 
धघनामें, उपासनामें आकर मिल जाये | उसमें कंबल 
साधना-डी-साधना रह जाय | वस्तुतः यही सिद्धान्त और 
आदर्श स्थिति है | यह ठिद्धान्त जबतक जोवनके परमाणु- 
परमाणुमें ब्यात न हो जाय; इसकी अविच्छिन्न घारा रग- 
रगमें अभिन्नियिष्ट न हो जाय और यद्द जीवनविन्दुसिद्धान्त- 
के महासमुद्मे मिलकर वही न हो जाय, तबतक इस निष्दुर 







उत्पलाचायन भी भतद्र कल्लट 
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जे (गकी प्रगति अबाधित गतिसे उत्तरोत्तर बढ़ती ही 
* (नी चाहिये । अब प्रश्ष यद होता है कि साधनाका वास्तविक 
रूप क्या है! वस्तुतः इसी प्रशके चक्रवातमें पड़कर हम सभी 
अधरमें लटक रहे हैं। हमारी वही दशा है जो धोबीके 
कुत्तकी दोती है | साधनका सश्या रूप है ऊत्रिमकों 
छोड़कर अकृत्रिमकी ओर, अनात्मको छोड़कर आत्माकी 
ओर, बहिमुंखताका परित्याग करके अन्तमुंखताकी ओर 
अग्रसर होते रहना और अन्तमें उसीमें परिनिष्ठित हो जाना | 
अर्थात्‌ बह्विषयोंकी ओर दौड़नेवाले बृत्तिप्रवाहको संकुचित 
करके उसे प्रत्यक्चेतनकी ओर प्रवाहित करना ही 
वास्तविक साधना है। हमे बार-बार धोखा होता है; 
जन्म-जन्मकी सश्चित बासनाओसे हमें अनेकों बार पददलित 
होना पड़ता है| इम एक क्षण देवता होनेका संकल्प करने- 
पर भी दूसरे ही क्षण दानव हो जाते हैं, भ्रीपभुके चरणोंका 
आश्रय लेकर अथवा प्रारन्धके ऊपर निर्मरकर बार-बार 
यगक्षेम तथा भागोंक्री ओरसे निश्चिन्त होनेका निश्चय करनेपर 
भी इम उसीके लिये सम्पूर्ण शक्तिसे प्रयत करते हुए देखे जाते 
हैं। प्रिय वा अप्रिय मात्रास्यशॉकी कठ्ुता एवं दुःखयोनिता- 
पर विश्वास रखनेकी चेष्टा करते रहनेपर मी उनसे बार- 
बार प्रभावित होते रहते हैं। यह सब सत्य होनेपर भी 
निराश होनेका कोई कारण नहीं है। इन इन्द्रोंके रूपमें 
आनेवाली विविध विप्न-बाधाओंसे तुमुल युद्ध करके हमारा 
आत्मविकास ही होगा, इसमें सन्देह नहीं । किसी समय; 
किसी देश और किसी वस्त॒र्मे यह शक्ति नहीं कि इसमें 
अपनेमें अन्तभूत कर सके | इसके विपरीत इन्हें हमारे 
अन्दर आना ही पड़ेगा। भ्रुतियोंके, भगवानके, तद्गुुओंके 
वचनपर विश्वास करके यह दावेके साथ कहा जा सकता 
है कि इन्हें हमने ही जीवित किया है, कर रहे हैं और जब 
चाहँगे इन्हें समेटकर इनके अत्यन्तामावके निरपेक्ष साथ्ही- 
रूपमें प्रतिष्ठित हो जायेगे। यदि ऐसा है तो अभीसे क्यों नहीं 
हो जाते ! इसलिये कि अभी हमें अपनी शक्तिपर, महिमा- 
पर सश्यी निष्ठा नहीं है और इसीकी प्राप्तिकी चेश्ट ही 
साधना है। प्राचीन समयमें इस साधनाका श्रेणीविभाग 
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था | ऐतरेय, तेत्तिरीय उपनिषर्दों और उन्हींके आधारपर 
रवे हुए अनुभूतिप्रकाश आदि अवाँचीन भ्रन्थोंके 
देखनेसे पता चलता हे कि पहले अन्तःकोशके 
साथ तादात्म्य स्थापित कराके बहिःकोशपरसे अहंभाव 
हटवाया जाता था और इस प्रकार क्रम-ऋमसे अन्तरतम 
बस्तुका बोध कराया जाता था। इस प्रणालीसे अपने चतुबिध 
योगका क्मस्वय भी इस क्ञानसाधनाके साथ पूर्णतः हो 
जाता था | 

इस स्थूल शरीरसे, जो अपवित्र और घछूणित बस्तुओंका 
पुलिन्दा है, अहंभाव दटानेके लिये मन्त्रयोगकी साधना थी | 
उसके द्वारा हम अपनेको मन्त्रमव चिन्तन करके एक ज्योतिरूप 
प्राणशशक्तिके विप्रदके साथ तादात्म्यापन्न होते थे और 
इस मांसपिण्डसे स्वतः ही अर्दभावना छूट जाती थी । हृट- 
योगके द्वारा इस प्राणशरीग्पर आधिपत्य स्थापित करके 
शानशक्तिकी ओर अग्रसर होते थे और धीरे-घीरे लूययोंगके 
अभ्याससे मनोमय कोशपर भी विजय पा लेते थे | अम्यास- 
की पर्पिक्रतासे गजयोग प्रतिष्ठि] होता था ओर हम 
कतृत्वश्रथधान विज्ञान या अहँसे छुटकर कतृत्वश्ूस्य 
अनन्त आनन्दमयक्ी भावनामें समाधिम्धथ हा जाते थे | 
इसी स्थितिमें निरपेक्ष स्वयंप्रकाश फलशानका आविर्भांव 
होता था, जिससे पूर्बोक्त भावनाओंका भावनान्व नष्ट द्वोकर 
थे वस्तुस्थिति या सिद्धान्त बन जाती थीं | इस साधनामे न 
वासनाक्षय--मनोनाशके लिये प्रथक्‌ प्रयत्ञ ही करना पढ़ता 
था और न तत्चतम्पदाथंकी विधेचना ही शिथिल पढ़ती 
थी । भूमिकाभेदकी भी अपेक्षा नहीं थी और श्रवणमात्रसे 
अपनेको कृतार्थ माननकी आत्मवश्चनाके लिये तनिक भी 
अबसर नहीं था। तथा मृत्युक पश्चात्‌ द्वानवारटी मुकक्तक 
धोगखेमे पड़कर कोई जीबन्मुक्तिस द्ाथ नहीं थो बठता 
था; जैसा कि प्रायः आजकल हो रहा है ! 








इस साधनामें बाह्य पदाथोंसे सम्बन्बविच्छेद कगते 
हुए वासनाक्षयकी ओर ले चाटनेके लिये वेगस्यदेव ग्वरय॑ 
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उपस्थित रहते थे | ततपदार्थ के साक्षात्कारकी ओर अग्रसर 
करके मनको मगवद्ग॒पता देती हुई भक्तिदेवी साधकको साक्षात्‌ 
मनोनाशके उत्तम ग्रासादपर स्थापित कर देती थीं। ऋडद्धि- 
घिद्धि तथा विविध प्रकारकी मुक्तियों एबं बन्धोके अत्यन्ता- 
भावके साक्षी केबल-निरपेक्ष-शानदेव, जैसे कि थे वस्त॒तः 
हैं, अपने आपमें ही मम्म रहते ये | 


यही सिद्धान्त है-बस्तुस्थिति है; जो जीवनको आत्म- 
सात्‌ करके ही प्रतिष्ठित होती है। वही सिद्धान्त सच्चा 
सिद्धान्त है जो जीवनकों अपनेमें अन्तभूृंत कर ले और 
वही जीवन सथ्ा जीवन है जो सिद्धान्तमय हो । 


जबतक दम इस स्थितिपर आरूढ़ नहीँ क्र: 
निरन्तर कठोर साथ 
प्रयज्ष करते रहना 5 
कृत्वताके भोखेम नहीं प 


वासनाएं, बहुत बल्िष्ठ ६ 4 बरन्यार संसारकी ओर 
स्वीचती गहती हैं, कई बार हम इनके चक्करमें आकर अपने 
आपको खो बैटते है; अतः इनका कड़ा निरीक्षण हाना 
चाहिये | वासनाओंका सबसे भयहृर रूप 2 किसीका सिद्ध- 
क्र आसनपर बैठा देना। इस दल्टदटम फेंसकर शायद ही 
कोई धीर-बीर निकठ सकता हं। इसलये हमें प्रतिपल 
इनकी परीक्षा करते २हना चाहिये और जीवनकों आदहकी 
आर प्रेग्ति करते रहना चाहिये। आदश बह है जिससे 
कभी फिर संसारमे छोटकर न आना पढ़ें ! जबतक 
लौटते ई_ तबतक सश्ले तत्वकी उपलब्धि नहीं हुई । जो 
दूसरोंक उद्धार्की कम्पनियों खालकर बठे हों उन्हे स्वोलन 
दें. उनसे अपना कोई मतलब नहीं; इम तो अपने आपको 
देखना चादिये ओर यह याद रखना चाहिये कि सिद्धास्त 
ही जीवन हे ओर जीवन हों सिद्धान्त है तथा जबतक दोनों 
प्रथक-प्रथक्‌ दे तबतक दंनों दी निष्फल हैं | 


इति शम्‌ 
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प्रत्यभिन्नावाद या स्पन्दवाद ओर उसके आचाये 


प्रत्यभिशाबाद या स्पन्दवाद बहुत कुछ तान्त्रिक मतसे 
मिलता है । इस मतका जन्म सम्मवतः काश्मीरमें हुआ 
था । कम-से-कम हस मतके बहुत-से आचाय काश्मीरमें दी 
पदा हुए. थे। प्रत्यभिशावादी छोग शोब द्वोते हैँ । सोमानन्द- 
नाथपाद,  उदयकरसून, वसुगुप्ताचाय, भद्ट कल्लरेन्दु, 
उत्पलाचायं; अभिनवगुसाचाय आदि आचार्य इस मतममे 
दो गये ईैं । वसुगुमाचाय महद्द कलरटके गुर थे | भट्ट कछटने 
स्पन्दकारिका नामक एक ग्रन्थक्ी रच्नना की हैँ, जिसमें 
उन्हंनि अपने गुरका नाम लिस्या है। इस कारिकापर 
उत्पलाचायने स्पन्दप्रदौषिका नामक टीका लिखी। 
उत्पलाचायने भी भद्ट कल्टको वसुगुमानायका शिष्य 
न्तिखा है । अमनवगुमाचार्यने पूर्वाचार्यके रूपमें भट्ट कलट- 
का नाम लिखा है और अपने गीताभाप्यमे उन्हींके मतका 
बणन किया है | सर्वदशनसग्रह नामक ग्रस्थमें भट्ट कछटका 
नाम नो नहीं दे, परन्तु वसुगुम और अभिनचगुधका नाम 
हे । भष्ठ कल्टकी कारिकामे बहुत-से ग्रन्थोंका उद्धरण दिया 
गया है और योगिनाथ, सिद्धनाथ आदि कई आनचार्याका 
“टस्म्टंब्ब है | सिद्धनाथके “अभेदाथक्राग्का' मामक भ्रन्थका 
याक्य सी उद्घृत किया गया £ | शिवसूत्रका उल्लेस्व भी 
स्पन्दप्रदीपिका तथा सवंदशनसंग्रहम किया गया है । 
स्पन्ददीपिकासे मालूम होता हें कि उत्पलाचायने और भों 
ग्रन्थ लिखे थे। इस प्रकार इस मतके कितने ही आचायों 
और ग्रन्थीका नाम मिल्टता हैं; परस्तु क्रिसीक विपयर्भ कोई 
बात मालूम नहों होती। इस मतके प्रन्थ भी सम्मवतः 
जहँंसे प्रकाशित नहीं हुए हैं। कबछ अभिनवरगुताचायक्री 
गोताकी टीका मिलती हूँ। ओर शथोर्डी-बहुत उन्हींक 
जीवनके विषयमे बातें मातम हुई हैं। 


पट ऐसा मालूम होता हें कि इस मतका 
देय प्रायः ५ वो ६ दीं शताब्दीमें हुआ था। परन्तु 
गी शताब्दीमें अभमिनवगुमाचायने इसे विशेषरूपसे 
दत किया और इसका विशेष प्रचार किया। यह 








गुदशिभ्यपरम्परासे ही प्रचारित हंता आ रहा था। ४ 


अब यहदाँपर अमिनवगुताचाय तथा उनके मतका 
संक्षित परिचय दिया जाता है-- 


श्रीअभिनवगुप्ताचाय 


श्रीअमिनवगुप्ताचायंका जन्म काश्मीरमें हुआ था। 
उन्होंने अपने गीताभाष्यमें अपने वैशका परिचय दिया है । 
यररुचि-जैसे ब्िद्वान्‌ और ज्ञानी कात्यायन उनके पूर्वज थे | 
उनके वंझमें स्थिरत्रुद्धि ओर अत्यन्त विद्वान्‌ सौचुकने जन्म 
ग्रहण क्रिया था। सौचुकके पुत्र महात्मा श्रीभूतिराज थे | 
भूतिराजकी प्रतिभासे समस्त लोक आलोकित ही उठा था | 
उन्हींके चरणारविन्दके मधुप अमिनवगुत थे। वह स्वर्य 
भी बहुत बड़े विद्वान्‌ और भगवद्धक्त थे। उन्होंने 
भगवानका साक्षात्कार किया था और इसी कारण गीताका 
अर्थ लिखनेम समर्थ हुए ये । उन्होंने यद्द मी लिखा है कि 
ब्राह्मणोंके अनरोधसे मैंन गीताभाष्य लिखा | गीताभाष्यके 
अन्तमें उन्दहोंन शिवंक साथ अपनी अमिन्नता प्रकट की 
दे | बह लिखते ईै-- 

अभिनवरूपा शक्तिम्तदगुप्तो यो महेश्वरों देवः । 

तदुभयथात्मरूप॑ अभिनवगुप्तं शिव बन्‍दे 0 

अमिनवशुताचारयक गीताभाष्यका नाम मगीताथसंग्रह 
हैं, इसके अतिरिक्त उन्होंने शिवमृत्रकी व्याख्या भी लिखी 
थी, परस्तु यह कहींसे प्रकाशित हुईं या नहीं, मालम 
नहीं । 

मत 

अभिनवगुताचाय प्रत्यमिज्ञाबादकें प्रतिपादक थे । 
धप्रत्यभिज्ञा' शब्दका अर्थ है--प्रतिभामिमुख ज्ञान । किसी 
वस्तुकां ज्ञान जब उसके सम्मुख आनेपर होता है तब उस 
शानको अत्यभिज्ञा कहते हैं | शा््रोकी सहायतासे ईश्वरकी 
पूर्ण शाक्तका ज्ञान दोता है। बह पूण॑शक्ति परमेश्वर जब 
आत्माके सामने प्रकट होते हैं तब उनकी शक्तिके प्रति- 
मंधानद्वारा शानका उदय होता है | उस ज्ञानसे ईश्वर और 
अपनेमें अभिनज्नताका--मैं दी वह ईश्वर हूँ, ऐसा बोध 
उत्पन्न द्वोता है । 


धथन्द! शब्दका अर्थ है गति। निस्तरद्ध परमात्माकी 
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निर्विकल्प सबंतोमुखी इृत्ति ही स्पन्द है । परमात्मा शान- 
स्वरूप होनेपर भी सक्रिय हैं। सक्रियता स्पन्दनरूपी है । 
शक्तिरूप स्पन्दन ईश्वरमें है। इश्वर निर्विकल्पष और 
निर्विकार हैं । परन्तु उनमें शक्तिका स्पन्दन है। अथांत्‌ 
ब्रक्ष या ईश्वर शान और क्रियायुक्त हैं; चिद्रूपत्व, अनवब्छिन्न, 
विमशत्व, अनन्योन्मुखत्व तथा आनन्देकघनत्व ही महेश्वरत्व 
है। वह भावात्मा अर्थात्‌ समस्त सृष्ट पदार्योके स्वरूप हैं। 
वह परम निर्मेल ओर पारमाथिक्र शान तथा क्रियास्वरूप 
हैं। डानका अथ है प्रकाशरूपता और कियाका अर्थ है 
अन्य सद्दायताके बिना जगतका निर्माण करना । भगवानकी 
इच्छामात्रसे जगत्‌की खुष्टि हुई है। यह शानक्रिया स्वाभाविक 
है ओर यद्द पारमाथिक शानक्रिया ही समन्‍्द है। स्पन्‍्द- 
तत््वमें न दुःख है, न सुख; न ग्राह्म) न प्राहकत ओर न 
मूढभाव है। परमार्थ चिदरूपता ही स्पन्दतत्व है। स्पन्द- 
स्वरूप ही परमेश्वर हैं । इस परमेश्वर्क्ते साथ अभिन्नताका 
अनुभव करना ही प्रत्यमिशावाद है । 

अधिकारी-इस प्रत्यमिशावादके सभी अधिकारी हैं। 
अधिकारी द्वोनेका कोई खास नियम नहीं | जिस व्यक्तिके 
सामने परमाथतसक्वकका वर्णन हाता है, उसे ही महाफल 
प्रात होता है । अवश्य ही विद्येिष साथककों परसार्थर्रल 
प्राप्त द्ोता दे । 

सम्बन्ध-स्यन्दरूप महेश्वर ओर शाम्रमें बराब्य-बानक- 
लक्षण-सम्बन्ध हे । अथ वाच्य दे ओर दास्त्र वाचक हें | 
स्पन्दरूप महेश्वर ही अथ है । 

अभिषेय विषय-मटेश्वर निरावरण चनतन्यस्वरूप हैँ; 
दिककालादिद्वारा अनर्वाच्छिन्न, अद्वितीय मदेश्वर स्वानुभवैक- 
प्रमाण हूँ । वह दाक्त चकेश्वर, आत्मचिन्तमणि, उपय तथा 
अमिधेय ई | 

प्रयोजन-अद्देधवरके सवंशता आदि गुणोंका प्रात करना दी 
प्रयोजन है। महँश्वरक्ो प्रात्त करनेपर समस्त सम्पक्तिकी 
प्राप्ति होती है । उनको पा लेनेपर ओर कुछ भी माँगनेयोग्य 
नहों रह जाता । अथवा समस्त जगतकी प्रामि जिसके 
कारण द्वो जाती है, वैसी प्रत्यभिशा ही प्रयोजन है | 

महेश्वर-आत्मा-वद चेतस्यरवरूप हैं| वद शानानन्द- 


' काम पद जया गायन 





स्वरूप हैं | वद देशकालसे परिच्छिन्न नहीं हैं । दूसरेकी 
अपेक्षा न रख वह सृष्टि करनेमें समर्थ हैं; वह सर्वशक्तिमान्‌ 
हैं। उनकी शक्ति पारमार्थिक है। शान और क्रिया उनमें 
स्वाभाविक है | महश्वरकी स्वाभाविक शाक्ति ही प्रकृति है ! 
महेश्वरकी प्रकृत--स्वात्मभूता प्रकृतिमं कभी व्यमिचार 
नहीं होता । मद्देशवर आनन्दशक्तिस्वरूप हैं । उसके प्रभाव- 
से वह सड्डुस्पमात्रसे सारे भुवनकी सष्टे करते हैं। महेश्वर 
कर्ता, शाता, स्वात्मा और अनादिशिद्ध हैं । उनकी 
स्वतन्त्रता अबाघ है | महेश्वर द्वी एकमात्र प्रमाता हैं । 
ईश्वर और जगद-इंश्वरकी इच्छासे ही जगत्‌ निर्मित 
हुआ है । इसका नाम इच्छानुसारिणी क्रियाशक्तिददे। मदेश्वर 
हो जगत्‌के उपादान कारण हू, महश्वर ही निमित्तकारण हूँ | 
जीव-जीव चेतन हैं, पर अनीखश्वर है। प्रत्यगात्मा 
परमेश्वरमे अभिन्न है | बह प्रमाता जीव मायावश्ञ मोद्यान्छन्न 
होनेपर कमसे बंधता है और संसारों बन जाता है | फिर 
विद्याकी सहायतासे ऐश्रयका शान प्रातकर ओर निरव्रच्छिन्न 
चित मत्तासे आविष्ट दोकर मुक्त होता £ | मनुष्य शिवस्वरूप 
होनपर सबंदा सब विपयकों जानता दै। मरहेश्वरक साथ 
एकरत्थ स्थापित हुए बिना सब बिपयोंकों अ्टणन करनका 
शक्ति नहीं पैदा होती | जीव महँश्वर्का दास हे | अवश्य 
ही 'दास' शब्दका अथ अृत्य नहीं है | स्वामी जिसका सत्र 
मनोवाड्छित वस्तुएं प्रदान करते हूं) वही दास है । 
मुक्ति-मर्देशरभावको प्रात्ििका नाम मुक्ति है । सवंशत्य, 
मर्बकठ॑ त्वकी प्रात्तिका नाम मुक्ति है । 
जान और कर्म-शान स्वतःसिद्ध हैं, क्रिया उसके 
आधित हैं। जान प्रकाशस्वरूप, चित्स्वरूप, सवप्रकाशक, 
अखण्ड और एक है। केवल विपयोपरागभेदसे भिन्न-भिन्न 
माद्म होता है। वह देश, काल;आकारसे अवच्छिन्न नहीं ६! 
साधन-इस मतके अनुसार प्राणायाम आदि कष्टसार 
साधनोंकी आवध्यकता नहीं | इस मतसे केवल प्रत्यभिशा 
द्वारा ही मुक्ति प्रात है| सकती है। “वह ईश्वर में हूँ इ. 
प्रकार प्रतिसंधान करनेसे ईश्वरके साथ एकत्व प्राप्त हता 
है । प्रकाशके साथ एकत्व होनेपर इंश्वरके साथ एकत्व दवा 
जाता है। 


“कक, 


समन्वयवादके आचाये विज्ञानमिश्नु 


समन्वयवाद सांख्यमतानुसार वेदान्तवाद है । इसे 
द्वेतवाद या भेदाभेदवाद कद्द सकते हैं । इसके आचार्य विशान- 
भिक्षु थे। उन्होंने सांड्यमतानुसार ब्रह्मसूत्रकी व्याख्या की 
है ओर उसमें सब शाख्रोक्ा समन्वय करनेकी चेष्टा की 
है। इसोसे इसका नाम समन्वयवाद पढ़ा है। विज्ञानभिक्षु 
प्रायः सोलहवीं शताब्दीके अन्तिम भागमें हुए थ | वह 
संन्यासी थे । उनका जन्म कहां उत्तर मारतमें हुआ था | 
वह सांख्यमतकों माननेपर भी इश्वरपरायण ( विष्णभक्त ) 
थे । उन्होंने 'सांख्यसार' नामक ग्रन्थके आरम्भमें विष्णको 
नमस्कार किया है। उनमें आत्मनिवेदन तथा निष्काम 
कर्मयोगका भाव स्पष्ट देख्वा जाता हें । उन्होंने ब्रह्मसूजका 
'विशानामृत' भाधष्य लिखनेकी प्रेरगा श्रीभगवानसे प्रात 
की थी । अपने गुरुदेबकी प्रसन्नताके लिये श्रीगुरुकी 
दक्षिणाके रूपमें उन्होंने भाष्यफकी रचना की थी, ऐसा भाव 
भी उन्होंने भमाध्यके प्रारम्मर्म प्रकट किया है। उन्होंने 
सांख्यप्रवचनभाष्यकी भूमिका निरीश्वर सांख्यके विषयमे 
जो अमभिमत प्रकट किया है, उससे भी मादम होता है कि 
वह ईश्वरपरायण थे । 


आचार्य विशानभिक्षुने (विशानामृत' नामक बक्षखूत्रका 
भाध्य, उपदेशरत्नमाला, उपनिषद-भाष्य और गीताभाध्य 
नामक वेदान्तप्रन्थ, सांख्यप्रवचन भाष्य और सांख्यसार नामक 
सांस्यमतंक अन्थ तथा योगवात्तिक और योगसार नामक 
योगक़े प्रस्थोंकी रचना की | उन्होंने वेदान्तश्रन्थोकी व्याख्या 
सांख्यमतके अनुसार ही की है। उनके प्रन्थोंकों देखनेसे 
ग़लम होता है कि विशानमिक्षु प्रतिमा और पाण्डित्यके 

ण्डार थे | 
मत 

आचार्य विशानभिक्षुके मतानुसार आत्मा एक है और 
उसीकों ईश्वर कहते हैं | इंश्वर सृष्टिसे पूर्व एक ही थे | 
माया ईश्वरकी शक्ति है और इसी मायाशक्तिके कारण वह 
सर्वेश्वर हैं| माया ईश्वरकी शक्ति होनेके कारण ईश्वर सगुण 
और सविशेष हैं | परन्तु ईश्वर सशक्ति होनेपर भी निर्गुण हैं। 


वह अपने अन्तरमें सित प्रकृति-पृरुषादि शक्तिकी सद्दायतासे 
अन्योन्य संयोगबलसे मदहदादिकी सृष्टि करते हैं | एवं पुनः 
समस्त जीव-जगत्‌को आत्मार्म उपसंदुत करके अद्वितीय 
रूपमें, एक रूपमें स्थित होते हैं | ईश्वरसे भिन्न कुछ भी 
नहीं रहता । सृयकी किरणके समान सब जीव ब्रह्मके अंश 
हैं। प्रकृति, उसके गुण और जीव आदिकी सत्ता और 
स्फूत्ति ईश्वरके अघीन है | प्रकृति, गुण और जीव आदि 
स्वश्तकी वस्तुकी तरह दृश्य हैं| उनमें स्वतःसिद्धत्व नहीं 
है, अतएत उनकी पारमाथिक सत्ता नहीं है | जीय 
चंतन्यांदम ब्रह्मके समान दै, चेतन्यांदर्मे कोई बिलक्षणता 
नहीं है । अतएव इंश्वर पचीसों तत्वोंका आत्मा है। जीव 
प्राणादिकी तरह जइरूपमें अनात्मा है । वह वेदास्तप्रतिपाय 
उस परमात्मा परब्रहझका आत्मरूपमें अनुभव करके, अविद्या; 
काम, कर्म आदिका नाश होनेके कारण सब दुःखोंसे इसी 
जीवनमें मुक्ति प्राप्त करता है। विशानभिक्षु जीवन्मुक्तिको 
स्वीकार करते हं | वह जोव ओर ब्क्षमें अंशांशिभाव मानते 
हैं। उनकी रायमें पिता-पृत्रकी तरह ब्रह्म और जीव 
अविभक्त हैं | 


विशानभिक्षुके मतसे ब्रह्म जगतके अधिष्ठान-कारण हैं । 
प्रकृति ब्च्मसे अविभक्त है | ब्रह्म स्वाविभक्त प्रकृति आदिके 
साक्षीके रूपमें उपविष्ट हैं। अतएबव ब्रह्म जगतके कारण 
होनेपर भी निविकार है | 


आचार्य विशानभिक्षु शान और कर्मका समुश्यय करते 
हैं। उनके मतसे कर्मयुक्त ज्ञान द्वी मोक्षका साधन है। वह 
इशवरके साथ एक होनेकों मुक्ति नहीं मानते और न वह 
यही मानते हैं कि मुक्त पुरुषको ईश्वरके समान शक्ति होती 
है। उनका कद्दना है कि मुक्त पुरुषको ईश्वरके समान भोग 
प्रास होता है। ईश्वरसायुज्यका अर्थ है उसके समान भोग । 
इईंश्वर भी मुक्त पुरुषके भोग्य हैं । 


विशानमिक्षुके मतसे भी श्यद्गको ब्रक्मविद्याका अधिकार 
नहीं है । 


“प्ाद- 242 ६ फ९3६..2:27-- 


मनुष्यता बनाम वेदान्त 


( लेब्क--पं० ओऔकन्हैयालालजी मिम्र प्रभाकर”, सम्पादक विश्वास” ) 


मनुष्यका सबसे बड़ा वैभव उसकी मनुष्यता है, बड़ी 
उसके सारे कार्य-कलापकी आत्मा हे। इसीलिये हमारे 
अनुभवी पूर्वपुरुष कह गये ई-- 

आध्मा्न सतत रक्षेद्ाररपि धर्मेरपि । 

सारे बेभवकी बाजी लगाकर भी मनुष्यकों आत्माकी-- 
अपनी मनुष्यताकी--रक्षा करनी चाहिये ! 

मनुष्य संसारका सवश्रेष्ठ प्राणी कहा जाता है, पर 
आज़ ईमानदारासे हम देखें ता यह संसारका “स्वोधक 
पतित पश्ञ बने गया हैं। संयमकों दृश्टसि पश्ञु हमसे श्रेष्ठ 
है। वह आज भी प्रकृति माताके नियमोंसे बैंघा है और 
सौहादकी दृष्टिसे भी हम उमसे पीछे हैं । 

धर्म के नामपर; साम्प्रदायिकताके नामपर; प्रान्तीयता- 
के नामपर, जातियोंके नामपर, रंगेंकि नामपर और 
मभ्यताके इस नवयुगर्स अमम्य गष्ठीयताके नामपर मनुष्यन 
अपनी मनुष्यताकों दुकड़ें-टुक़ कर डाला है | वह आज 
विराद पुरुपक्रे--विश्वात्माके--उदसे गिरकर सादे तीन 
हाथका मिटदरटीका एक पुतलछामर रह गया हैं । 

जमनीके एक डाक्टरन मानयताकी अग्वण्डताके वारेमें 
बड़ी गहरी खोज की हैं ओर यह जाननेक लिये कि 
आय मानव और अनाय मानव, पीली जाति और गोरी 
जाति आदिकी मानवतामे क्या सनमुच काई मौत्टिक भेद 
हैं; वद् इस परिणामपर पहुंचा कि भेद बाहरी हैं और 
भीतरमें मानवता एक अखण्द है । उसने संसारके विभिन्न 
देशोंक कुछ ऐसे मानव इकट्ठ किये जा बढहरे भी थे और 
साथ ही गूंगे भी। उसे यह देग्वकर आश्चर्य हुआ कि 
भाषा और संस्कृतिक भेदसे उन्हें कोई तकलीक नहीं हुई 
और उन्होंने इशारोंसे बिना दिकृत अपना सब काम चत्ठा 
लिया--वे आपसमें इस तरह तुरन्त मिल गये, जैसे ब्र सब 
एक ही है और इमेशासे साथ ही रह रहें हों । 

यह मानवताकी अख्रण्दताका एक अस्नरण्डनीय प्रमाण 
हुआ ! और इससे साफ है कि भाषा और देशके मेंदने 


ऊपरसे मनुष्यको भले ही दूर कर दिया हो, भीतरसे 
अलग-अलग मनुष्य एक हैं | 

संसारके धमंप्रवतंकोंने मानवताकी इस एकतापर पूरा 
जोर दिया है और सच पूछो ता धर्म है ही मानवताके इस 
विकासका नाम ! 

पर इन सब धर्मोकी चरम सीमा है वेदान्त ! वद 
अर्थात्‌ शानका अन्त-समाप्ति अथात्‌ पूर्णता। वेदान्त भेदोंक 
इस चक्रव्यूहमें फंसे हुए. मानवकों पुकारकर कहता है-- 
'पगले ! तू दुनियाक्ी दौवारोंसे क्‍यों टकरा रहा है; तू इन 
सबसे ऊपर है; अखण्ड हैं। मनुष्य क्या; प्राणिमात्रक; 
विश्वमरक्े साथ तेरी एकात्मता हैं | सष्टिके रहस्थको 
खोजता क्या फिर रहा है ? इस सृष्टिका विधान तेरा ही एक 
सद्भेत है ओर वह रहस्य स्वयं तू है--तत््वमसि ' 

इस प्रकार वेदान्त अणुकों बिराद, रंकको राव) 
गईको पहाड़ ओर सबसे बदकर नरकोा नारायणका रूप 
देता है| यह जान हमारे गले उतर जाय ता, फिर अशास्ति 
कहाँ, भेद केंसा ओर दुःम्प क्यों ? इसका अनुभव 
जिन्होंने किया, वे धन्य हैं; में ता इसकी कल्पना करके द्वी 
गदगद द्वा उठता हूं | 

दूसरी कई बहुमूल्य वम्तुओंकी भोति बेदान्तका यह 
महाजान मी अनधिकारियोंकि हाथों पड़ बदनाम हा गया 
आर आज ता यह कुछ साधुओंक लिये ही सुरक्षित विषय 
समझा जाने लगा #& | पर वास्तव्म यह मनुष्यमात्रका 
अनिवाय कोस हैं; केवल पद़नेकरा नहीं, यथाशाक्ति अनुभव 
करनेका । वेदान्त ही सच्चा मानवशाख्र है और उस हरएक 
मानबके लिये और गएके लिये अनिवाय है जिसे मानवता 
प्रिय है और जो अब आगे पश्चताका ताण्डव नहीं करना 
चाहता ! वेदान्त ही हमारी सब समस्याओंका एकमात्र 
उत्तर है ओर उसे पाकर ही हम विश्वर्म शास्तिकी स्थापना कर 
सकते हँ। नहीं तो हम दुखी हैं--दुनिया दुग्बी है 
ओर दुःस्वक्री इस वेतरणीम न जाने कबतक ढ्ूबना- 
उतराना इमारे माग्यमें लिया है ! 


>> ॥-- कक 92...... 


भागवी वारुणी विद्या 


भृगु-वरुण-संवाद 


ओतजिय बअक्षनिष्ठ बदणके पुत्र सुप्रसिद्ध भ्रगु अपने 
पिताके समीप आकर विधिपूरक प्रणाम करके बैठ गये | 
वरुणने पूछा, “वत्स ! क्‍या इच्छा है !” 


भरुने उत्तर दिया, “भगवन ! मुझे अ्र्मषका बोध 
करा दौजिये ।” 

वरुणने कद्दा-- 

जेक्ष प्राण चह्: ओन्र मनो वाचमिति | 
(अन्न, प्राण, चक्षु, भ्रात्र, मन और वाणी--ये ब्रह्म हैं ।! 

भूग-“ज्क्षका लक्षण क्‍या है !” 

यतो वा इमानि शूतानि जायन्ते | येन जातानि 
जीवस्ति | यश्ययन्स्यमिसंचिशान्ति । तद्दविजिशासस्व । 
तद्बह्मत्ति । 

“जिससे थे सब प्राणी उत्पन्न होते ई, उत्पन्न होकर 
जिससे ये जीते हैँ, फिर प्रयाण करते हुए. अन्तम जिसमें ये 
न हाते हूं; उसे विशेषरूपसे जाननकी इच्छा करों, वही 


०] 


ब्रह् है |! 

ऐसे उस ब्क्षको जाननेकी रूगुने उत्तट इच्छा की | 
इस इच्छासे उन्होंने मन और इच्द्रियोंकी एकामग्रतारूप 
तेप किया | उस तपसे क्‍या हुआ ! तपसे रशुने यह 
जाना कि अन्न बअह्म है; क्‍योंकि अनज्ञसे ह्वी ये सब भूत 
उत्पन्न ढ्ते हैं; उत्पन्न होकर अज्षसे जीते हैँ ओर प्रयाण 
करते हुए अन्नमें द्वी लीन होते हूँ | यह जानकर 
भूगु पुनः वरुणके पास गये और बंलि-- 

“भगवन्‌ ! मुझ अहक्मका बाध कराइये | 


बदुणने कद्दा- तपसे ब्क्षको जानो | तप ही बक्ष एे ।' 
भगुने तप किया । उस तपसे क्‍या हुआ ! 


तपसे भूगुने जाना कि प्राण ब्रह्म है | कारण, प्राणसे ही 
सब प्राणी उत्पन्न होते हूँ, उत्पन्न हँ।कर प्राणसे ही जीते हैं, 
प्रयाण करते हुए अन्तमे प्राणमें हो लीन इंते हैं । 

इस प्रकार प्राणकों त्रक्ष जानकर भृयु पुनः अपने पिता 
यरुणके पास गये और बोले-- 


“'भगवन्‌ ! अहका बोध कराइये ।? 

बरुणने कट्टा-'उसे तपसे जानो | तप ढी ब्रक्ष है ।” 
भगुने तप किया। उस तपसे कया हुआ ! 

तपसे भूगुने जाना कि मन अज् है। कारण; ये सब 
प्राणी मनसे उत्पन्न दोते दे, उत्पन्न होकर मनसे ही जीते 
हैं, प्रयाण करते हुए अन्तमे मनमें ही लीन होते हैं । 

इस प्रकार मनको ब्रह्म जानकर रूगु पुनः अपने 
पिताके पास गये और बोले-- 

भगवन ! ब्रह्मका बंध कराइये |” 

वरुणने कद्दा-'उसे तपसे जानों। तप द्वी ब्रक्ष है ।? 
भूगुने तप किया | उस तपसे क्‍या हुआ ! 


तपसे भूगुन जाना कि विशान ब्रह्म हे । कारण विशानसे 
ही ये सब प्राणी उत्पन्न ढ्ोते हैं, उत्पन्न होकर विशनसे ही जीते 
६, और प्रयाण करते हुए अन्तमें विशानमें द्वी लीन होते हैं। 


इस प्रकार विशानका ब्रह्म जानकर भूगु पुनः अपने 
पिताके पास गये और बोले--- 

“'भगवन्‌ ! अक्षका बोध कराशये ।' 

तरुणने कहा-“उसे तपसे जानो | तप ही ब्रह्म है ।? 
भगने तप किया । उस तपसे क्‍या हुआ ! 


तपसे भूगुने जाना कि आनन्द ब्रह्म है। कारण, आनन्दसे 
ही ये सब प्राणी उत्पन्न होते हैं, उतपन्न होकर आानन्दसे ही 
जीते हैं ओर प्रयाण करते हुए अन्तमें आनन्दमें ही लीन 
होते हैं । 

सपा भार्गवी वारुणी विद्या परमें ध्योमन्‌ प्रतिष्टिसा । 
स॒य एवं वेद प्रतितिष्ठति। अश्नवानझ्ादी भ्रवति। 
महान भवति, प्रजया पहुभिबेझ्वचसेन । महान्‌ कीर्श्यों । 


(यही वह रूगुद्दारा वरुणसे प्राप्त 'भागंबी वारुणी” 
विद्या हैं| यह परमाकाशमे स्थित हे । जो ऐसा जानता हे 
वह बअक्षमें स्थित होता है; वह अन्ननान्‌ ओर अन्नाद होता 
है; प्रजा, पशु और बअक्षबचंसके कारण तथा की्तिके कारण 
भी महान होता है । 


“ककलिप्ए 


ब्रह्म ही विजयी है 


एक समय स्वगंके देबताओंने परमात्माके प्रतापसे 
असुरोपर विजय प्राप्त की | इस विजयसे लोगोंमें दवताओं- 
की पूजा होने लगी | देबोंकी कीति और महिमा सब तरफ 
छा गयी । बिजयोन्मत्त देवता भगवानकों भूलकर कहने लगे 
कि हमारी ही जय हुईं हें। हमने अपने पराक्रम और 
बुद्धिक्लसे दत्योंका दमन किया है; इसीलिये लोग हमारी 
पूजा करते हैं और हमारे विजयगीत गाते हैं। मद अंधा 
बना देता है, देवता भी विजयमदमें अंधे होकर इस बात- 
को भूल गये कि काई सर्वशक्तिमान्‌ ईश्वर है और उसीके 
अल और प्रभावसे सब कुछ होता है । उसकी सत्ता बिना 
पेड़का एक पत्ता भी नहीं हिल सकता ! 

भगवान्‌ बड़े दयाल है | उन्होंने दखा कि देवतागण 
मिश्या अभिमानमें मत्त होकर मुझे भूलने लगे हैं, यदि 
इनका यह अभिमान हद हा गया तो असुरोंकी भॉति इनका 
भी सर्वनाश हों जायगा। विज्ञय प्राप्त करनेपर जहाँ 
सत्पुरुषोर्मे नम्नता आती है वहाँ इनमें अमिमान बढ़ रहा है। 
यों बिचारकर देवताओंके अभिमानका नाश कर उनका 
उपकार करनेके लिये परमात्मा बहने अपनी लीलासे एक 
ऐसा अद्भुत कोत्‌हलप्द रूप प्रकट किया जिसे देखकर 
देबताओंकी त्ुद्धि लकर स्रा गयी। देवता घबराये और 
उन्होंने इस यश्षमदृश रूपधारी अद्भुत पुरुषका पता लगाने- 
के लिये अपने अगुआ अग्निदेवे कदा कि (हू जातवेदस'# 
इम सबमें आप सबपिक्षा आधिक तेजस्वी हैं, आप इनका 
पता लगाहये कि ये यक्षरुप वास्तवर्म कोन हैं ? अग्मनिने 
कहा 'टीक है; में पता लगाकर आता हूँ।! यों कहकर 
अग्नि वहाँ गये, परन्तु उसके समीप पहुँचते ही तेजसे एसे 
चकरा गये कि बोलनतकका साइस नहीं हुआ। अस्तमें 
उस यक्षरूपी ब्रह्मने अमिसे पूछा कि तू कोन है ?! अग्रिने 
कहा--मिरा नाम प्रसिद्ध ६) मुझे अभि कहते हैँ और 
जातवेदस्‌ भी कहते हैँ |? बरह्मने फिर पूछा--“यह सब ते 


+ जातवेदसका अर्थ धनका दाता या उत्पन्न हुए समस्त 
पदार्थीका श्ञाता होता है । 


बन 


ठीक है; परन्तु है अप्रि ! तुझ्में किस प्रकारका सामथ्य है, 
तू क्‍या कर सकता है? अभिने कहा-हैे यक्ष ! इस 
प्रथवी और अन्‍्तरिक्षमे जो कुछ भी स्थावर-जज्ञस पदार्थ 
हैं उन सबको मैं जलाकर भस्म कर सकता हैं ।' 

ब्रक्ने सोचा कि इसका अहझ्लार बातेसे नहीं दूर होगा, 
इसको कुछ चमत्कार दिखलाना चाहिये । यों सोचकर 
ब्रह्मने उसमेंसे अपनी शक्ति खींच ली और “तस्मे तृणं 
निदधो!---उसके सामने एक सूखे घासका तिनका डालकर 
कहा कि “और सबकों जलानेकी बात तो पीछे देखी जायगी, 
पहले 'एतदह--इस तृणकां तू जला 

अभिदेवता अपने पूरे वेगसे तृणके निकट गये और 
उसे जलानेके लिये स्व प्रकारसे यत् करने लगे, परन्तु 
तेणका नहीं जला सके । लजासे उनका मस्तक नीचा हू। 
गया और अन्तम यक्षमे बिना कुछ कहें ही अग्रिदेवता 
अपना-सा मुँह लिये देवताओंक्रे पास लौट आये और कहां 
कि “मैं तो इस बातका पता नहीं लगा सका कि यह यक्ष 
कौन हे ?* 

इसके बाद देवताओंन वायुसे कहा कि हें बायो ! तुम 
जाकर पता छगाओ कि यह यक्ष कौन हैं । वायुदेव “बहुत 
अच्छा! ऋद्कर यक्षके पास गये परन्तु उनकी भी अभिकी- 
सी दशा हुईं, वे बल नहीं सके ! 

यक्षने पूछा, तू कौन दे ?” बायुने कद्ठा--“मैं बायु हूं, 
मेरा नाम और गुण प्रसिद्ध --मैं गममकिया करनेवाला 
और प्रश्वीकी गन्बकों वहन करनेवाला हूँ। अन्यरिश्षमें 
गमसन करनेवाला होनेके कारण मुझे मातरिश्वा भी कहते हैं? 
यक्षने कहा--तुझमें क्या सामथ्य है ?” बायुने कहा - “इस 
पृथ्वी और अन्तरिक्षमें जो कुछ भी पदाथ हैं उन सबको 
में ग्रहण कर सकता हूं ( उड्ा सकता हूँ ) |” बक्षने बायुके 
मम्मुस्त भी वही सूखा तिनका रख दिया और कहा 
ऊतदाद स्व ---इस तिनकेको उड़ा दें ) 

वायुने अपना सारा बल लगा दिया; परन्तु तिनका 
हिला भी नहीं । यह देखकर वायुदेव बड़े लत दुए और 
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मुरन्‍्त ही देवताओंके पास आकर उन्होंने कह्ा--हे देवगण ! 
पता नहीं, यह यक्ष कोन है; में तो कुछ भी नहीं जान सका ।! 

जब मुनीमोंसे काम नहीं होता तव भमालिककी बारी 
आती है। इसी न्यायसे देवताओंने इन्द्रसे कद्दा कि हे 
देवराज ! अब आप जाइये |! इन्द्र यक्ष: समीप गये । 
दवराजको अभिमानमें भरा हुआ देखकर यक्षरूपी अक्ष 
बहाँसे अन्तधोन हो गये, इन्द्रका अभिमान चूण्ण करनेके 
लिये उनसे बाततक नहीं की ! इन्द्र लजित तो दो गये, परन्तु 
उन्होंने द्विम्मत नहीं द्वारा और ध्यान करने लगे | इतनम 
उन्होंन देग्वा कि अन्तरिक्षमं अत्यन्त शोभायुक्त ओर सब 
प्रकारक उत्तमोत्तम अलड्भारोंसे विभूषित हिमबानको कन्या 
भगवती पावती उम्रा खड़ी है| पार्वतीके दशन कर इन्द्रको 
हर्ष हुआ और उन्होंन साचा कि पार्वती नित्यवोध- 
स्वरूप भगवान शिवके पास रहती हैं, अतएब इन्हे यक्षका 
पता अवश्य ही माद्रम होगा । इन्द्रन विनयभावसे उनसे 
पूछा--- 


धज्ञात्ता ! अभी जो यक्ष हमें दशन देकर अन्तघोन हो 
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गये वे कौन ये !” उमाने कहा---“वह यक्ष प्रसिद्ध अह्म था | 
हे इन्द्र ! इस ब्रहने ही अयुरोका पराजित किया है, तुम- 
लोग ते। केवल नि्मित्तमात्र हों; बझ्के विजयसे ही तुम- 
लोगोंकी मद्दिमा बढ़ी हे और इसीसे नुम्दारी पूजा भी होती 
है । तुम जो अपना विजय और अपनी महिमा मानते हो 
सो सब तुम्हारा भिथ्या अभिमान है, इसे त्याग करों और 
यह समझो कि जो कुछ होता है सो केवल उस ब्रह्मकी 
सत्तासे ही होता हे |! 


उमाके वचनोसे इन्द्रकी अंखिं खुल गयीं; अभिमान 
जाता रहा ! ब्रह्मकी महान्‌ शक्तिका परिचय पाकर इन्द्र 
लौटे और उन्होंने अग्नि और वायुकों भी ब्रह्ममा उपदेश 
दिया । अग्नि और वायुने भी ब्रह्मकों जान लिया | इसीसे 
ये तीनों देवता सबसे श्रेष्ठ हुए । इनमें भी इन्द्र सबसे 
श्रेष्ठ मानें गये। कारण) उन्होंने ब्रह्मको सबसे पहले जाना 
था | इससे यह सिद्ध होता हे कि अ्ह्मको सबसे पहले जानने - 

वाला ही सर्वश्रेष्ठ है | 
( केन उपनिषद्के आधारपर ) 


--<#ऊकु<&... - 
प्रभकी माया 


( लेखक---श्रीमलमोहनस्वरूप “सलदाशिव', एम० ८० ) 


१-प्रभुकी माया अपार है, अपनी मायाकरों प्रभु आप 

दी जानते हैँ। उनके सिवा उसे कोई नहीं जानता। न जान 
दी सकता है। प्रभुकी माया नहीं जानी जा सकती | हाँ, 
प्रभ जाने जा सकते है । 

जा प्रभु लय दो जाता है; प्रभुंके साथ एकीमावक। 
प्राप्त हैं। जाता है, वही प्रभुको जान भी लेता हैं-- 
अतः प्रभु तो जाने जाते हैं; परन्तु प्रभुकी माया दुर्शेय है, 
वह नहीं जानी जाती-- 

यही प्रभुकी माया है ! 

२-प्रभु ही सब जगत्‌में फैले हैं, परन्तु कोई भी पूर्ण 
रूपसे प्रभु नहीं है; इसी कारण पूर्ण प्रभुकी पूण मायाकों 
कीई नहीं जानता । 


जो बानता है अंशरूपमें ही जानता है, अंश ह्वी जो 
ठटद्ठरा । ह 


सब इतना ही जान सकते हूं, शनकी इतनी ही गम है, 
विद्याकी इतनी दी गति है । 


यही ग्रभकी माया है। 


३-इतना जानना भी हर किसीका काम नहीं है । 
जाननेकी इच्छा तो चाटे सबमें हो, परन्तु यत्ष तो कोई-सा 
ही करता है और उनमेंसे भी कोई बिरछा ही जान पाता है। 


जो जान जाता है; प्रभु उसका मुंह बन्द कर देते हैं; 
विष तो वह बतला सकता है, पर उससे क्‍या मिलता है--- 
यह नहीं बतलछा सकता। कुछ पूछो तो इतना ही कह सकता 
है कि प्रभु “प्रभु कहा और प्रेममें गद्गद हो गया; 
ओर बस****** 


जिसपर प्रभु कृपा करते हैं उसीकी यह अवस्था 
होती है। 
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यही श्रभुकी माया है ! प्रेम नहीं करता, वह अधूरा ही रह जाता है; कोरा शान) - 


४-जों इतना जानता है और अद्दक्कार नहीं करता; 
तो वह जानता है कि इतना जान लेना कुछ भी नहीं है | 
वह यक्ष करता रहता है ओर उसपर प्रभुकी और मी अधिक 
कृपा हो जाती है और इतना जानना ही उसके लिशे प्रेमका 
कारण बन जाता है | अर्थात्‌ जो जान जाता है वही प्रेम 
करने लगता है । 

प्रभु स्वयं प्रेमरूप हैं, अतः जाननेवालेकों भी प्रेम ही 
प्रदान करते हैं, वह अद्वितीय प्रेमी उसे भी प्रेमी बना लेता 
है, फिर प्रेमका खेल आरम्भ हो जाता है--- 

यह भी प्रभुकी माया हैं । 

५-इस प्रेमकी लीलामें क्‍या नहीं द्ोता, और क्‍या 
दांता हैं; यह प्रेमी ही जानता हैं; जो जानना चाहे, प्रेमी बन 
देखे | पेममें प्रेमी इतना जाननेसे भी आगे बढ़ जाता हैं, 
यहाँतक कि प्रेमवश् प्रेमी प्रभु प्रीतमम लीन हो जाता हैं | 

फिर प्रीतमके अतिरिक्त कुछ भी नहीं रहता | हाँ, फिर 
न प्रेमी रहता है, न प्रीतम । दानों प्रेमरूप द्वो जाते हू । 

प्रेम ही प्रभका अपना रूप है, प्रभुके रूपमे प्रेमी समा 
गया | दोकी जगद् एक ही रह गया) यही पू्ण प्रभुको 


जानना है । 
यह भी प्रभुकी माया है । 


६-परन्तु जब एक-ही-एक हैं, तो फिर कौन जाने ! 
किसे जाने ? और क्‍या जाने ! 

जाननेवाला (ज्ञाता) और जाना जानेबाला (जेय) दानों 
एक ही हैं, एक द्वा रहे हूँ, अर्थात्‌ ज्ञाता और शेय शानरूप 
द्वागये दे । 

जाननेवाला जानकर सब कुछ बूल गया, फिर अब 
जाता क्‍या बताये ! प्रेमी चुप है, शानी गुम है । 

यहीं प्रभुकी माया हे । 

७--अब दूसरी बात लीजिय | जो अंशरूपभ जानता 
है और अहृक्कार करता है, जो आंदधिकरूपमें ही जानकर 
फूल जाता है; वह ढिंदोरा पीटता दे कि में जानता हूँ । 
पर तत्त्वतः वह अभी अधूरा ही जानता है । 

ओर जो अद्क्लारवश प्रभुके प्रेमरूपको नहीं देखता 


निरी विद्बत्ता निष्फल जाती है। 
वह प्रभुका पूर्ण रूप नहीं जानता, न जान ही सकता दैँ। 
यद्द भी प्रभुकी माया है । 
८-इसी कारण जो जानता है, वद्द कहता नहीं फिरता । 
जो अंशमें जानता हैं--वह जानना न जाननेके तुल्य हैं। 
जो योड़ा-सा जानता हैं; वही कद्दता फिरता है | 
जो कह्दता है; खो देंटा है। जो कहता फिरता हैं, 
वास्तवमें वही नहीं जानता हैं । 
यही प्रभुकी माया हे । 
९--जा जानता द कि मैं नहीं जानता, पर कद्दता हैं कि 
में जानता हूँ, वह झूठा है । जा जानता है कि मैं अंशमे 
जानता हूँ और कद्दता है मैं जानता हूँ, वह बांस्तवर्म नहों 
जानता हैं; काग्ण कि पूणरूपेण जानना असम्भव ही हू । 
जा जानता हैं कि में नहीं जानता ओर कद्दता है कि 
में नहीं जानता हूँ वह सत्य कद्दता है । 
जा जानता है कि में अशरूपमे जानता हैं, ओर 
कहता दें कि में नहीं जानता हूँ, बह कुछ जानता हैं, पर हूँ 
बह भी अधूरा ही । 
यद्द भी प्रभुकी माया दे । 
१०-जा जानता है कि मैं जानता भी हूँ और नहीं भी 
जानता और यहा कद्दता भी है, बह ओरोंसे अधिक जानता है । 
परन्तु जा जानता है कि मैं जानता भी हूँ ओर नहीं भी 
जानता, इसी कारण चुप रहता है, किसीसे कुछ नहीं कहता 
यह वरास्तवर्म बहुत जानता हैँ । इतना जानकर भी; जो 
प्रभके प्रेममें सब्र कुछ भूल जाता है; वह प्रभु लय हो जाता 
है, वह घन्य हे । 
चही पूर्णतया जानता है; जो जानकर भी भूल गया 
है, ज, भक्त है, अनस्य प्रेमी हे । 
वद्ट अब क्या बताये! उसके पास बतानकी कोई बात ही 
नह है, उसके इन्द्र मिट चुके हैं, अब कौन बताये कोर 
किसे बताये-बतानकों धरा ही क्या है! 


यही प्रभुकी माया है । 


जगत और जीव 


( लेखक--श्रीयुत एम्‌० हिरियन्ना ) 


इंश्वर, जीव और जगत, यह त्रयी ही समस्त तत्व- 
विचार और धर्मका प्रतिपाथ विषय है; यह बात प्रसिद्ध ही 
है। जो सम्प्रदाय एकमात्र ईश्वर या ब्रह्मकी ही सना मानते 
हैं उन्हें इस त्रिविध सत्ताकी शेप दो सत्ताओँकी अर्थात्‌ 
जीब और जगत्‌कों उसी एक ईश्वर या ब्रझकी ही मसत्तामें 
अन्तभृंत करना पड़ता दँ। यह अन्तर्मातर करनेकी पद्धति 
दोनोंके लिये एक ही दो सकती हैं, जती कि किसी समय 
प्रचलित कुछ अद्देत सम्प्रदायोंमं देखनम आती हँ। परन्तु 
श्रोशड्राचायके सिद्धाग्तम एसी बात नहीं है। 
यहाँ भी जोब ओर जगत्‌ समानरूपमे ही बअ्रक्षभें इस 
प्रकार अस्तभू त रूह कि उनकी कोई प्ृथकू सत्ता नहीं 
रहती, तथापि इस अन्तभावका प्रकार मिन्न-मिन्न है। यह 
प्रकारमेद क्‍या है, यह दिखलाना ही इस छाट-से निबन्धका 
उद्देश्य है । 

सबसे पहले हम भ्रमके उन दो प्रकारोंडी ओर ध्यान 
दिलाना चाहते दूँ जो सबकी अनुभूतके विषय हैं। क्रिसी 
मनुष्यका यह श्रम होता है कि वहाँ एक सॉप पड़ा हैं; 
किन्तु समीप आकर देखनसे उसे यह पता लगता है कि यह 
सौंप नहीं, रस्सी है | यहाँ यह जो पीछे यथार्थ ज्ञान 
हुआ, उसमें इस प्रकारक ओर सब ज्ञानकी भात 
यह बात तो स्वीकृत ही है कि वहों काई वस्तु ( सत्ता ) 
है, परन्तु बाघ उम पदार्थका है जो पदार्थ पहले प्रतीत 
हुआ था || इसी प्रकार कोई मनुष्य पीत वर्णके कॉचसे, 
जिसके अस्तत्वका उसे पता नहीं है, किसी अ्ुश्र 
स्फटिक मणिक्रों देखता दँ--वह यही समझता है कि 
मणि पीत वर्णकी है| पर कॉचकों हटाकर बह देखे तो 
उसे यह मालूम हो जायगा कि पीत वर्ण उस शुश्र स्फटिक 
माणका नहीं, बल्कर ी कॉँचका है। यहाँ भीजो पीछे 
यथार्थ शान हुआ उपनै्मे यह बात खीकृत हैं कि वहाँ कोई 
वस्तु है, और पदार्थ भी वही है जो पूवशञानसे शात हुभा 
था, पर उसका वर्ण वद नहीं है जो पहले शात हुभा 
था; अर्थात्‌ पहले उधर पदार्थक्रा जो ज्ञान हुआ था 
उसका केवल एक अंग बाधित हुआ । पहले उदाहरणमें 
जो भ्रम है बद् ऐसा है कि पदार्थ कुछ हैं और वद्द दिखायी 
देता है कुछ और दी; जो वहाँ नहीं है; दूमरे उदाइरणमें जो 

श्र 


श्रम है बह केवल इतना दी है कि पदार्थ तो बद्दी दे पर 
डउसे एक ऐसा रूप दिया गया है जो उसका नहीं है, 
यद्याप उत्की प्रतीत होती है। झुश्र स्फोटक मणिमें 
यहाँ जो पीतिमा दिखायी देती है वह उपाधिस्वरूप 
उस काँचकों हैं | याद यह उपाधि न हो और 
दखनवालेफा कॉचके असली रंगका पता हो तो 
यहाँ श्रम नहीं हो सकता । ऐसे श्रमकी सोपाधिक भ्रम 
कद्दते हैँ, क्योंकि यहाँ श्रमका कारण कोइ-न-कोई उपाधि 
है ) पूर्वोक्त उदाहरणमें ऐसी कोई उपाधि नहीं हैं और 
इसलिये बेसे भ्रमकोी निरुपाधिक भ्रम कहते हैं | 

श्रमके जो ये दं। प्रकार हैँ उनसे यद्द अच्छी तरइसे 
समझ्षमें आ जायगा कि किस प्रकार शाझूर अद्वैतमें एक 
ही ब्रक्ष जगत्‌ ओर जीव दोनों रूपोंमें भिन्न-भिन्न प्रकारसे 
भासता हे । रस्सीमें सॉपके भ्रमकी तरह ब्रह्ममं जगत्‌का 
भ्रम होता है | जीवन्मु क्र पुरुषकों परम सत्यका जो अनुभव 
होता है उसमें जगत्‌की कोई सत्ता नहीं हैं, वस्तुतत्व जो कुछ 
है वह ब्रग्म है; वही सब नामरूपोर्म सत्रूपसे भासता है और 
उसीसे इमले|ग सदा सम्बद्ध हैं | परन्तु जीवकी सत्ता जगदू- 
अभमकी भाँति मिथ्या नहीं है | जीव ब्रह्म ही हे पर वह 
जिन अन्तः्करणादि उपाधियोंके द्वारा व्यक्त द्वोता है बे 
जड़ जगतके पदार्थ हैं और इसलिये असत्‌ हैं | जीवकी इस 
बास्तविक स्थितिका जब किरसीकोी अनुमव होता हे तब 
जीवकी चिन्मय सत्ताका बाध नहीं होता, केवल उसके कुछ 
आरोपित रूपोंका बाघ होता हैं; जसे उसकी परिब्छिन्नता और 
उसकी अनेकता | जीवका स्वरूप, उतनेसे, अवश्य ही 
बहुत बदल जाता है; पर यहाँ देखनेकी बात इतनी ही है कि 
जीवको सत्ता उससे बाधित नहीं होती, जैती कि जगत्‌की 
तत्ता होती है । जीव और जगत्‌-सम्बन्धी भ्रमके प्रकारोंमें 
यह जो भेद है, वह अद्वत सिद्धान्तकी एक मुख्य बात है, 
जितके बिना इस सिद्धान्तका मर्म ठीक तरहसे समश्नमें 
नहीं आ सकता और इसीलिये श्रीमन्‍छक्कराचायने इसपर 
विशेष जोर दिया है | जीव और ब्रह्मकें अमेदका, जो 
अद्वेत सिद्धान्तका प्राण है, रहस्य इससे भलीमॉति खुल 
जाता है। जीव जगत्ब्ती भाँति मिथ्या नहीं है, केवल इसकी 
उपाधियाँ मिथ्या हैं; और ये उपाधियाँ, जो बस्तुतः उसकी 
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अरकमत एक कण जा 


व्यावहारिक उपाधियाँ हैं, इसमें उसी प्रकार आरोपित हैं 
जिस प्रकार हमारे दूसरे उदाहरणमें कॉचकी पीतिमाका 
श॒श्न स्फटिक मणिमें आरोप कर दिया गया दे । इसी 
बातकों अच्छी तरहसे समझानेके लिये भ्रीमच्छंकराचार्यने 
अपने शारीरकभाष्यके आरम्ममें अ्मके दो विभिन्न 
उदाहरण दिये हें--'शुक्तिका हि रजतवदवभासते । 
एकश्नन्द्रः सद्वितीयवदिति !! “सीप चॉदी-सो प्रतीत होती 
है और एक ही चन्द्रमा दोकी तरह दीख पड़ता है |” 
उसी ग्रन्यमें अन्यत्र भी उन्होंने इनका उल्लेख किया है। अब 
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जीवके स्वरूपके सम्बन्ध्में उनकी दो उक्तियोंकों यहाँ देकर 
हम इस लेखको समाप्त करेंगे। श्रीशइराचाय कहते हैं- 
जीव जबतक बुद्धिरुप उपा9धिसे युक्त है तभीतक जीव है । 
वस्तुतस्तु इस उपाधिके कारण होनेवाले श्रमकों छोड़ 
जीवकी जीवदशा और कुछ है ही नहीं ।! ( २।३। ३० ) 
जीव शिवे भिन्न नहीं है, पर इसकी सवंशता 
और सर्वश्ाक्तिमत्ता इससे इसीलिये छिपी हुई है कि 
इसने देहेनिद्रयोंके साथ मिथ्या तादात्म्यका आरोप कर 
लिया है !! ( २३२।६ ) 





रहस्थवाद 


( लेखक---भी जयशंकरप्रसादनी ) 


काव्यम आत्माकी संकल्पात्मक मूल अनुभूतिकी सुख्य- 
धारा रहस्थवाद है। रहम्यवादके मसम्बन्धर्म कहा जाता हैं 
कि उसका मूल उद्गम सेमेटिक घर्मभावना है; और इसी- 
लिये भारतके लिये वह बाहरकी वस्तु हे । किन्तु शाम दशके 
यहूदी, जिनके पैगम्बर मूसा इत्यादि थे; सिद्धान्तमें ईश्वरकं। 
उपाम्य और मनुष्यको जिहावा (यहूदियोंके ईश्वर ) का ठपासक 
अथवा दास मानते थे । सेमेटिक बम मनुष्यकी ६श्वरसे समता 
कर ना अपराध समझा साया है । क्राइस्टने ६श्वर का पुत्र हानेकी 
ही घोषणा की थी, पर स्तु मनुध्यका ईश्वरसे यह सम्बन्ध जिह वा- 
के उपासकोंन सहन नहीं किया और उसे सूलीपर चढ़व! 
दिया ।# पिछले कालमें यहूदियोंक अनुयावी मुसलमानोंने 
भी 'अनल॒इृक' कदनेपर मंसूरका उसी प्रधका पाथक 
बनाया । सरमदका भी सर काटा गया | सेमेटिक 
घरमावनाके विरद्ध चलनेवचाले ईमा, मंसूर और ससमद 
आय अद्वेत घर्ममावनासे अधिक परिचित थे ! 


सूफी सम्प्रदाय मुसलमानी धमके भीतर चद् विचार- 
घारा हैं जा अर और सिन्‍्वका परस्पर सम्पर्क हंनके बाद- 
से उत्पन्न हुई थी | यद्यपि सूफी ध्का पूर्ण विकास तो 
पिछले कालमें आयोकी बस्ती ईरानमें हुआ, फिर भी उसके 
सब आचार इस्लामके अनुसार ही हैं। उनके तौहोदर्म 
चुनाव दे एकका, अन्य देवताओंमेंसे, न कि सम्पूर्ण अद्वैत- 
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का | तीहीदका अद्वैत्से कोई द्ाशनिक सम्बन्ध नहीं | 
उसमें जहाँ कहीं पुनजजन्म या आत्माके दाशनिक तस्वका 
आभास हैं; वह भाग्ताय रहस्यवादका अनुकरणमात्र है । 
क्योंकि शामी घम्मोके मीनर अद्वेतकन्पना दुर्लभ ही नहीं, 
त्याज्य भी है । 

कुछ ले,गंका कहना हूं कि मेसापेटामियों या बाबिलन- 
के आल; ईम्टर प्रद्धता दवताओंके मन्दिगेम रहनेवाली 
देवदामियाँ ही थामिक प्रेमका उद्गम हैं। और वहींसे धर्म 
और प्रेमका मिश्रण, उपासनामें का्मीपभोग इत्यादि 
अनाचाग्का आग्म्म हुआ | तथा यह प्रेम ईसाईघमक द्वारा 
भाग्तवर्षके वष्णवधमंका मिला। किन्नु उन्हें यह नहीं मालम 
कि कामका धमंमें अथवा खृष्टिक उद्ममें बहुत बड़ा प्रभाव 
ऋग्वेदक समयमें ही माना जा चुका टै-'कामस्तदमे समयवत्ते- 
ताधि मनसा रैतः प्रथम यदासीत'। यह काम प्रेमका प्राचीन 
ब्रेदिक रूप हैं । ओर प्रेमसे यह शब्द अधिक व्यापक भी 
है। जबसे हमने प्रेमक। !,0०८ या इधकका पर्याय मान 
लिया, तभीसे काम! शब्दकी महत्ता कम हो गयी | सम्भवतः 
विवेकवादियोंकी आदश भावनाके कारण इस शब्दमें 
केवल ख्री-पुरपसम्बन्धके अर्थका ही भान होने लगा । 
किन्तु काम जिस व्यापक भावनाका समावेश हैं, वह इन 
सब भावों का आवूत कर लेता है। इसी वैदिक कामकी, आगं॑म- 
शास्जोंमि, कामकलाके रूपमें उपासना भारतमें विकसित हुई 
थी | यह उपासना सौन्दर्य, आनन्द और उन्मदभावकी 
साधनाप्रणाली थी। पीछे बारद्वी शताब्दीके दुफी इब्न 
अरबीने भी अपने सिद्धास्तोंमे इसकी महत्ता स्वीकार की 
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है। वह कहता है कि मनुष्यने जितने प्रकारके देवताओंकी 
पूजाका समारम्भ किया है; उनमें काम ही सबसे मुख्य है । 
यह काम ही इश्वरक्री अभिव्यक्तिका सबसे बड़ा व्यापक 
रूप है |# 


देवदासियोंका प्रचार दक्षिणके मन्दिरोंम वत्तेमान है 
और उत्तरीय भारतमें इंसवी सनसे कई सो बरस पहले 
शिव, स्कन्द) सरस्वती इत्यादि देवताओंकि मन्दिर नगरके 
किस भागमें होते 4, इसका उल्लेग्न चाणक्यने अपने 
अर्थशान््रमें किया है। और मरस्वतीमन्दिर तो यात्रागोष्टी 
तथा सड्जीत आदि कलासम्बन्धी समाजोंके लिये प्रसिद्ध था । 
देवदासियाँ मन्दिरोंमें रहती ही थीं, परन्तु थे 'उस देवप्रतिमा- 
के विज्येष अन्तर्निह्दित भावोंकों कलाके द्वारा अभिव्यक्त 
करनेके लिये ही रहती थीं । उनमें प्रेम-पुजआारिनोंका होना 
असम्भव नहीं था। सूफी रबियासे पहले ही दक्षिण भारतकी 
दबदासी अन्दलने जिस कृष्णप्रेमका संगीत गाया था 
उसकी आविष्कर्ती अन्दलकों ही मान हलेनेमें मुझे तो 
सन्देह ही दे । क्ष्णप्रेम उस मन्दिरका सामूद्दिक भाव था, 
जिसकी अनुभूति अन्दछने भी की । ऐतिहासिक अनुक्रमके 
आधारपर यह कहा जा सकता है कि फारसमें जिस सूफी 
धर्मका बिकास हुआ था; उसपर काइ्मीरक साधकोंका बहुत 
कुछ प्रभाव था । यों तो एक दूसरेके साथ सम्पर्कमें आनेपर 
बिचार्गेका थोड़ा-बहुत आदान-प्रदान द्वोता द्वी है; किन्तु 
भारतीय रदस्यवाद ठीक मेसोपोटामियोंसि आया हूँ; यह 
कहना वैसा ही है जैसा वेदोंकी 'सुमेरियन इंकुमेस्ट' सिद्ध 
करनेका प्रयास । 


शेवोंका अद्वेतवाद और उनका सामरस्यवाला रहस्य- 
सम्प्रदाय, वष्णवोंका साधुयभाव और उनके प्रेमका रहस्य 
तथा कामकलाकी सौन्दर्य-उपासना आदिका उद्गम वेदों 
और उपनिधदोके क्रषियोंकों वे साधनाप्रणालियाँ हैं, 
जिनका उन्होंने समय-समयपर अपने संघधोंमें प्रचार 
किया था | 


भारतीय विचारधारामें रहस्यवादकों स्थान न देनेका 
एक मुख्य कारण है । ऐसे आलोचकोके मनभें एक तरहकी 
झुंझलाहट दे । रहस्यवादके आनन्दपथक्री उनके कल्पित 
अर कक ए 90095 देह ह + 8008 ३३ अत ४, 
क्र डफऐः 8 का 0ड्गाता पीड़ा ए8७॥ 45 [7 ६/ह2॥65 कराते 005! 
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भारतीयोचित विवेकमें सम्मिल्ति कर लेनेसे आदश्शवादका 
ढॉँचा दीला पड़ जाता है | इसलिये वे इस बातकों स्वीकार 
करनेमें डरते हैं कि जीवनमें यथार्थ वस्तु आनन्द है, ज्ञानसे वा 
अजशानसे मनुष्य उसीकी खोजमें लगा है। आदशवादने 
विवेकके नामपर आनन्द और उसके पथके लिये जो 
जनरव फैलाया है, वह्दी उसे अपनी वस्तु कहकर स्वीकार 
करनेमें बाधक दहे। किन्तु प्राचीन आर्यछोंग सदेवसे 
अपने क्रियाकलापमें आनन्द, उल्लास और प्रमोदके 
उपासक रहे; और आजके भी अन्यदेशीय तरुण आये- 
संघ आनन्दके मूलसंस्कारसे संस्कृत और दीक्षित हैं। 
आनन्दभावना; प्रियकल्पना और प्रमोद हमारी ब्यवदह्यार्य 
वस्तु थी। आजकी जातिगत निर्वार्यताक्रे कारण उसे 
ग्रहण न कर सकनेपर, यह सेमेेटिक हैं कहकर सम्तोष 
क्रर लिया जाता है । 


कदांचित्‌ इन आलोचकोने इस बातपर ध्यान नहीं 
दिया कि आरम्मिक वैदिक कालमें। प्रकृतिपूजा अथवा 
बहुद॒व-उपासनाके युगर्म हीं, जब “एक सद्विप्रा बहुधा 
वदन्ति! के अनुसार एकेश्वरवाद विकसित हो रहा था, तभी 
आत्मवादर्की प्रतिष्ठा मी पलबित हुई | इन दोनों धाराओंके 
दा प्रतीक थे । एकरवादके वरुण और आत्मवादके इन्द्र 
प्रतिनिधि माने गये | वरुण न्‍्यायपति राजा और विवेक- 
पक्षके आदर्श थे । महावीर इन्द्र आत्मबाद और आनन्दके 
प्रयास्‍क थे । वरुणकों देवताओंके अधिपतिपदसे हटना 
पड़ा; इन्द्रके आत्मवादकों प्रेरणाने आर्यर्में आनन्दकी 
विचारधारा उत्पन्न की । फिर तो इन्द्र ही देंवराजपदपर 
प्रतिष्ठित हुए | वैदिक साहित्यमें आत्मवादके प्रचारक 
इन्द्रकी जेसी चर्चा हे, उबंशी आदि अप्सराओंका 
जो प्रसद्ध है, वह उनके आनन्दके अनुकूल ही 
है। बाहरी याशिक क्रियाकलापोंके रहते हुए भी 
वैदिक आरयोंके दृदयमें आत्मवाद और एकेश्वरवादकी 
दोनों दाशनिक विचारधाराएँ अपनी उपयोगितामें स्डष 
करने लगीं | सप्तसिस्धुके प्रतरुद्ध तरुण आयोने इस आनन्द- 
वाली धाराका अधिक स्वागत किया | क्‍योंकि वे खत्वके 
उपासक थे । और वरुण यद्याप आयोकी उपासनामें गौण- 
रूपसे सम्मिलित थे, तथापि उनकी प्रतिष्ठा असुरके खुूपमें 
असीरिया आदि अन्य देशॉोम हुई। आत्मामें आनन्द- 
भोगका भारतीय आयोने अधिक आदर किया। उधर 
असुरके अनुयायी आये एकेश्वराद और विवेकके 


उबर 
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प्रतिह्ापषक हुए | भारतके आययोंने कर्मकाण्ड और बड़े- 
बड़े यज्ॉमें उल्लासपूर्ण आनन्दका ही दृश्य देखना आरम्म 
किया और आत्मवादके प्रतिष्ठापक इन्द्रके उद्देश्यसे बड़े- 
बड़े यशॉकी कल्पनाएँ हुईं । किन्तु इस आत्मबाद और 
यश्वाली विचारघाराकी वेदिक आयोमे प्रधानता हो जाने- 
पर भी, कुछ आर्यलोग अपनेको उस आयसकझुमें दीक्षित 
नहीं कर सके | वे बआत्य कहें जाने लगे। वैदिक धमकी 
प्रधान धारामें, जिसके अन्तरमें आत्मबाद था और ब्राहर 
याशिक क्रियाओंका उल्लास था; बात्योंके लिये स्थान नहीं 
रहा | उन ब्रात्योने अत्यन्त प्राचीन अपनी चेत्यपूजा 
आदिके रूपमें उपासनाका क्रम प्रचलित रक्‍खा और 
दाशनिक दृष्टिसे उन्होंने विवेकके आधारपर नवरे-नये तकों- 
की उद्धावना की | फिर तो आत्मवादके अनुयायियोमे भी 
अम्रिद्ोत्न आदि कर्मकाण्डोंकी आत्मपरक व्याख्याए होने 
लगी । उन्होंने स्वाध्यायमण्डल स्थापित किये! भारतवष्ष- 
का राजनेतिक विभाजन भी वंदिक कालके बाद इन्ही दो 
तरहके दाशनिक धर्मोके आधारपर हुआ | 


कृष्यिसक्लु ऋजम और मगधके द्रात्य और अयाजशिक 
आये बुद्धिवादके आधारपर नये-नये दशंनोंकी स्थापना 
करने लगे | इन्हीं लोगोंक उत्तराधिकारी थे तीथडुर 
लोग थे जिन्होंने ईसासे दज़ारों वर्ष पहले मगधरमम बॉद्धिक 
विवेचनाके आधारपर दुःखबादके दशनकी प्रतिष्ठा की | 
सूक्ष्म दृष्टिस देग्वनपर विवेकके तकने जिस बुद्धिवादका 
विकास किया वह दाटइनिकॉकी उस विचार्थाराका 
अभिव्यक्त कर सक्रा जिसमें संसार दुःखमय माना गया 
और दुःखसे छूटना ही परम पुरुषपार्थ ममझा गया । 
दुखनिव्ञक्ति दुश्लबादका ही परिणाम ४ | फिर तो 
विवेककी मात्रा यहाँतक बढ़ी कि वे बुद्धिवादी अपरयग्रहो; 
नम्म दिगम्बर, पानी गरम करके पीनेवाल, और मुंहपर 
कपड़ा बॉधकर चलनेवाले हुए! इन लोगोंक आचरण 
विलक्षण और भिन्न-भिन्न थे। वंदिक कालंक बाद इन 
ब्रात्योके सन्न किस-किस तरहका प्रचार करते घूमते थे, 
उन सबका उल्लेख तो नहीं मिलता; किन्तु बुद्धके जिन 
प्रतिदवन्द्दी मस्करी गोशाल, अजित केशकम्बली, नाथपरुत्र, 
संजय बेलट्उपुत्र, पूरन कस्सप आदि तोथ्थडुरॉंका नाम 
मिलता है, वे प्रायः दुःखातिरिकवादी, आत्मवादमें आस्था 
न रखनेवाले तथा बाह्य उपासनामें चेत््यपूजक थे । दुःस्व- 
बाद जिस मननशैलीका फल था वह बुद्धि या वियेकके 
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आधारपर; तकोके आश्रयमें बढ़ती ही रही । अनात्मबाद- 
की प्रतिक्रिया होनी ही चाहिये। फलतः पिछले कालमें 
भारतके दार्शनिक अनात्मवादी ही भक्तिवादी बने और 
बुद्धिवादका विकास भक्तिके रूपमें हुआ । जिन छोमोमें 
आत्मविश्वास नहीं था उन्हें एक त्राणकारीको आवश्यकता 
हुई | प्रणतिवाली शरण खोजनेकी कामना-बुद्धिवादकी 
एक धारा-प्राच्ीन एकेश्वरवादके आधारपर इंश्वरभक्तिके 
स्वरूपमें बढ़ी और इन लोगोंने अपने लिये अवलम्ब 
खोजनेमें नये-नये देवताओं और शक्तियोंकी उपासना 
प्रचलित की | हाँ, आनन्दवादवाली मुख्य अद्वैतधारामें 
भक्तिका विकास एक दूसरे ही रूपमें हो चुका था। जिसके 
मम्बन्ध्मं आगे चलकर कहा जायगा ) 


ऊपर कहा जा चुका £ैं कि वेदिक साहित्यकी प्रधान 
धारामे उसकी याजिक क्रियाओंकी आत्मपरक व्याख्याएँ 
होने लगी थीं और ब्रात्य दश्यनोंकी प्रचुग्ताके युगमे भी 
आनन्दका सिद्धान्त संहिताके बाद श्रुतिपर म्पराम आरण्यक 
स्वाध्यायमण्डलोॉम प्रचलित गहा। तैत्तिगीयमें एक कथा है कि 
भतु जब अपन पिता अथवा रुरू बरुणके पास आत्म- 
उपदेशके लिये गये तो उन्होंने बाग्न्चार तप करनेकां ही 
शिक्षा दी और बार-बार तप करके भी भ्रगु सन्‍्तुद्ट न हुए 
और फिर आनम्दसिद्धान्तकी उपलब्धि करके ही उन्हें परिताप 
हुआ | विवेक और विज्ञानस भी आनन्दकोा अधिक महत्व 
देनवाल भारतीय ऋष अपने सिद्धान्तका परम्परमे प्रचार 
करते ही रहें ! 

तख्थाहा एतस्मादिक्षानमयात । अन्योधन्तर आश्मा- 
नन्‍्दमयः । तनेथ पूर्ण: । स वा एप पुरुषविध एवं | तस्य 
पुरुषविधतास्‌ । जन्वय पुरुषविधरः | तस्व प्रियमेव 
शिरः । मोदी दक्षिण : प्रक्ष: । प्रमोद्‌ उच्चर: पश्च:। जानन्द 
लात्सा | ( तेलि० २ ०७ । 


उपनिपदूम आनस्दकी प्रतिष्ठाक साथ प्रेम और प्रमाद- 
को भी कल्पना हा गयी थी, जा आनन्दसिद्धान्तके स्थ्यि 
आवश्यक है| इस तरह जहाँ एक ओर भारतीय आर्य 
ब्रात्योर्मे तक के आधाग्पर विकन्पात्मक बुद्धिवादका प्रचार 
दो रहा था वहाँ प्रधान वैदिकधाराके अनुयायी आयाम? 
आनन्दका सिद्धान्त भी प्रचारित हो रद्दा था ! थे कहते थे- 


जायमात्मा प्रवचचनेन रूभ्यो न मेचया न बहुना 
श्रुतेण ।! ( मुण्श्क० ) 
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संल्या २ | 


* रहस्थवाद #* 


रे 





'तैषा सकेण मतिरापनेया ।! ( कठ० ) 


आनन्दमय आत्माकी उपलब्धि विकल्पात्मक विचारों 
और तकोंसे नहीं हैं! सकती । 


इन लोगोने अपने विचारोंके अनुयायी राष्ट्रीम परिषद 
सापित की थों और ब्रात्यसंघोके सदृश ही इनके 
भी स्वाध्यायमण्डल थे, जो ब्रात्यसंघोँंसे पीछेके नहीं 
अपितु पहलेके थे। हाँ, इन लोगंनि भी बुद्धि- 
वादका अपने लिये उपयाग किया था; किन्तु उसेच 
अविद्या कहते थे, क्योंकि वह कम ओर विशानकी उन्नति 
करती है और नानात्वकों बताती है। मुख्यतः तो वे अद्वेंत 
और आनन्दके द्वी उपासक रहे । विज्ञानमय याशिक क्रिया- 
कलापौंसे बे ऊपर उठ चुके थे | कठ, पाश्चाल, काशी और 
कोशलमें तो उनकी षरिप्दे थों हो, किन्‍्त मगधकी पूर्वी 
सीमापर भी उसके दुःख और अनात्मबादी राष्ट्रोंक एक 
छोरपर विदेहोंकी बस्ती थी, जे। सम्पूर्ण अद्भैतवादी थे । 
ब्राह्मणप्रन्थमें सदानीराके उस पार यज्ञकी अमन न जानकी 
झो कथा है उसका रहस्य इन्हीं मगधके ब्रात्यसंधोंसे 
सम्बन्ध रखता था। किस्तु माधव विदेहने सदानीराके पार 
अपने मुख जिस अभ्िकरा ले जाकर स्थापित किया था बह 
निदेहोंका प्राचीन आत्मबाद ही था। इन परिषद और 
स्वाध्यायमण्डलॉम बेदिक मन्त्रकालक उत्तराधिकारी ऋषियोंन 
संकल्पात्मक ढंगसे विचार किया; सिद्धान्त बनाये और 
साधनापद्धात भो स्थिर की | उनके सामने ये सत्र प्रस्‍्म 
आये-- 

केनेषित पतति प्रेषित मनः केन प्राण: प्रथमः प्रति 
युक्तः । केनेषितां वाच्मिसां चदच्ति चक्षुः श्रोत्न क उ देवो 
युनक्ति # ( केनोपनिषद ) 


कि कारण अहा कुतः वा जाता 

जीवाम केन क् च सम्प्रतिष्टा: | 
अधिष्टित। केन  सुखेतरेणु 

वर्तांमहे अह्ाविदों ब्यवस्थाम्‌ ॥ 


( अताअ्रतरोपनिषद्‌ ) 


इन प्रशोपर उनके संवाद अनुभवरगम्य आत्माका 
संकस्पात्मक रूपसे निर्देश करनेके लिये हांते थे | इस तरहके 
विचारोंका सूत्रपात झुक्क यजुवेदके १९ ओर ४० अध्यायोमें 
ही हो चुका था। उपनिषद्‌ उसी दंगसे आत्मा और 
अद्देतके सम्बन्धमं संकल्पात्मक विचार कर रहे थे । यद्दौतक 
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श्रुतियाँ संकल्पात्मक काव्यमय ही थीं और इसीलिये वे 
लोंग 'कविमनीषां! में भेद नहीं मानते थे। किन्तु ब्रात्य- 
संघोंके बाह्य आदशंवादसे, विवेक और बुद्धिवादसे भारतीय 
हृदय बहुत कुछ अभिभूत हो रहा था; इसलिये इन आनन्द 
बादियोंकरी साधनाप्रणाली कुछ-कुछ गुत्त और रहस्पात्मक 
हाती थी | 


जे क#त नर. >मी के जी बज पिन शी 


तपःप्रभावाहे वप्ताराध्ध बहा 


है शेताश्वतरोब्थ पिहान्‌ । 
अध्याश्रमिश्यः परम प8्िश्र 
प्रोताच सम्यगृषिसंघजुष्टम्‌ ॥ 


वेदान्ते परम गुझा पुराकसरुपे प्रचोदितम । 


नाप्रशान्ताय दातव्य नापुत्रायाशिभ्याय वा पुनः ॥ 
( श्वेताश्वतर ० ) 


उनकी साधनापद्धतियोंका उल्लेख छान्दोग्य आदि 
उपनिषदंमें प्रचुरतासे है । ये लोग अपनी शिष्यमण्डलीमें 
विशेष प्रकारकी गुप्त साधनाप्रणालियोंके प्रवर्तक ये | बौद्ध- 
माहित्यमें जिस तरहके साधनोंका विवरण मिलता है वे 
बहुत-कुछ इन ऋषियों और इनके उपनिषदोके अनुकरण- 
मात्र थे, फिर भी वे अपने ढंगके बुद्धिवादी थे। और 
वे उपनिषदोंके 'तां योगमिति मम्यन्ते स्थिरामिन्द्रिय- 
घारणाम? ( कठ० ) वाले योगका अपने ढंगसे अनात्मवादके 
“,भ्नके लिये उपयोग करने लगे । 


श्रुतियोंका और निगमका काल समास होनेपर ऋषियाँ- 
के उत्तराधिकारियोंने आगमोंकी अवतारण की और ये 
आत्मवादी आनन्दमय कोशकी खोजमे लगे ही रहे । 
आनन्दका स्व्रभाव ही उल्लास हैं, इसलिये साधनाप्रणालीमें 
उसकी मात्रा उपेक्षित न रह सकी । कल्पना और साधनाके 
दानों पक्ष अपनी-अपनी उन्नति करने छगे | कतपना विचार 
करती थी, साधना उसे वब्यवहाय बनाती थी। आगमके 
अनुयायियोने निगमके आनम्दवादका अनुसरण किया 
विचारोमें भी और क्रियाओंमे भी | निगमने कहा था-- 


आनन्दाझप व खल्विमानि घ्ूंतानि जायम्ते, भानन्देन 
जातानि जीबम्ति । आनन्द प्रयन्त्यभिसंबिशन्ति ॥ 

आगमबादियोंने दोहराया-- 

आनन्दोच्छछिता शक्ति: सजअत्यात्मानमात्मना । 


3२७ 


# कल्याण ह# 


[ भाग १३ 
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आगमके टीकाकारोंने भी इस अत आनन्दकों अच्छी 
तरह पल्कवित किया-- 
विगछित भेद्संस्का रमानन्द्र सप्रवा हमयमेव पश्यति | 
( क्षेमराज ) 
हाँ, इन सिद्धोंने आनन्दरसकी साधनामें और विचारों- 
में प्रकारान्‍्तर भी उपस्धित किया। अद्वेतकों समझनेके लिये- 
अस्सेवेदसअ आसीत्‌ “ '*'स यै नेद रेमे । तस्मादे- 
काकी न रमते स द्वितीयमैच्छत स हेतावानास बथा 
स्रीपुसा सी सम्परिष्वक्तो स इममेवास्मानं देघापातयत्‌ । 
“इत्यादि बृहदारण्यक श्रुतिका अनुकरण करके समता- 
के आधारपर भक्तिकी और मित्रप्रणयकी-सी मधुर कल्पना 
भी की । क्षेमराजने एक प्राचीन उद्धरण दिया है-- 
जाते समरसाननदे दर तमप्यस्ृतोपमस । 
मित्रयोरिव वदम्पत्योर्जी वास्मपरमात्मनों: हे 
श्रह्द भक्तिका आरम्मिक स्वरूप आगमोंमे अद्वेतकी 
भूमिकापर ही सुगटठित हुआ | उनकी कल्पना निराली थी-- 
समाघधिवज्े णा प्यन्यैर भेद्यो मेदभूवरः । 
परामश्टश्व नष्टदश्थ व्वप्ञलक्तिबलशालिसिः 
यह भक्ति भेदभाव, द्वेत, जीवात्मा और परमात्माकी 
भिन्नताकी नष्ट करनेबाली थी | ऐसी ही मक्तिके लिये 
मा्दश्बगचार्य अभिनवगुप्तके गुरु उत्पलने कहां हैं--- 
'भक्तिलशमी ससद्धानां किसन्यदुपयाचितम्‌ ।' 
अद्वैतवादक इस नवीन विकासमे प्रेममक्तिकी योजना 
तैत्तिगीव आदि श्रुनियोंके ही आधारपर हुई थीं। फिर तो 
सौन्दयंभावना भी स्फुट हे। चली--- 
'श्रुर्वापि. शुद्धचैतन्यमास्मानमनिसुन्द्रम' 
| अशवक्रगीला «८ & 9 
इन आगमक अनुयायी सिद्धान प्राचीद आनन्दमाग- 
को अद्देतकी प्रतिष्ठाीक साथ अपनी साथनापद्धतिमे प्रचनठित 
रक्‍खा और इसे वे रहस्यसम्प्दायथ कहते थे। शिवसूच- 
विमशिनीकी प्रस्तावनाम क्षेमराजने लिखा हैं-- 
हतदशंनाजिवासितप्राये जीवछोके रहस्यसम्परदायों 
मा विच्छेदि । 
गहस्यसम्प्रदाय जिसमे छुपर न द्वी इसलिये शिवयूत्रोकी 
मद्ठादवर्गिर्सि प्रतिलिपि की गयी । द्वतद्शनोंकी प्रच्ुुग्ता 
थी । रूस्यसम्प्रदाय अद्वेतवादी था | इन स्टेगान पाशुपत 
यागकी प्राचीन साधनापद्धतकि साथ-साथ आनन्दकी 


५ “जनक ५-3५. ७-3५... ३. अर मत- ५ > ०.80 «2 + ऋ0-+ १... ३..3 माफ ॥. 3 2 मत ७ ०-३ आर ९ ७ री रीना के आर 0-# म, 3 3७... ३... 3०००७. अन्य... ...१%५...+8..न 2, # "4० बम-अन 








योजना करनेके लिये काम-उपासनाप्रणाली भी दृशन्तके 
रूपमें स्वीकृत की । उसके लिये भी श्रुतिका आधार 
लिया गया | 

'तश्था प्रियया रतिया संपरिष्वक्तो न बाहों किआन 
वेद नान्तरम ! ( छृदद दारण्यक )। उपमस्श्नयते स हिंकारो 
शपयते स प्रस्ताव: ख्िया सह दोते । 

आध्मरतिराध्मकीड आत्ममिथुन आप्मानन्दः स 
स्वरा|ड्‌ भवति । 

“इन छान्दोग्य भादि श्रुतियोंके प्रकाशम यह रत्ति-प्रीति- 
अद्रेतमूला भक्ति रहस्थवादियोंमे निरन्तर प्राज्छ होती गयी । 
इस दाहशनिक सत्यकों व्यावहारिक रूप देनेमें किसी विशेष 
अनाचारकी आवश्यकता न थी। संसारको मिथ्या मानकर 
अमम्भव कन्पनाके पीछे भटकना नहीं पढ़ता था। दुःख- 
बादसे उत्पन्न संन्यास और संसारसे बिरगकी आवश्यकता 
न थी । अद्वेतमूलक रहस्यवादके व्यावहारिक रूपमें विश्वको 
आन्माका अभिन्न अंग शवाग्मोस मान लिया गया था। 
फिर तो सहज आनन्दकी कत्पना भी इन लोगंते को । 
श्रुति इसी कॉटिक साधकोंक लिये पहले ही कद्द चुकी थी- 

या बुद्धपते सा दीक्षा यदक्लालि तद्धविः ग्रशिप॒ति 
तदस्यथ सोमपा न यद्ञमते तदुपसदो * *। 

इसीका अनुकरण हैं 

आस्मा स्व शिरिज्ञा मति: सहयरा: प्राणा। शरीर गृह 
पूजा ते विधयोपभोगरचना निद्रा समा्िस्थिति: । 
| आदूरी मानसपृजा ) 
सौन्दयछारी भी उसी स्वस्मे कहती है-- 
स्पर्यापर्यायस्तव भवनु सनन्‍्में विरधितस । 
इन साथकोमे जगत और अस्तगत्माकी व्यावहारिक 
अद्वबताम आनन्द्की सहज भात्रना विकसित हुई। वे 
कहते ह- 


(| ४9) 


समव स्वास्मार्मन परिणमयितु विश्ववपुया 
खिदनन्‍दाकारं शिवयुवलि भावेन बिखूये ॥ 

( सोन्दर्यलहरं) २" ) 
किसी काश्मीरी भक्तकविन कट्ठा है-- 
तसबिन्त्रियमुखेन सपम्तल 


युष्मदचेनरसायनासबम्‌ | 
सर्वभावचपकेथु पूरिते- 
व्यापिबरज्षित भरने यमुम्मद्‌ः है 


उ्वश्शल+फबमक-मनधपकबेनी, 





अदा; 


संख्या २ ] 
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जो कल्पना है वह आनन्दकी सहज भावनासे ओंतप्रोत हें । 

आगमानुयायी स्पन्दशास्त्रके अनुसार प्रत्येक भावनामें 
प्रत्येक अवस्थामें वह आत्मानन्द प्रतिष्ठित है-- 

अतिक्ुद्धू: प्रहटो वा कि करोति पराशवान्‌ । 

धावन्‌ या यरपर्द गच्छेत्तत्र स्पन्दः प्रतिष्टितः # 

ओर उनकी अद्वैतसाधनाके अनुसार सब विपय्भि- 
इन्द्रियोंक अर्थोर्मे निर्पण करनेपर कहीं मी अशिव, अमज्जल, 
निरानन्द नहीं: 

विपयेदु च सर्वेधु इहन्द्रियार्थेवु च स्थितम्‌ । 

यत्र यत्र निरूप्येते नाशिवं विद्यते क़चित ॥ 

जिस मनका बुद्धिवादी मनो दुनिं ग्रह चलम्‌! समझकर 
ब्रह्मपथम विमृद़ दो जाते हैं उसके लिये आनन्दके उपासकोकि 
पास सरल उपाय था। व कद्दत हैं -: 

यत्र यत्र मनों याति श्षेयं ततन्नेव चिल्तयेत । 

चल्िस्वा यास्थते कुृत्र सव॑ँ शितमय यनः # 


मन चलकर जायगा कहाँ ? बाहर-भीतर आनन्दधन 
शिवक अतिरिक्त दूमग स्थान कौन हैं ! 

ये वित्रेक और आननन्‍्दकी विश्वुद्ध घाराएं अपनी 
परिणतिम अनात्म और दुःखमय कमंबादी बौद्ध दीनयान- 
सम्प्रदाय तथा दूसरी आर आत्मवादी आनन्दमय रहस्य- 
सम्प्रदायके रूपस प्रकट हुई | इसके अनन्तर मिश्र विचार- 
धाराओंकी स॒ष्ट हाने लगी। अनात्मवादसे विचलित होकर 
बुद्धमें ही सत्ता मानकर बीद्धोंका एक दल मद्नयानका अनुयायी 
बना | शुद्ध बुद्धिवादके बाद इसमें कमंकाण्डात्मक उपासना 
ओर देवताओँकी कल्पना भी सम्मिलित हो चली थी। 
लोकनाथ आदि देवी-देवताओंकी उपासना कोरा प्ून्यवाद 
ही नहीं रह गयी । तत्कालीन साधारण आय जनतामें 
प्रचलित वदिक बहुदेवपृजासे झूल्यवादका यह समन्वय ही 
महायानसम्प्रदाय था। और बौद्धोंकी ही तरह वेदिक 
घधर्मोनुयायियोंकी ओरसे जो समन्वयरात्मक प्रयन्ष हुआ, 
उसीने ठीक मदायानकी ही तरह पोराणिक धर्मकी सृष्टि की। 
इस पौराणिक धर्मके युग विवकवादका सबसे बड़ा प्रतीक 
रामचन्द्रके रूपमे अवतारित हुआ, जो केवछ अपनी मर्यादा- 
में और दुःखसहिष्णुतामें महान्‌ रहे | किन्तु पौराणिक 
युगका सबसे बड़ा प्रथत्र॒ श्रीकृष्णके पूर्णावतारका निरूपण 
था। इनमें गीताका पक्ष जैसा बुड्धिवादी था; बेसा ही 
ब्रजलीला और द्वारकाका ऐश्वयभोग आनन्दसे सम्बद्ध था। 


# राहस्थवाद # 


इसमें इन्द्रियोंके मुखसे अचेन-रसका आसव पीनेकी 


२५ 
जैसे वेंदिक कालके इन्द्रने वरुणकों हटाकर अपनी 
मना स्थापित कर ली, उसी तरद इन्द्रका प्रत्याख्यान 
करके कृष्णकी प्रतिष्ठा हुई | किन्तु शोधकोंक्री तरह यह 
माननेको में प्रस्तुत नहीं कि वेदिक इन्द्रके आधारपर 
पौगणिक कृष्णकी कल्पना खड़ी की गयी। ऋृष्ण अपने युगके 
पृरुषोत्तम थे; उनका व्यक्तित्व बुद्धिबाद और आनन्दका 
समन्वग्र था । इन्द्रकी ही तरह अहं या आत्मबादका समथन 
करनपर भी कृष्णकी उपासनाम समरसता नहीं; अपितु 
दतमावना और समपंण ही अधिक रहा। मिलन और 
आनन्दसे अधिक वद उपासना निरहन्मुन्व ही बनी रही । 
और होनी भी चाहिये, क्योंकि इसका सम्पूण उपक्रम जिन 
पुराणवादियोंके हाथर्म था वे चुद्धिबादसे अमिमूत थ। 
सम्मवतः इसीडिये यह प्रेममूलक रहस्यवाद विरह्रकत्पनामें 
अधिक प्रवीण हुआ। पौराणिक धरा दाशनिक स्वरूप 
हुआ मायावाद | मायावाद बौद्ध अनात्मवाद और ब्रेंदिक 
आत्मबादक मिश्र उपकरणोंसे सन्नठित हुआ था। इसी- 
दिये जगतूकों मिथ्या--दुशःख्खमय मानकर सबिदानन्दकों 
जगतसे परे कल्यना हुई । विश्वात्मवादी शित्राद्देतकी भी 
कुछ बातें इसमे ली गयीं। आनन्द और माया उन्हीकी 
देन थी | बुद्धिवादकी यद्यपि आगमवादियोंकी तरह अविद्या 
मान लिया था- - 
अख्यास्युछसितेषु भिश्नेषु भावेदु बुद्धिरित्युच्यते । 
>>तथाप विवेकसे आंत्मनिरु्षणक्रे लिये मायाब्रादक 
प्रवतक श्रीगोडपादने मनोनिग्रहका उपाय बताया थां--- 
दुःख सर्वमनुस्टत्थ. फामभोगजिवर्से्रेत्‌ । 
( माण्ड्क्यकारिका ४३ ) 
कामभागसे निदृत्त होनेके लिये दुःखभावना करनेका 
ही उनका उपदेझ नहीं था | किन्तु थे मानसिक सुख़कों 
भी हेय समझते ५-- 
नास्वादयेत्सुख तन्न निस्सड्भः प्रज्या भवेत । 
( माण्डूबयकारिका ४५ ) 
आनन्द सत्‌-चितके साथ सम्मिलित था; परन्तु है यह 
प्रशावाद--बुद्धिकी विकल्पना। मायातत््वकोी आगमसे छेकर 
उसे रूप ही दूसरा दिया गया। बुद्धिवादकी दशनोंमें प्रधानता 
थी, फिर तो आचायने बौद्धिक झृम्यवादम जिस पाण्डित्यके 
बलपर आंत्मवादकी प्रतिष्ठा की वह पहलेके लोगोसे भी 
छिपा नहीं रहा | कहा भी गया-- 


सायावादमसच्छार्ई प्रच्छत्न बोदमेव हि। 
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महायान ओर पौराणिक घमने साथ-साथ बौद्ध उपासक- 
सम्प्रदायको विमक्त कर लिया था । फिर तो बौद्धमत झून्यसे 
ऊबकर सहज आनन्दको खोजमें लगा। अधिकांश बोड 
ऊपर कहे हुए. कष्णसम्प्रदायक्री दृतमूला भक्तिमें सम्मिलित 
हुए और दूसरा अंश आगमोंका अनुयायी बना | उस 
समय आगमोंगें दो विचार प्रधान थे । कुछ लोग आात्माको 
प्रधानता देकर जगत्‌की; 'इदम्‌'को 'अद्दम में पर्यवसित करनेके 
समथक थे और वे शेवागमवादी कहलाये | जो लोग आत्माकी 
अद्ययताको शक्ति-तरज्ञ जगतमें लीन होनेकी साधना मानते 
थे वे शाक्तागमवादी हुए | उच्च कालकी भारतीय साधना- 
पद्धति व्यक्तिगत उत्कर्षम अधिक प्रयुक्त हो रही थी। 
दक्षिणके आपवबंतसे जिस मन्त्रवादका बौद्धोमिं प्रचार 
हो रहा था वह धीरे-धीरे वजद़््यानमें किस तरह 
परिणत हुआ और आगमसम्प्रदायमें घुसकर अनात््म- 
वादी बौद्घोंनि आत्माकी अबहेलना करके भी वदिक 
अभ्बिका आदि देवियौंके अनुकरणमें कितनी शाक्तियोंकी 
सृष्टि को और केश्री रहस्यपूर्ण साधनापद्धतियाँ प्रचलित 
की, उसका विवरण दनेके लिये यहाँ अवसर नहीं | इतना 
ही कह देना पर्यात होगा क्रि उन्होंन बुद्धवर्म और 
संघके त्रिरत्नके स्थानपर कामिनी, काम और खुराको 
प्रतोष्ठित किया । धारणी मन्त्रोंझी योजना की । 
पीछे ये अन्त्रात्मक भावनाएं प्रतिमा बनने लगीं। 
अन्त्रोंम जिन विचारधारणाओंका संकेत था थे दबताका 
रूप धरकर व्यक्त हुई। परोक्ष पूजापद्ध तकी प्रचुरता हुई | 
पौराणिक धसने सी इसी ढंगपर दबवादका प्रचार 
किया । उपनिपदोंके घोडशकल पुरुपके प्रतनिध बन 
सोलह कलावाले पूर्ण अबतार श्रीकृष्णचन्द्र | सुन्दर नर- 
रूपकी यह पराकाष्ठा थी | नायीमूतिमें सुम्दरीकी, 
ललिताकी सौन्दयग्रतिमाकें अतिरिक्त सौंन्दर्यमावनाओे 
लिये अन्य उपाय भी माने गये। नरपतिजयचर्या' स्वर- 
शासखत्रका एक प्राचीन ग्रन्थ है| उसमें मनकी भावनाक 
लिये बताया गया है-- 
गोराड़ी नवयोवनां शशिमु्खीं तास्बूछरमोंननां 
मुक्तामण्डनझुज़ मात्यवसनां अीखण्ड बयॉडिताम । 
हम कामपि कामिनी स्वयमिमां आाही पुरो भावये- 
दन्तशभ्िन्तयतो जनरय मनसि ग्रैकोक्यसु “मी छिनीस # 
यह सौन्दर्यधारणा दृुदयमें अ्रलोक्यका उन्मीलन 
करनेवाली है। यहाँ समझ लेना चाहिये कि भारत 
सौन्दय-आलम्बन नर और नारीकी प्रतिच्ठब मनको 








*# फल्याण # 
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महादाक्तिशाली बनाने तथा उन्नत करनेके उपायमें 
उपासनाके खरूपमें व्यवह्दत होने लगी थी । 

बौद्धौंके उत्तराधिकारी भी शुन्यवादसे घबराकर अनेक 
प्रकारकी मस्त्रसाधनामें लगे थे । आर्यमश्लु भीमूछकल्प 
देखनेसे यह प्रकट होता है। फिर शैवागमोंमे जो अनुकूल 
अंश ये उन्हें भी अपनानेसे ये न रुके | योगाचार तथा 
अन्य गुप्त साधनाओंवाला बौद्धसम्प्रदाय आनन्दकी खोजमें 
आगमबवादियोंसे मिला । विचारोंमें-- 

सर्व क्षणिक सर्व दुख सर्वमनःप्मल्‌ | 

->पर आनन्दरूपममृतं यद्दिमाति' ने विजयप्राप्ति की। 
परन्तु इनके सम्पकमें आनेपर शेंवागमाका विश्वात्मवादबाला 
शाम्भव सिद्धान्त मी व्यक्तिगत संकुचित अहंगे सीमित होने 
लगा | इस संकुचित आत्मवादकों आगमोंमें निन्दनीय और 
अपूर्ण अहंता कह्दते थे; किन्तु बौद्धोनि उस सरल अद्वेतबोध- 
को व्यक्तिगत आत्मवादकी आर झुक्राकर शरी रको वज्की तरह 
अप्रतिहतगतिशाली बनानेके लिये तथा साम्पत्तिक स्वतन्त्रताके 
लि) रसायन बनानेमे लगाया | बौद्ध विशानवादी थे । 
पूवंक ये विशनवादी टीकू उसी तरह ब्यक्तिगत स्वार्थोंके 
उपासक रहे जैसे वतमान पश्चिम अपनी वै शञानिक साधनामें 
सामूहिक स्वार्थोंका भयड्डुर उपासक है । आगमवादी नाथ- 
सम्प्रदायके पास हृठयोंगक्रियाएँ थीं और उत्तरीय श्रीपबंत 
बना कामरूप; फिर ता चौरासी सिद्धोंक्री अवतारणा हुई । 
हाँ, इन दोनोंकी परम्परा प्रायः एक है; किन्तु आलम्बनमें 
भेद हैं । एक घूत्य कहकर भी निरख्जनमें लीन होना चाहता 
हैं और दूसरा ईश्वरवादी द्ोनेपर भी झृत्यकों भूमकामात्र 
मान लेता है । रहस्यवाद इन कई तरहकी घाणओंमें 
उपासनाका केन्द्र बता रहा | जहाँ बाह्य आडम्बरके साथ 
उपासना थी वही भीतर सिद्धान्तमें अद्वेतमावना रहम्य- 
बादकी सूत्रधारिंणी थी । इस रहस्यभावनामें बैदिक कालसे 
ही इन्द्रके भनुकरणमें अद्वेतकी प्रतिष्ठ! थी । विचारोंका जो 
अनुक्रम ऊपर दिया गया है, उसी तरह वैदिक कालसे 
रहम्यवादकी अभिव्यक्तिकरी परम्परा भी मिलती हैं । 

ऋग्वेदके दसवें मण्ड ले अड़तालीसबे चूक्त तथा एक 
सी उदन्नीतवें सृक्तम इन्द्रक्ी जा आत्मस्तति है, बह अई- 
भावना तथा अद्वेतमावनासे प्रेरित सिद्ध होती हैं | “अहं भुव॑ 
वखुनः पूछ्यस्पतिरई घनानि से जयामि शश्रतः तथा 
“अहमस्मि महामहो” शत्यादि उक्तियाँ रहध्यवादकों वैदिक 
भावनाएँ हैं। इस छोटे-से निब-घर्म वैदिक बाछमयक्री सब 
रहम्यमयी उक्तियोंका संकलन करना सम्भव नहीं; किन्तु 
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खाक सजा यही जगा २० 2. मात पडओं व्यरओ बकरा आम का, 


जो छोग यह सोचते हैं कि आवेशमें अठपटी वाणी कहने- 
' बाले शामी पयम्बर ही थे, वे कदाचित्‌ यह नहीं समझ 
सके कि बेदिक ऋषि भी गुध्य बातोंकों चमत्कारपूर्ण 
सांकेतिक भाषामे कहते थे। 'अजामेक़ां लोहितगुक्लकप्णाम! 
तथा “तमेकनेमिं बिवृत्त पोद्शान्स शताभोग्मां इत्यादि 
मन्त्र इसी तरहके दे । 

बेदोँ, उपनिषदों ओर आमगमोम यह रहस्यमयी 
आनन्दसाघनाकी परम्पराके ही उल्लेब हैँ । अपनी 
साधनाका अधिकार उन्होंने कम नहीं समझा था । वदिक 
ऋषि भी अपने जोममें कद गये दें-- 

आसीनो दृरं धजति झयानो याति सर्वतः। 

कस्त मदामर्द देव मदन्यथों ज्ञातुमरईति ॥ 

| ( कू6० १। २+ २११ ) 

आज तुलसीसाहब की (जिन जाना तिन जाना नाही 
इत्यादिको देखकर इसे एक बार ही शामदेशसे आयी हुई 
समझ लेनेका जिन्हें आग्रह हो उनकी तो बात ही दूधरी 
है | किन्तु केनापनिपत्के--गयस्थामत तस्य मं मत 
यस्थ ने वेद सः का ही अनुकरण यह नहीं है, यह कहना 
सत्यसे दूर दोगा। “यदबेद्द तदमुत्र यदम॒त्र तदन्विह इत्यादि 
श्रुतिम बाहर और भीतरकी पिण्ड और ब्रह्माण्डकी एकताका 
जा प्रतिपादन किया है; संतमतमें उसीका अनुकरण किया 
गया है | 

यह भी कहा जाता दे कि यहाँ उपासना; कर्मके साथ 
शानकी धारा विश्वद्ध रही ओर उसमे आराध्यसे मिलनेके 
लिये कई कक्ष नहों बनाये गये । किन्‍्नु छान्दोग्यमें 
जिस झृन्‍स्य आकाशका उल्लेख दहरोपासनामें हुआ है; 
उसीसे बोद्धोंके झृत्य ओर आगरमोंकी झत्य भूमिकाका 
सम्बन्ध हे; फिर कबीरकी झून्‍्य महलिया शाम देशकी 
सौगात केसे कही जा सकती है । 

'त॑ चेद्‌ बुयुवंदिदमश्मिन्‌ अह्मपुरे दहरं पुण्डरीक वेइस 
दहुरो5स्थिन्नन्त राका दा: ( छान्दोग्य ० ) 

तथा--- 

पश्मकोक्षप्रतीका्शं हृदय चाप्यधोमुखम । 

“--द्व्यादि श्रुतियोमे नीवारशकबवत्‌ तन्‍्वी शिखाके मध्यम 
परमात्माका जो स्थान निर्दिष्ट किया गया है, वह मन्दिर 
या महल कहीं विदेशसे नहीं आया है। आममोंमें तो इस 
रहस्यभावनाका उल्लेख है ही, जिसका उदाहरण ऊपर 
दिया जा चुका है । 

श्रीकृष्णणी आल्म्बन मानकर द्ेत-उपासकोंने जिस 
आनन्द और प्रेमकी सष्टे की उसमें बिरह ओर दुः्ख 

प्‌ 


बटनगलकममकलकक 
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बची 


आवश्यक था। द्वेतमूलक उपासनाके बुद्धिबादी प्रवर्तक 
भागधततोंने गोपियेंमि जिस विरदकी स्थापना की वह परकीय 
प्रेमके कारण दुःखके समीप अधिक दो सकी और उसका 
उल्ेख भागवतमें बिस्‍्ल नहीं है । इस प्रेममें परका 
दाशनिक मूल है स्वकों अस्वीकार करना; फिर तो 
बृहदारण्यकक “यत्र दि द्वेतमितर भवति तदितर इतर पश्यति' 
के अनुसार वह प्रेम-विरद सापेक्ष ही होगा | किन्तु सिद्धोनि 
आंगमके बाद रहस्यवादकी धारा अपनी प्रचलित भाषा, 
जिसे वे सन्ध्या-माप्रा कहते थे, अविच्छिन्न रमखी और 
सहज आनन्दके उपासक बने रहे । 
अनुभव सहज मा मोल रे जेई। 
चोकादि विभुका जइसे तदइसाे होई।॥ 
जइसने आंछिके स बइंसन अच्छ | 
सहज प्रथिक जेई मान्ति माहों वा ॥ ( नारोपा) 
वे शेवागमकी अनुकृति ही नहीं, शिवकी योगेश्वर- 
मूतिकी भावना भी आरोपित करते थे । 
नांडि शक्ति दिर 'ीरेयथ खेदे 
अनहा डमंख बाजण दौर नए ॥ 
कह कंपकी योगी पुदइठ अच्चारे ६ 
देह न अरी बिहरएण एढकारें॥ (कण्हप। ) 
इन आगमानुयायी सिद्धॉर्मे आत्म-भनुभूति स्वापेक्ष 
थी। परोक्ष विग्ह उनके समीप नथा। वह प्रेमकथा 
स्वपर्यवासतित थी। उस प्रेंम-रूपकक्की एक कव्पना देखिये-- 
ऊँचा ऊँचा पावत तहिं बसइ सबरी बाली 
मेरंणि पीच्छ परहिण सबरी गिदत गुंजरी माकी ॥ 
उम्त सबरे परागक शबरी मांकर गुकी गुहाउर । 
तोहारि णिय घरिणी णाम.. सहज सुंदरी ॥ 
( शबरपाद ) 
ऊपरवाल! पद्म शबरी रागिनीमें है। सम्भवतः शबरी 
रागिनी आसावरीका पहला नाम है। सिद्ध लोग अपनो 
साधनामे रंगीतकी योजना कर चुके थे। नादानुसन्धानकी 
आगमोक्त साधनाके आधारपर बाह्य नादका भी इनकी 
खसाधनामें विकास हुआ था, ऐसा प्रतीत द्वोता है। 
धअनुन्मता उन्मत्तवदाचरन्तः सिद्धोंने आनन्दके लिये 
संगीतको भी अपनी उपासनामें मिलाकर जिस भारतीय 
स्गीतमें योग दिया है, उसमें भरत मुनिके अनुसार पहलेद्दी- 
स्रे नटराजके संगीतमय जृत्यका मूल था | पिद्धोकी 
बरम्परामें सम्मवतः बेजू आवरा आदि संगीतनायक थे; 
जिन्होंने अपनी ध्ुवपदोंमें योगका वर्णन किया दै । 


२८ 
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इन सिद्धोंने ब्रहझ्ानन्दका भी परिचय प्राप्त किया था | 


सिद्ध भुसुक कद्दते हैं- 
बिरमानंद विलक्षण सूध जो मगेथू दूसे से य्रथु बूध। 
भुसुक भणद मह नुक्चिय मेरे सहजानंद महासुह् केले ॥ 
इन लोगोंने भी वेद, पुरण और आगमोंका कबीरकी 
तरह निरस्कार क्रिया है। कदाचित्‌ पिछले कालके संतोंने 
इन सिद्धोंका ही अनुकरण किया है | 
अशाम बेद पुराण पंडिड मान वहन्ति 
पक्क सिरिफल अकलिय जिम बाहेरित अ्रमग॒न्ति ॥ 
( कण्हपा ) 
आगमोंमें ऋग्वेदके कामकी उपासना कामेश्वरके रूपमें 
प्रचलित थी और उसका विकर्तित स्वरूप परिमाजित भी 
था | वे कहते थे-- 
जायया सम्परिध्यक्तो न बाह्य बेंद नान्तरम। 
निदुर्शनं श्रुति: प्राह मू्खंस्त मनन्‍्यते विधिम्‌ # 
फिर भी सहजानन्दके पीछे बौद्धिक गत कमंकाण्डकी 
व्यवम्धा भयानक हो चली थी। और वह रहस्यवादकी 
बोधमयी सीमाकों उच्छ छुलतासे पार कर चुकी थी। हिन्दीके 
इन आदि रहस्यवादियोंको, आनन्दक॑ सहज साधकोंकों, 
बुद्धिवादी निर्गुण संतोंकों खान देना पड़ा ! कबीर इस 
परम्पराके सबसे बड़े कवि हैं | कबीरमें विवेकवादी रामका 
अबलम्ब है और सम्भवतः वे भी (साधा सहज समाधि भरी! 
इत्यादिमं सिद्धोद्नी सहज भावनाकों ही: जो उन्हें 
आगमबादियेंसे मिली थी, दोहरगते हैं। कवित्वकी 
टष्टिसे भी कबीरपर सिद्धोंकी कविताकी छाया है| उनपर 
कुछ मुसलमानी प्रभाव भी पढ़ा अबश्य; परन्तु शामी 
पैगम्बरोंसे अधिक उनके समोप थे वेदिक ऋष, तीथंडूर 
नाथ और सिद्ध | कबीरके बाद तथा कुछ-कुछ समकालम 
ही कृष्णवाली मिश्र रहस्थकी धारा आरम्म हो चली थी। 
निगुंग राम और सुधारक रहस्यवादक साथ ही तुलसीदानके 
सगुण समर्थ रामका भी बणन सामने आया। कहना 
असंगत न दोंगा कि उस समय हिन्दी साहित्यम गहस्यवांद की 
इतनी प्रबतता थी कि स्वयं तुलसीदासकों भी अपने महा- 
प्रबन्धर्मं रहस्थात्मक संक्रेत रखना पड़ा | कदाचित्‌ इसी- 
लिये उन्होंने कहा हं--“अस मानस मानस चख चाही; 
किन्तु कृष्णचन्द्रमें आनन्द ओर विवेकका, प्रेम और 
मौन्दर्यका संभिश्रण था | फिर तो बअजके कवियोंने 
राधिका-कन्हाई-सुमिरनके बहाने आनन्दकी सहज भावना 


न... ४-७ ०७ बहन 5 5 3. अभी, 


परोक्षभावमें की | मीरा और सूरदासने प्रेमके रहस्यका 


साहित्य संकलन किया | देव, रसखान, घन आनन्द हन्दके 
अनुयायी थे | मीराने कद्वा-- 
सुक्दी ऊपर सेज पियाकी, किस बिच्र मिलणे। होय । 


यह प्रेम, मिलनकी प्रतीक्षामें, सदैव विरहोस्मुग्च रहा | 
देवने भी कुछ इसी धुनमें कहना चाहा--- 

हों ही ब्रज बुंदाबन, माहीमें बसत सदा 

जमुना तरंग स्थाम रंग अवकीनकी 
चहूँ ओर सुंदर सघन बन देखियत, 

कुंजनमें सुनियत गुजन अछीनकी ॥ 
बेसीबट-तट नटनागर नदत मो में, 

रासके बिकासकी मधुर चुनि बीनकी । 
भर रही भनक बनक तार ताननकी 

तनक तनक तामें खनक चुरीनकी ॥ 


परन्तु वे वृन्दावन ही बन सके, श्याम नहीं। यह प्रमका 
रहस्यवाद विरददुः:खले अधिक अभिभूत रहा | यद्यपि 
कुछ छोगोंन इसमें सहज आनन्दकी योजना भी की थी 
और उसमें माधुय-मदाभावके उज्ज्वल नीटमणिकों परकीय 
प्रेमके कारण गोप्य और रहस्यमूलक बनानेका प्रयत्न भी 
किया था, परन्तु द्वैतमूलक द्ानेके कारण तथा बाह्य 
आवरणम जुद्धिबादी हानेसे यह बविषयर्म साहित्यिक ही 
अधिक रहा। निगुंग सम्प्रदायबाले संतोंने भी रामकी 
बदुरिया बनकर प्रेम और विरहकी कल्पना कर छी थी; 
किन्तु सिद्धोंकी गहस्यसम्प्रदायकों परम्परामे तुकनगिरि 
और रसाल्गिरि आदि दी बुद्ध रहस्यवादी कवि लावनीम 
आनन्द और अद्वयताकी धारा बदाते रहें | 

माहित्यमें विश्वसुन्दरी प्रकृतिम चेतनताका आरोप 
संस्कृत वाहमयम प्रचुरतासे उपलब्ध होता है । यद्द प्रक्राति 
अथवा शक्तिका रहस्यवाद सोन्दर्यलहरीके 'शरीरं त्वं 
शग्भोा/का अनुकग्णमात्र ६ । वत्तेमान हिन्दीम इस अदैत- 
रहम्यकी सौन्दयमयी व्यज्ञना होने लूगी है, वह साहित्यमें 
रहस्यवादका स्वाभाविक विकास है। इसमें अपरोध्ष 
अनुभूति, समरसता तथा प्राकृतिक सौन्दय्यके द्वारा अहंका 
इृदमसे समन्वय करनेका सुन्दर प्रयत्न हैं| हाँ, बिरह भी 
युगकी बेदनाके अनुकूल मिलनका साधन बनकर इसमें 
सम्मिलित है | व्तमान रहस्यवादकों घाग भारतकी निजी 
सम्पत्ति है, इसमें सन्दह नहीं | 


+--+- 0-4८ 


वेदान्तकी शिक्षा 


( लेखक--श्रीमोतीलाल ज० मेहता ) 


वेदान्तके ये तीन मुख्य सिद्धान्त हैं--- 

(१) आत्माका स्वरूप-लऊक्षण प्रकृतिके गुणोंसे सबंथा 
मिन्न हैं और इन दोनोंका परस्वर सम्बन्ध केवछ अजान- 
जनित है । 

(२) सामान्य मनुष्य इन्द्रियोंके द्वारा ज्ञान प्राप्त करता 
है, पर ये इन्द्रियाँ श्रम उत्पन्न करनवाली हैं (जैसा कि आगे 
दिखाया जायगा ) ओर इस कारण ये मानवतरुद्धिम अज्ञान 
उत्पन्न करती हैं । 

(३) मनुधष्यका जब आत्मानुभव हा जाता हैं और बह 
अन्त्ंश्सि जातकों दग्वता है तब जगत्‌ उसे ( इस शरीर 
और इन्द्रियोॉसमेत ) अपने अन्दर ही दीग्व पड़ता है । 

१-व्यावहारिक जीवनमें अवश्य ही बहुत-से लोग 
इन्द्रियोंक साइयपर सन्दह नहीं करते और यही समझते हूं कि 
इन्द्रियोद्वारा जा कुछ अनुभव होता हैं वह सालहों आने सही 
हैं । इन्द्रियानुभूनियर कभी सम्दह न होनेसे मनुध्यक्ी बुद्धि 
इन्द्रियोद्वारा होनवाली प्रतीतियोंके इतनी अधीन हूं। जाती हैं 
कि सामान्य सनष्यों के लिये इन्द्रियोंक साश्यका जॉचकर 


जि! 
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दवतें हैँ तब हम पहलेसे दही इस मूल द्वतको स्वतः सिद्ध 
सत्य मान लेते हैं, हमे यह खबर भी नहीं रहती कि इस 
तरह हम द्वेतको छा रहे हैं । 

३-परा २में कहे अनुसार, हमारी इन्द्रियाँ जगत्‌का 
जा रूप हमारे सामने खड़ा करती हैँ वह कभी सत्य नहीं हो 
सकता | हमारी इन्द्रियाँ रागद्वेपयुक्त होती हैँ । इसलिये 
अपने चारों आर जो कुछ हम देखते हैं वद्द जगत्‌ नहीं है, 
जगत्मम्बन्धी हमारी कव्पना है| यह बात वेदान्त-दर्शनके 
सुप्रसिद्ध रज्जुसपके दृष्टान्तसे समझायी जा सकती हैं । 

इसका मतलब यह हुआ कि मनुष्य जब किसी 
पदार्थका पहल-पहल दखता है तब उस पदाथके स्पन्दन 
(५१)78008) नेत्रोंद्वारा उसके मस्तिष्कर्म पहुँचते हें । 
यहातक वह पदा्थ इदंरूपसे रहता है । इसके स्पन्दन नेत्रोंसे 
होकर मस्तिष्कमें पहुँचे और वहाँ कोई रासायनिक क्रिया 
हा! गयी । फिर अन्तःकरण भी उस पदा्थके आकारका 
बन जाता है किन्तु वहाँ भ्रमसे सर्पकी कल्पना कर छेता है | 
और द्रष्टा यह कहता दे कि में सर्प देख रहा हूँ । 


कली नरनर 





ठीक करना और पदाथोंका यथावत्‌ जानना या जगतू्‌को 
यथार्थ रूपमें देखना बहुत ही कठिन हो जाता दे | 


२-सामान्‍न्य मानव ज्ञान जगतके दो अवयवोको 
देखता है--(१) अन्त+/स्थित चेतन जगत्‌ और (२) 
रूपात्मक बाह्य जगत्‌ । बाह्य जगत्‌ और आन्तर 
जगतका यह द्वेतबोंध हम लोगोका इतना परिचित है, हम 
लोगोके जीवनमें प्रतिक्षण इसका इतना काम पड़ता है कि 
जब कभी हमारे सामने जीवनसम्बन्धी प्रश्न उपस्थित 


४-रज्जु ओर सर्पकी आकृतिमें कुछ साइश्य अवश्य है) 
पर रज्जु और सपके गुण एक दूसरेसे सर्वथा भिन्न हैं। 
इसी प्रकार शुक्तिमें रजतका भान होता है। म्ृगजलका 
दृष्टान्त भी ऐसा ही है | मनुष्य देखता है कि उसके सामने 
जल है, परन्तु वास्तवमें वहाँकी जमीन गीलो भी नहीं है; 
क्योंकि वहाँ जल है ही नहीं । 

५-इन दृश्टान्तोंसे यह प्रमाणित है कि सामान्य मनुष्य- 
को दृष्टिश्नम हो जाता है।यह बात मान लेनेपर यह 
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समझमें आ जाता है कि इम अपने चारों ओर जो कुछ 
देखते और जिसे हम जगत्‌ कहते हूँ बह जगत्‌ नहीं है। 
यह तो दृष्ट पदार्थके सम्बन्ध हमारी कल्पना भर है, 
इमारा अपना जगत्‌ हे | हम एक रूपमें जगत्‌को देखते 
हैं, बिली उसी जगत्‌॒को किसी और ही रूपमें देखती होगी, 
उसी जगतको मछली ओर ही कुछ अनुभव करती होगी, 
उसीकों छोटे बच्चे एक रूपमें और बड़े-बूढ़ें दूसरे ही रूपमें 
देख सकते हैं । सब्र अपना-अपना अलग ही जगत्‌ 
देखते हैं । 


जानकी उन्नत या अवनत अवस्थाक अनुसार एक ही 
अंगत देखनेबालेका भिन्न-भिन्न रूपमें दिखायी देता हे ! 
दस प्रकार प्रत्येक पाणी अपने ही जगतका जानता हें । 

६-मिथ्यात्व या श्रम क्रिसी घटना या पदाथमें नहीं है; 
बल्कि इस बातमें है कि मनुष्य जगतके स्वकल्पित रूपका 
जगत्‌ समझ लता है, और उसकी निग्पेक्त और स्वतस्त्र 
मत्ता मान लेता है । 


७-भौतिक पदार्थोंके अनेक गुण, उनके परस्पर अन्तर 
और लंबाई-चोंड़ाई, ऊँचाई-गहराई आदि तथा कालानुरूप 
उनके परिवतन; ये सब बातें हमारे दृष्टिगत रूपकी ही हैं । 
उदाहरणार्थ, वास्तविक जगत्‌मे कोई इक्ष न तो ३० फुट 





ऊँचा है, न उसके पत्ते हरे हैं और न उसमें इतने मन 
लकड़ी है। ये मब बातें उस बृक्षके हमारे दृष्टिगत रूपमें हैं 
और दमारे ही ज्ञानके अड्ज हैं । अन्य प्राणियोंकी दश्टमें, 
जिनके अस्तित्वकी हमें चाहे स्वबर भी न दहो। उसी वृक्षका 
भिन्न ही रूप प्रतिभात हो सकता है । 

८-पाश्रात्य दाशनिक्र जगतूर्म विकासबादका सिक्का 
कईटवर्ष चलता रहा, हालद्वीस उसके स्थानमें “सापेक्षता' 
का सिद्धान्त प्रचलित हुआ है | यद्द 'सापेक्षता' का सिद्धान्त 
श्रीमान्‌ शड्शाचार्यके मायावादका समर्थन करता है । नीचे 


तब जन ये 
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ल्ट्खि दृश्ास्तत- जो वेदास्त दशन्म प्रशिद्ध हैं, यह बिधय और 
भी विशद हा जायगा | 

एक हाथी दें। चार अंब आदमी यह जाननेकी 
चेश्ट करते हूँ कि द्वाथी कसा होता है । एक अंधा हाथीक 
पर पकड़ता है और कट्ता है कि हाथी ग्व॑स-जैसा होता 
है। दूसरा अंधा पूछ पक्रद़ता £ और कहता है कि हाथी 
लाठी-जैसा होता है । तीसग अंधा कान पकड़ता है और 
कहता टे कि द्वाथी सूप-जैसा दाता है | चौथा सूँड़ पकढ़ता 
है और कहता हैं हाथी बड़ अजगर-जैसा होता है । 


उन्हींमेसे एक आदमी पैर टटोलकर सूँढ़का पकड़ता 
हैं और सोचता है कि इसी खंसेसी चीजका यद्द विकास 


संख्या २ ] 
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हुआ है) इत्यादि | पर जो अंध नहीं हूँ वे जानते हैँ कि 
यह द्वाथी नामक प्राणी है जिसे अंधे नहीं दस्त पाते, इस 
कारण कुछ-की-कुछ कल्पना किया करते हैं। इसी प्रकार 
यह जीव-जागत्‌ अक्नज्ञानीकी दृष्टिमें ब्रक्षरूप #। सम्पूर्ण 
जगत्‌कों एक साथ जाननेमें समर्थ न होनेके कारण विकास- 
वादी उपयुक्त दश्टान्तके अंधोके समान ही होते हैं । ज्ञानके 
जो विविध स्वरूप हैँ वे विकासकी क्रमिक सीदियोँ नहीं हैं, 
न वे एक दूसरेसे प्रथक्‌ हैँ, बल्कि एक ही अखण्ड बस्तुके 
मिन्न-मिन्न खरूप या अड्ड हैं जिन्हें केवल ब्रह्मज्ञानी 
ही जानता है | 





९-वास्तत्रिेक जगतके परस्पर सम्बद्ध पाँच अज्ज हूँ-- 
सत्‌, जलित्‌, आनन्द, नाम और रूप | सामान्य मनुष्य 
कवल नाम और रुपको देखते हूँ; सत, चित्‌; आनख्द॒कों 
नहीं देख पाते, जो नाम और रूपके साथ ही उसी जगह 
विद्यमान र्ते ८ | ज्ञानी पुरुष संघ सत्‌ , चित, आनन्दक!। 
देखते हैं | जब सर्वत्र सतू, चित, आनन्दका दणशन होंता 
है तब नाम और रूपके लिय कोई अवकाह्" नहीं रहता ! 
उदाहरणार्थ, रज्जुकी जब सज्जुरुपमें ही टखा जाता है तब 
वहाँ सॉप नहीं दीखता । अतः ब्रह्मको जब हम ब्रह्मरूपमें 
देखते हैं तब वह जगद् प नहीं रह जाता) जिसे सामान्य 
मनुष्य देखता था अनुभव करता दे । 


१०-बअह्मरूप सत्यके अनुभवक्री ओर जानेका प्रथम 
मार्ग जगवके अपने कल्पित रूपको, जिसे हम “मैं! ओर 
'मेरा? कहते हैं त्याग देना है। वेष्णवधमंम इसे ही शरणागति 
कहते हैं और श्रीशइराचार्यके मतमें जदछक्षणा | 


जब गन्मचजबिल 2 * -र फेकमअा नर किकानन » ० + आफ ७ »>ज 3१ ममीयना जा 2-कान मे काना 3. ०-# ५ कफ सनम जनक पाता १७ मरतन न अीमिणनी के हरी ७० क-वजा क.क "भ.जानम ० अनमी- धन अमन "कीजनमिन मन. एमी पाक». अ० १७०५ (समन, 


| >> न क अब 
डे बा ५ ंखग ७४. 





११-जब इन रूपों और कल्पनाओंका त्याग कर दिया 
जाता है तब हमें यह आश्वयमय अनुभव्र होता है कि सत्‌, 
चित्‌; आनन्दके सिवा और कुछ भी नहीं है और इसलिये 
अपने अतिरिक्त और कुछ भी नहीं है। स्वप्में जैसे इमीं सब 
कुछ बन जाते हूँ, इसी प्रकार जाप्रतमें भी हमी सब कुछ बने 
हुए रहते हूं | सर्च ग्वल्चिदं ब्रह्म/-यह आध्यात्मिक सत्य है 
और यह इसलिये व्यवहाय है कि इसमें निरतिशय आनन्द 
है। प्राकृतिक धर्मोसे इमका क,ई मेल नहीं है| यहाँ आगे 
बढ़ने या पीछे इटनेकी बात नहीं है, बल्कि स्थिर होकर समस्त 
विश्वकों अपना स्वरूप जानकर समालिड्न करनेकी बात है । 


कक 4 या तर 
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2: र-पाश्चात्य विज्ञानमें जो नय्रे-नय अनुसन्धान हुए 
हूँ वे भी स्वव्यापक ब्रह्मकी भावनाकों ही पुष्ट करते हैं। 
आधुनिक विज्ञानके अनुसन्धानका विषय स्वयं प्रकृति 
नहीं, बल्कि हमारा प्रझुतिनिरीक्षण है। आधुनिक विज्ञान- 
का यह कहना है कि यह दृश्य जगत्‌ जगत्सम्बन्धिनी 
हमारी ब्रिकृत अनुभूति है; यह जगत यन्त्रकी भाँति नहीं है 
और देश, काल, कारण, आय) घनता; शक्ति, 
गति रत्यादि सापेक्ष पदार्थ हैं; इसका काई ।नरपेक्ष अर्थ 
नहीं । ये भौतिक तत्वोंके धर्म नहीं है बन्कि ऐसे 
सम्बन्ध हें जो पदा्थके निरीक्षककी दृष्टिके अनुसार बदलते 
रहते हैं | अतः जगतके विषयम जो कुछ कहा जाता है यह 
अपने ही विषयम कहा जाता है | 


१३-आधुनिक विज्ञनका पुनः यह कहना है कि 
यदि हम यद्द जान जाये कि अमुक बिद्युत्परमाण आकाशर्मे 
अमुक स्थानपर दूं ती हम यह टीक निश्चित नहीं कर सकते 
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कि वह किस गतिसे चल रहा हैं और यदि हम यह जान लें 


कि उसकी गति कितनी तेज्ञ है ते। प्रकृति हमें यह 
नहीं जानने देगी कि आकाशमे वह कहॉपर है।इस 
बातकों यदि तस्वशञानपर घटाकर देग्वा जाय तो यों कद 
सकते हैं कि यदि हम किसी जीवकी किसी स्थानविश्वपमें देखते 
हूँ तो हम उसकी गतिकों (अथीत्‌ उसके सर्वत्र होनेकी 
सलमताकों ) नहीं देगव सकते और जब हम उसकी इस 
गतिको देखते हूं तब किसी स्थानविशेषमे उसके जीवरूपसे 
स्थित होनेकी नहीं देख सकते | 

१४-जब किसी रेडिओ-स्टेशनस रेडिओद्वारा काई बात 
सुनायी जाती हे तब वह सबंत्र फेल जाती है और तब उसे 
बेब! (या तरड्ठ ) कहते हैं; पर जब वहीं बात रेडिओं- 
यन्त्रमें प्रहण की जाती है, तब तरज्ञ अणुरूपमे बदल जाते 
हैं) इसी प्रकार सत्‌, चित; आनन्दकी लहरें सर्वत्र विद्यमान 
हैं, पर ये जब मनुप्यक्र धन्‍्तःकरणम पकड़ी जाती हैं तब व 
अणुरूप हाकर मानत्री सीमासे बद्ध हो जाती हैं। यदि 
तरज्ञोंको ग्रहण करनेबाला वह यन्त्र केवल सत्-चित- 
आनन्दके तरब्जोंकी| ही श्रदण करे तब तो कुछ भी कठिनाई 
नहीं है, परन्तु कुछ यन्त्र इतने खवगब द्ोते है कि वे अन्य 
काछाइलोको भी ग्रहण करते हूँ | यह मनुध्यका मनरूप यन्प 
नाम और रूपके तरह मी ग्रहम करता है और 
सब्िदानन्दक तरज्ञोका मसस्पष्ट रूप अमभिर्व्याज्ञत होनका 
पूग समय ओर अवकाश ही नहीं देना 


४ ५-आधुनिक विशानमे स्थलविशेषमें बद्ध तरज्ञोंको 
पद८४ ( भूत ) कहते हैं ओर मुक्त तरञ्ञौकों विद्यत्‌ 
(]२ ४049007) या प्रकाश कहते हैं । पार्थित्र रूपको नष्ट 
करनेका क्रमबद्ध तरंगशक्तिकों मुक्त करमे और उसे सर्वत्र 
विचरण करनेके लिये छो इ देना दी है । इसी प्रकार मानसिक 
शक्तिके तरड्गोंकों निरविकल्य समाधिद्वारा मुक्त किया जाता दे । 

४६-वेदान्तकी भाषास इसीको देदह्याभिमानका त्याग 
कहते हैं | देहामिमानका त्याग हैं। जानेपर सामान्य 
मानव जीव सवत्र स्थित होनेम समर्थ इं,ता है और उसमें 
इश्वरक लक्षण आ जाते हैं । जब यह अनुभूति हं। जाती हूँ 
तब यह बाह्य जगत्‌ अपनस भिन्न नहीं प्रतीत द्वाता, 
अभिन्न प्रतीत होता है । 


उस अवस्था हमलाग एसा देखेंगे या अनुभव करेंगे 
माने। हम एक नयी दुनियाम हों जहाँ प्रत्यक पदाथ आत्म- 
रूप हैं ओर सामान्य मनुप्यके बोधमें जिस जगतकों 
प्रतीत ह।ती हैँ वह तो कहां हैं ही नहीं और न कभी 
था हीं; वह केबल कल्पनाकी एक सष्टि थी, एक एन्द्र जालिक 
टश्य थ', नेजोंका भ्रम था; मूर्न्छितावस्था थी, अथवा उसे 
सतसे मिन्न जो कुछ भी के बह सब था। न तो कोई 
जनमता ह£; ने मरता है; हमे छोग जनमते-मग्ते इसींलये 
दिखानी देते हैं कि हम पदार्थोक्ा अंशमात्र देखते हू या 
उनके उन लक्षणोंका दग्तवत ह जो म्वरूपभूत नहीं हूं! 
बदास्त-सिद्धान्तका यही सारतस्त हे : 


“*«७-+- 


जी सब भूतोओ स्थित है।कर सब भूलोक सीतर हैं, जिसका संब्भूत नहा जानते; जिसका सब भूत शरीर हू। जो 


सब भूतोंके भीतर रहकर उन्हें नियमर्म रखता है, बह तेरा आच्मा अन्तयोमी अमृत है । 


|| है है 0 ञ [ ७७ । ्‌ ५, /' 


जा आत्रम रहकर अआात्रके भीतर है; जिसका क्षात्र नही जानता, जिसका श्रात्र शरीर हैं, जो श्रेत्रक भीतर रहकर 


उसे नियमर्म रग्वता है; वह तर आत्मा अन्तवामी अमृत हे 


( बुद् ० है । ७ | £० ) 





व्यक्तित्व 


( लेब्बक-- श्रीइ्र ममोहनत! 'मिहिर' ) 


यदि हमारे सम्धुख कोई बात आती है ते। पहले हम 
यह सोचते हूँ कि किसी मी कायसे हमें क्या लाभ हो सकता 
है। जिस कायमें हमें अपने स्वार्थकी गन्ध नहीं मिलती उसे 
करनेके लिये हम राजी नहीं होते । ये विचार हमारे मनको 
इतना अधिक घेर लेते हैं और मनमें इतनी गहराईक साथ 
पैठ जाते हैं कि फिर निःस्वार्थभावसे काय करने और साचने- 
में हम असमथ हो जाते हैँं। हम अपने इसी पूरातन 
बिचारके आधारपर संमारसे मुक्त होनेकी बात भी सोचते 
हैं। किसी नवीन विचारकों मनमें लाते दही पुर बिचारोंका 
हमला तुरन्त हो जाता है | 

परन्तु संसार मनुष्यकरे सामने सदा नव्रीन दें। नर्थी 
बातोंकों जब वह पुरानी बातोंके अनुसार हल करना चाहता है, 
पग-पगपर उसे ठोकर लगती हैं| वह तिलमिला उठता 
है। ऐसी बेचैनीमें उसे काई शस्ता नहीं सूझ पड़ता । यदि 
इन बिचारोंसे हमारा पथ सुगम दवा जाय तो हम उनपर 
अवश्य विचार करें | किसी वस्तुसे हमें तभी लाभ हो 
सकता है जब हम उसके रहस्यको अपने जीवनमें अनुभव 
कर सके | इसके विरेद्ध यदि हम किसीके बतलाय हुए 
अतुभवके द्वारा स्वयं लाभ उठाना चाहते हूँ तो हमें 
निराश होना पड़ेगा । उन्नति करनके स्थानमें हम अवनति 
करेंगे। 

लेकिन अपने अनुभवसे लाम उठानेके प्रश्रकों भी 
आप समझ लें | मेरी समझमें तो अनुभव भी ऐसी वस्तु 
नहीं है जो जीवनकी प्रन्थियोंकों सुलझा सके। अपने 
अनुभवपर निर्भर होना भी एक प्रकारकी कमजोरी है। 
हम अनुभवका आधभ्रय उसी समय लेंगे ज्ब हमारे काम 
अधूरे होंगे । दम अपनी वर्तमान दशासे बचना चाहते हैं | 
हमें सदेव नयो-नयी बातींका सामना करना पड़ता है। 
इसलिये हम अपने किसी पुराने सिद्धान्त अथवा अनुभवसे 
एकदम नयी जटिलताकों नहीं सुलझा सकगे। ठीक बात 
तो यह है कि जबतक हम अपनी जटिलताको सुलझ्ानेकी 
कीशिश करते रहेंगे तबतक उसका रूप हमारे सामने सदा 
नवीन रहेगा। दमें अपने अन्दरसे आज, कल और 
परसौका खयाल मिटा देना होगा.। काल और परिणामका 
बिचार न करके जिस अवस्थामें हम हों उसीमें अपनी 


पूणता समझें | उस जटिलताका दम अनुभव न करें, 
ब्रल्कि उसके साथ एक होकर इस प्रकार काय करें कि 
'उसके करते समय उस काये और उसके परिणामका कोई 
प्रभाव न पड़े | इस बातका भी ध्यान रखना होंगा कि 
उम कार्यमें हमारे खमावकरी छाया न पड़े) बहुत ममयतक 
की हुई बात आगे चलकर स्वभाव बन जाती है। हमारे 
ब्यक्तित्वका प्रतिबम्ब पड़नेसे कार्यकी झुद्धता जाती रहेगी। 
कार्यकी शुद्धता सदा गुणातीत है । सारी वस्तु एक है। 
यदि कुलमेंसे टम कुछ हिस्सेकी अलग करेगे तो वह हिस्सा 
सदा अलग रहेगा। इस प्रकारके अच्वगावसे कार्य अपूर्ण 
रहेगा । अपने स्वभावक्रे बशीभत होंकर हम कार्यकी 
झुद्धता मालूम न कर सकेंगे, क्योंकि शुद्ध काय गुणातीत है। 
गृग और स्वभाव दो अलग-अलग वस्तु हैं। जिन्हें समझ 
लेनेकी आवश्यकता है | परिम्धिति स्वभावकी निर्माता है । 
प्रायः यही हुआ करता हे कि परिस्थितिके अनुसार हम 
जीवन व्यतीत करते हैं । यहद्द परिस्थिति हमारे ऊपर इतनी 
हात्री हो जाती है कि यह हमारे जीवनकों जिस ओर चाहती 
है मोड़ देती है और हम एक दासकी भाँति उसके अनुसार 
कार्य करते रहते हैं! कुछ समय पश्चात्‌ यही परिस्थिति 
हमारा स्वभाव बन जाती हैं और हम उमके बोझसे नीचे 
दल जाते हं। मनकी ऐसी विचलित दक्षार्म हम भछी प्रकार 
कार्यकी निमलिता नहीं समझ सकेंगे। रह गयी गुणकी दशा । 
यह अपनी परिधिमें पूर्ण और स्वतन्त्र है | जब्रतक हम 
इसकी दशाक़ा भान करते रहते हैं तबतक हमारी दशा 
अपूर्ण रहती है और इम अपूर्णसे पूर्णकी ओर अग्नमसर होते 
जाते हैं | यह एक शारक्ति है जो सदा संसारमें विद्यमान 
रहती है ओर संसारसे काये कराकर इसे पूर्णताकी ओर छे 
जाती है। इस शक्तिसे व्यक्तिमें कार्य होता रहता है । व्यक्ति- 
की प्रणंता जबतक इसकी पूर्णतामें मिल नहीं जाती तबतक 
निरन्तर कार्य हुआ करता है । इसकी पृर्णतामें जब इमारी 
पूर्णता मिश्रित हो जाती है तब व्यक्तिगतरूपसे हमारा सारा 
काय समाप्त हंं। जाता है| हम गुणातीत हो जाते हैं । हमारे 
अन्दर्से मैं और तुमकी सारी भावना उठ जाती है। 
जबंतक हम स्वभावके वशरमे थे, हम परिस्थितिके अनुसार कार्य 
करते थे; परिस्थिति हमपर हावी थी | गरुणकी पूर्णावस्थामें 
परिख्यितिकि ऊपर इमारा पूर्ण अधिकार द्वो जाता है | 


39३४ 


* कल्याण # 


[ भाग ११ 
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जिस प्रकार हम गुणातीत हैं उसी प्रकार हम काछातीत 
भी हैं। जबतक हमारे अन्दर कालकी भावना है तबतक 
हम श्रमसे पूण हैं | ऐसी दशामें व्यक्तिगत हमारी सारी 
उन्नति अपूर्ण है । भावनाक्रे अन्दर रहनेसे हमारा अन्धकार 
घनीभूत दोता जायगा और अन्दर अहंताकी भावना 
जागरित होंगी | कालके अन्दर रहनेसे हम अपनेपनका 
अनुभव करते रहेंगे । कालातीत होनसे ही हमें अपने अन्दर 
अनेकत्वक्री भावनासे बुद्टी मिलेगी। अन्दरसे “मैं! ओर 
शुम'का मिट जाना ही मोक्षकी दशा हैं | प्रारम्मिक दक्षामें 
व्यक्तिगत कालका अनुभव करनेसे हमें यही लाभ होता हू 
कि अनेकत्वशी भावना करनेवाले व्यनक्तिका 'में? ओर 'तुम'से 
छुटकारा मिल जाता है| जबतक हमारे अन्दर 'में और 
'तुम'की भावना है तब्रतक' हम कालक अन्दग हैं| जिस दिन 
हम पूर्ण हो जाते हैं उस दिन कालक अन्दर रहनेके भावसे 
भी हमें छुट्टी मल जाती है। उस दिन हमार व्यक्तित्व 
कालमें समाहित हो जाता है । हम अनादि और अनन्त है। 
जाते हैं। इसलिये जब्नतक हमारे अन्दर अपनापन दे तभी- 
तक चेशाए हैं। काटके अन्दर न रहनेसे लश्टाका अन्त हो 
जाता है । जिस समय दम पूर्ण हं। जाते हैँ हमारी सारी 
जशएँ शान्त हो जाती हैं | इसके बाद सब काय होंगे तो; 
पर उनमें कोई प्रयास न रहेगा । 

व्यक्तिगत जीवन एक एसी सत्ता हे क्रि यह जिस 
खानसे आरम्भ होती है वहीं इसका लय होना है । क्रमशः 
इसमे विकास होता रहता है | हम जिस समयतक व्यक्तित्व- 
को भली प्रकार समझ न लेंगे उस समयतक दमारा समस्त 
अनुभव; हमारे समस्त भाव और हमाग समस्त विक्रास 
नितान्त सारहीन होगा । हमाग अम्तित्व क्यों ह-- 
इससे हम कोई लछाम न हांगा। व्यक्तिगत जीवनमें करतस्वकी 
भावना रहती हैं। उसमें में! और “तुमको भान बना रहता 
है। इस भावनाके अस्तित्कालम हमारी दबा अस्पष्ट 
रहती दे । इस समयतक हम नामरूपके अन्दर चक्कर लगाया 
करते हूँ । ब्यक्तिगत जीवनका बिकरास जब हमारी समझे 
आ जायगा तो इस नाम और रूपकी भावनासे ऊपर 
उठेंगे, हमारे चिनमें दृढ़ता आयग्रेगी और हम अनेकत्वकी 
भावनासे एकन्वकी भाबनाकों समझेगे । 

जिस समयतक हमारे अन्दर नाम और रूपकी भावना 
रहती है इम दूमरोंको बहुत कुछ समझते हैं, उनके साथ 
स्नेहदका नाता जाइते हैं, आदान-प्रदान स्थापित करते हैं । 


40. बलगम नी 4 व. १७० ३ भीफ ढक बजा ० 3 ब ७. करनी करी के. 
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लेकिन जब व्यक्तिगत जीवनकी पूर्णता हो जाती है, अनेकत्व- 
की भावना एकत्वकी भावनामें लीन हो जाती है तो बाहरी 
सारा सम्बन्ध छूट जाता है और अपना व्यक्तिगत जीवन भी 
उमीमें लीन हों जाता है। जबतक हम इस रहस्यकों 
भली प्रकार न समझ लेंगे, हमारे कर्मका चक्र किसी मेशीन- 
के घूमते हुए तेज चक्केकी तरह बराबर घूमता रहेगा । 
इसीलिये में व्यक्तिगत जीव्रनपर बहुत जोर देता हूँ । 
में चाहता हूँ कि हम इसे भली प्रकार समझ लें । यहींसे 
विकास आगर्म्म होता है और यहीं उसका अन्त होता है | 
जबतक व्यक्ति अपनेको नहीं समझता, उसका जीवन जड़बत्‌ 
हें । व्यक्तिगत जीवनके रहस्थको प्रथम जब हम समझेंगे 
ता हमारे अन्दर अहंताकी भावना जागत होगी | किसी 
बस्‍्तुक उभड़नेसे ही हम उसके रहस्थकों समझते हैं । अपने 
अन्दर अनकत्वकी भावनाका जानकर ही हम उसके लयगके 
लिये प्रयत्न करेंगे | इसलियग्रे पहले अपनी प्रथक्‌ ससाको 
समझना भी इमारे लिये बहुत जरूरी है। इससे आप यह्द 
न समझे कि हम आपके अन्दर स्वार्थकी उन्पति करना 
चाहत हूं। मर अभिप्राय यह है कि अपने व्यन्तित्वकों 
समझ लेनेपर अपना विकास शीध्र और नचिरस्थायी हे,गा । 
व्यक्तिगत कस्याणसे समुदायका भी कल्याण होता है। यदि 
प्र यक प्राणी अपनक! अच्छी तरह समझ ले तो आज दम 
जा उथलू-पुथल संसार्मे दख रहे है उसका भी शीघ्र अन्त 
हा जाय । और तब हम दश, कास्ठ और पात्र ( चरित्र ) 
के संकु चित विचार्स ऊपर उठ जायेगे । इसो प्रकाग्से 
व्यष्टिक द्वारा सम्टिकी पूति होती है| ऊपरसे संसारमें हे 
भिन्नता दिखलायी पड़ती हैं; टैकिन एक ही आत्मा सब 
जगह भाभित होती हैं ! इसका जाने प्राप्त होनेपर आाहरसे 
अनक हानेपर भी भीतरस हम एक हं। इस अनुभवकों 
प्रात कर टेनपर व्याक्तगत जीबनकी समात्ति द्वो जाती है | 
कोशिश उसी समयतक रहती है जबतक हम इसे प्रामन 
कर ले | इस प्राप्त करनक लिये ही इसमे अपने व्यक्तित्वकों 
समझनकी आवश्यकता थी | इस रहस्यकों जान लेनेपर 
हम॑ किसी बाहरी सहायताकी आवश्यकता न रह 
जायगी । अतः बाहरसे जब कुछ लेना-देना नहीं हैतो 
कसा भद्र और किसका भय | ऐसे आनन्‍्दबेत्ता योगी 
निर्मय हेकर भ्रमण किया करते हैँ | कम्े और भाग्यके 
चक्रसे उन्हें छुटकारा मिल जाता दें । इस दशाको प्रास कर 
लनेपर हम संसारकी किसी वस्तुसे बचनेकी कोंशिश नहीं 
करेंगे, बान्क हमारा उनपुर आधिपत्प है! जायगा | 


*्ग्ग्म्न्भ्धदट 2 (रस 


वेदान्त ओर वेदान्तका अधिकारी 


( लेखक---प ० ओऔरामप्रसादजी पाण्डेय एम० ए० ) 


आज प्रायः बोल-चालकी भाषाम वदान्तपदसे ब्रक्षसूत्र 
एवं भगवान्‌ शहड्ढराचायके भाष्यानुसार तसत्प्रतिपादित 
अद्वैतवादका बोध होता है। इससे उस भाष्यकी व्यापी 
लोकप्रियता प्रमाणित होती दे | परन्तु जाननेवाले जानते दूं 
कि वेदान्तका मूल अथ इससे अधिक व्यापक ही नहीं; 
अपितु इससे भिन्न भी है। शास्त्रोंकी भापासे बेंदान्त वेदोंके 
ज्ञानकाण्डकों कहते ई जो उनके अन्तिम मांग हैं। उन्दींकों 
उपनिषद तथा रहस्य भी कद्दते हैं । 


आज १०८ उपनिपद उपलब्ध हैं।ये सभी अनेक 
प्रकारस अक्षरका व्याख्यान करती हैँ। भगवान्‌ व्यासने 
पॉन सौसे कुछ ऊपर सूत्नोंको रचकर उक्त सभी वेदान्त- 
प्रन्थोकी एकवाक्यता प्रकट की । इन्हीं सूत्रोंको ब्रह्मसूत्र 
अथवा शागीरक सूत्र कद्ते है। परन्तु ये सूत्र उपनिषदों 
अर्थात्‌ वेदास्तपर ही आस्पदीभूत के अतः इन्हें भी लोग 
बेदान्त कहते हैं | 
जिस आवश्यकताकी पूर्तिकि लिये उपनिषद जाविभूंत 
हुई, उसीकी पूर्ति, अपनी विचित्र शर्लीम, भोमऋगवद्ीताने 
भी की है। इसमे भी प्रधानरूपसे अक्षरकी व्याख्या है | 
अतः इस गीताकों भी कभी उपनिपत्‌ और कभी वेदान्त 
कद्दा जाता है।और उपयुक्त तीनों कोटिके प्रन्थोंका 
व्यापकरूपसे वेदान्त अथवा वेदान्तकी प्रस्थानत्रयी कहते हू । 
शास्त्रों बेदान्त दाब्दका प्रयाग निम्नलिखित प्रकारस 
दखा जाता है | मुण्डकोर्पनापतके तृतीय मुण्डकका छठवाँ 
कलोक इस प्रकार हैं-- 


वेदान्तविज्ञानखुनिश्चित। थो : 
संन्यासयोगाशतय: शुद्सरवा: | 
ते नहाकोकेषु. परानन्‍्तकाके 
परासृताः परिमुच्यन्ति सर्वे ॥ 


यही कोक फिर ज्यों-का-त्यों केवल्योपनिषतके प्रथम 
खण्डमें तीसरे मन्त्रक रूपमें मिलता है। इस उपनिषदके 
द्वितीय खण्डके तीसरे छोकमें वेदान्त शब्द एक बार और 
इस प्रकार प्रयुक्त हुआ है-- 


यदैरनेकेरह मेव 


थे 


बेचो 


वेदामन्तकृदेदुविदेव चाइस । 


न पुण्यपापे सम नाम्ति नाशो 
न जम्मदेहेन््रियशुद्धिरस्ति ६ 
श्रताश्वतरापनिपतके छटयें अध्यायके बाईसववें मन्त्र 
बेदास्त पद एक बार और मिलता हैं, यथा--- 
वदन्ते परम गुछां पुराकतपे प्रचोदितम्‌ | 
नाप्रशान्ताय दातव्य नापुश्रायाशिध्याय वा पुनः ॥ 


ब्रह्मसूजके ततीयाध्यायके तृतीय पादका प्रथम सूच इस 
प्रकार है--- 


सर्ववेदाल्तप्रत्यय॑ चोदनाश्वविधेषात । 


गीताके पन्द्रहवें अध्यायके पन्द्रहर्वे छोकमें वेदके संग 


बेदान्तपद नसे ही आता है जैसे ऊपर दिये गये कैवस्थोप- 
निषतके दूसरे कठीकमें, यथा-- 


सर्वस्थ चाईं हृदि सब्लिविष्टो 
मत्त: स्मृतिजशांनमपोह्ंग शव । 
वेदैश्व सर्वेरहमेव वेधों 
वेदान्तकृद्दे दविदेव चाहम ॥ 


मनुस्मृतिर्म भी छटवे अध्यायके ९४ वें शछोकमे वेदान्तन 
पद एक बार आया है-- 


दशलक्षणक धममजुतिष्ठन्समादितः । 
वेदान्तं विधिवच्छू सवा संन्यसेदनूगों द्विज: ६ 


ऊपर दिये गये सभी ऋछोकोंका वेदान्तपद स्पष्टरूपसे 
उपनिपषदोके लिये आया हे। उपनिषद और मनुस्मति 
ब्रह्मसूतसे प्राचीन हैँ | अतः उनमें ब्रह्मसूत्रका उल्लेख नहीं 
हैं। परन्तु गीताका आविर्भावकाल ब्रक्नसूत्रके समयके पश्चात्‌ 
आता है। इससे गीतामें एक स्थानपर ब्रह्मसूत्रपद भी 
आय! हैँ । वह तेरहवें अध्यायका चौथा छोक है--- 

ऋषिभिवंहधा गीत छन्‍्दोभिविवियैः प्थक्‌ । 

प्रह्मसूत्पदेश्नेष हेतुममिविनिश्चिते: # 

यहाँ यह भी द्रश्व्य है कि ऋषिगणपदके द्वारा 
सपनिषदोंके द्रश्ठटओको सम्बोधित किया गया है और उन 
उपनिषदोंका एथक्त्व तथा अनेकत्व दशोकर यह संकेत है 
कि अहयसूतके पर्दोर्मे उन्हींका विषय अधिक सयुक्तिक शैलीसे 
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वर्णित है । परन्तु उपयुक्त 'ठोकोंके संकेताथंकी ओर जानेसे 


बहुत कुछ कहनेको आवश्यकता पड़ेगी ! संक्षेपसे बेदान्तके 
विषय, अधिकार, आवश्यकतादि सभी बार्तोका उनमें 
निरूपण वतमान हें | परन्तु उन्हें ज्यों-का-त्यों छोड़कर हम 
अब दसरे स्पष्ट छोकोंके द्वारा अपने विषयके दूसरे भागपर 
प्रकाश डालनेका प्रयक्ष करेंगे । 

अपने शाल्लोंकी अनभिशताके कारण वेदान्त नाम 
बहुतोंकों एक भयानक वस्तु-सी दिखायी देती है । हिन्दुओंमें 
ग्रायः यह विचार घर कर रहा है कि वेदान्तके अधिकारी 
अस्यन्त कम जन हैं, उसका मार्ग अत्यन्त दुस्तर है और 
प्रायः उससे बचना चाहिये | कहनेकी आवश्यकता 
नहीं कि यह विचारधारा अत्यन्त नवीन एवं अहितकर 
है । गोप्य कहते-कहते हमने अपनी संस्कृतिके अनेक 
अमूल्य रक्ष खो दिये हे और ब्रद्मवियाकों भी जीवनसे 
निर्वान करना चाहते हूँ | इससे और शोचनीय 
बात और क्या दोगी ! यहाँ तो सहसा उपनिपदकी यह 
प्रार्थना स्मरण हो आती ह-- 

'प्राई अह्य निराकुयों मा मा बहा निराकरोदनिर।- 
करणअस्थ्वथभिशकरणमस्तु तदात्मनि निरते ये उपनिषत्सु 
घर्मोश्ते मयि सन्‍्तु से सयि सन्तु ।” 

गोपनीय अथवा गुद्य पदोंका हमें त्याज्य अथ कभी नहीं 
करना चाहिये। इन पर्दाका संकेत यह है कि ईश्वरप्रानिके लि 
जो साधन किये जाये उनका विज्ञापन कदापि न किया 
जाय | इंकेकी चोटसे अथवा ललकारकर जैसे गढ़ विजय 
किया जाता है वेसे ईश्वर नहीं ग्राप्त किया जा सकता । 
उसके ल्थ्यिं अन्तमुंखता चाहिये। इश्वर-प्रातिकि साधनोंका 
आत्मतुष्टिके हेतु करना चाहिये। भगवत्स्मरणकों केवल 
अपने मनपर प्रकट करना चाहिये, दूसरोपर कदापि नहीं ! 
गुह्मका यही तात्पये हे । 

कोन किसका अधिकारी है, इसपर कोई व्यवस्था नहीं 
दी जा सकती हैं । इसका निणय तो साधक स्वतः करे | 
यहाँ यह अवश्य बतलाया जा सकता हैं कि जीवकी वद 
कौन-मी स्थिति है जदाँसे उसे वेदान्तकी अपेक्षा आर्म्म 
इंती दें । यहाँ इस बातका स्मरण रहे कि जीवकी अवस्था 
शरीरकी नहीं जिसे अनेक वर्णोके नाससे सम्बोधित किया 
जाता है । 

कठोपनिषत्‌ सभी उपनिषदोंसे अधिक लोक-प्रिय है | 
उसके आरम्भभं ही वेदान्तयिद्याका बीज टै--- 


 ब्का & 


ते ह कुमार सम्स दक्षिणासु नीयमानासु अद्धाविधेद्ा । 
सो5मन्‍्यत पीसोदका जम्भतृणा दुग्धदोहा निरीन्ियाः । 
अनन्दा नाम ते लोकाम्तान्स गऋुछति ता दुदत # 


बाजश्रवाके पुत्रने स्वरगंकी इच्छासे दानमें ऐसी गौवें दी 
जो बेकाम थीं । उनसे पानेबाले दूधादि नहीं प्रास कर सकते 
थे । नचिक्रेता नामक उन दाताका कुमार था । उसके मनमें 
यह बात उटी की इनके देनेसे कैसे स्वर्ग मिलेगा, क्योंकि 
इनके देनेसे दानकी क्रियाका व्यापार तो हो जाता है, परन्तु 
उस क्रियाका उद्देश नहीं सघता | अतः यह धम नहीं है ।' 
धरमाधनकी यही श्रद्धा है । जिस समयतक धर्म कोरी क्रियाके 
ब्यापारोंमं दिखायी देता दे, उद्देशर्म नहीं, उस समयतक 
वेदान्तका अधिकार नही । परन्तु ज्यों दी मनमे यदद विचार 
उत्पन्न हो कि साधन, परम; निष्ठा, इश्वर भव्य त्यैकिक 
नाप-तौ छलका विपय कसे है। सकता है, यह सब तो तत््च है, 
तत्‌ नहीं है, तब साधकर्मे वेदान्तके अधिकरारका उदय 
जानना चाहिये । यद्द अधिकारकी प्राथमिक अवम्धा ८ | 
दूसरी अवम्धा वह है जिसमें भूतदयाका अनुभव दोने 
लगता है । उस अबख्थामें अपने छाभके लिये साधक 
किसीकी हामसि कदापि नहीं कर सकता | उसे सहसा 
और बिना साने-समझे सर्भीके प्रति, विशेषतः पीडितेकि 
प्रति सहानुभूति हो जाती है | इसके पश्चात्‌ बह भूतदया 
अधिक घनीभूत दवा जाती है और उसके साथ-साथ त्याग 
बदृता जाता है । यह नचिकेताम आगे चलकर बसे ही 
दिखायी दती है जैसे आरम्मम ही अजुनम । दोनों ही लोकके 
ऐश्वयका ब्रह्मविद्या तथा दयाध््मंकी वेदीपर चढ़ा दनेके 
लिये उद्यत दो जाते हैं | भूतदयासे आंद्र द्ोकर अर्जुन 
कहते हँ--- 


'न कारुक्षे विजय कृष्ण म चर राज्य खुखानि ये ।* 


उधर नचिकेता भी कहते हई--न विच्तेन तर्पणीयों 
मनुष्य: यह अवस्था बहुत ऊँची है, इसके पश्चात्‌ शीत्र 
आत्मजशान परिपक्क द्वो जाता £। यह अधिकारसे बहुत 
आगेकी अनस्था है ! 

वेदान्तके अधिकारका भगवान्‌ भी कृष्णन अत्यन्त सुस्दर 
ऐसा निरूपण किया हैं-- 

'अज्नोच्य | नश्वक्ोचस्त्व॑ प्रश्ावादांश्॒आाषसे ।! 


अ्ुन ! तुम दयादे हू गये दो और नीतिशी ग्क्षा 


संख्या २ ] 


जनक, जब 


करनेकी जेश करते हो, नीतिकी बातें कददते हो | बस यही 


वेदान्तका अधिकार हैं | इस अधिकारकों देखकर वेदान्तके 
उपदेशका बीजारम्म भगवानले किया जो प्रत्यक्षरूपसै-- 

'जुद्धी शरणमन्विच्छ कृपणाः: फरलहेतवः ॥! 

इन पदाँमे दिखायी दता है । नवें अध्यायके ३२ बे 
इछोकको प्रत्येक गीताप्रेमी जानता ही होगा; जो यह है-- 

मां हि पार्थे ब्यपाश्िश्य ये5पि स्युः पापयोनयः । 

क्ियो वेश्यास्तथ। झूत् स्ते5पि यान्ति परा गतिम्‌ ॥ 

यहाँ वर्ण आदि उपाधि वेदान्तके अनधिकारका कारण 
नहीं माना गया है । जिस किसीमे इंश्वरविषयक श्रद्धा दो 
जाय वह वेदान्तका अधिकारी है | इसका तात्पये यह है 
कि जबतक अनेक देवताओंकी पृजा अनेक फरलोकी 
क्रामनाअंसि होती रहती है तबतक इंश्वरम श्रद्धा नहीं जाननी 
चाहिये | इश्वसम श्रद्धा उस समय माननी चादिये जब केबल 
उसकी उपासना हो और अन्य देवोंकी उपासना उस 
साधक्रसे बन ही नहीं | भमगवानसे अधिक सन्निकट अथवा 
एश्रयंबाद्य दूसरा और कौन हूं। सकता हूं जिसको उसे 
त्यागकर भजा जाय | और ता सभी ऊँची या नीची 
जीवकी द्वी अवम्थाम हेँ। यद्दी बात इबेताअतर।पनिपतके 
अन्तिम छेकिर्म इस प्रकार कही गर्यी हें--- 

यस्य देखे परा भक्तियंथा देखे तथा गुरो। 

तम्येते कथिता हाथों: प्रकाशन्त महात्मन: ॥ 


# प्रियमय जगल्‌ # 


३७ 
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जिसकी अकह्षत्रित्‌ शुरुके वचनौंमें विश्वास और भक्ति 
हो अथात गुरूप ऋषियोंके अनुभवोमें विश्वास हो जो 
शास्त्र कहे जाते हैं, और जो ईश्वरका अनन्य भक्त हो; 
उसे वेदान्तके उपदेश सफल होंगे, उसे इस उपदेशका 
क्रमशः रहस्य विदित होता जायगा । 


इसी प्रकार ब्रह्मससज्रके प्रथम सूत्रमे ही इस अधिकार 
तथा आवश्यकताकी ओर संकेत है, 'अथातों ब्रह्मजिशासा! | 
कुछ जन्मप्यन्त नीतिधर्मका पालन करनेके पश्चात्‌ साधककी 
दृष्टि तत्वकी ओर झुकती है | वह द्रव्य तथा द्रब्यमय 
कमसे असन्तुष्ट दोकर इश्वरकों तत्व जानकर उसकी खोज 
करना चाहता है। उस दशामें शाम्त्र यह बल देकर कहते 
हैं कि अवश्य उस ततक्त्वको जानो; क्योंकि अन्य प्रकारके 
सभी बाह्य साधन एक या दूसरे प्रकारके प्रपश्च हैं । उनसे 
अमरलकी आशा नहीं की जा सकती है। यदि परमसुम्त 
चादिये तो वह “अल्प! में नहीं है वह “भूमा” में है । “अतः”! 
पदका यही संकेत जान पड़ता है । 

इस प्रकार हमने देखा कि वेदान्त क्‍या है और उसका 
अधिकार किसको है। इसके अनन्तर साधनका विषय 
आता हैं जिसके अनन्त प्रकार हैँ। अन्तमें फिर बही 
विनय है--- 

माह ब्रह्म निराकुर्या मा मा बढ़ा निराकरोत । अनिरा- 
करणमस्त्वनिराकरणम स्तु ॥ 


हर 

प्रियमय जगत 
सींचा प्ियने है सुधावृष्टिसे जो सृष्टि उस दृष्टिदोषसे हैं। मान असत्‌ लिया करें । 
झूठी भगती है यह निपट अनूठी बात गात-दिन कोई उपदेश हा दिया करें ॥ 
तक-युक्तियोंसे अभिराम उक्तियोंसे 'राम” आम इमकीको भछे साबित किया करें । 
अप जहाँ व्यापक हमारे श्राणाघधार उसे भूल साननेकी भूंछ हम क्‍यों किया करें ७ १ # 
जन्म-सीय सृष्टि रो प्रछझय ल्ादि जीवनमें होती रहती हैं ये दशाएं क्रम-कपसे। 
रहता सदा नहीं समान दरृश्यमान विश्व मिध्या सिद्ध करते दइसीसे छोग श्रमसे ॥ 
किन्तु प्राणाघारका विराट विश्वरूप यह सत्य है, असत्यता तो भासती है अमसे । 
स्थूल बन आते सूक्ष्म होके छिप जाते कभी लीला छीछामयर्की छिपी है नहीं हमसे ॥ २॥ 
ससिका जो सत्य तो घढ़ा ही क्‍यों असत्य भला जानना यही है घढ़ा मिट्टी से अभिन्न है । 
स्‍्यों ही प्राणथन ही प्रकट विश्वरूपमें हैं प्रक-प्रपश्च यह प्रियसे न भिन्न हे ॥ 
प्रेसानस्द्रसका प्रसार करनेके हेतु जापही अनूप रूप धारे भिन्न-भिन्न हैं। 
सत्य उपादानसे असस्यका विधान कैसा विफक वितकोंमें पड़े क्‍यों लोग खिन्न हैं॥ २ ॥ 
बेदोंने बतामा जिसे एकमात्र अक्षर है अर्थभूत महा वही विश्व बन आया है। 
योगियोंने जाना दझिसे ऋलख निरअ्ग-सा अक्न-सा होके छोचनोंमें यही छाया है # 
माता कौन जगका निभाता जो न आप यह ताठ, हक्ात, सुत, जननी है वही जाया हैं । 
कैसे भरा शूलसे भी भाने उसे न्‍्यारा हम प्यारा घनश्याम रोम-रोममें समाया हे॥ ४ ॥ 


पाण्डेय रामनारायणदत्त शास्त्री 


वेदान्तप्रभोत्तरी 


[ निरालम्बोपनिपरतके आधारपर ] 
( अनु ०--पं ०श्रोहनूमानूजी शर्मा ) 


यश्रालम्बालस्बिभावोी विद्यता न कदाचन | 
अविज्षसम्यग्यालम्तब निरालम्त्र हरि भजे ॥ 
32 नमः शिवाय ग्रवे सचिदानन्दसूलंये । 
निष्प्रप्लाय. शास्ताय निरालम्बाय तेजसे #॥ 
निरालम्ब समाभित्य सालम्ब विजहाति यः । 
स॒संन्यासी च योगी च कैवल्यं पदमभझ्नते ॥ 


एथपामशानजन्तूनां समस्तारिष्टशान्तये । 
यश्चद्रोदब्यमखिले.. तदादाहृुप बजीम्यहम ॥ 
१--अह्य कौन है ? 


जो महत्तत्त, अहड्जाग, पए्थित्री, जले, तेज) वायु 
और आकाहशके रूपमें, इस बृहत्‌ अण्डकाशरूपमें तथा 
कमे; शान और अथके रूपमें देग्वा जाता दे वह अद्वितोय, 
अखिल उपाधियोंसे मुक्त, सम्पूण शक्तियोंसे युक्त, आदि- 
अन्तसे रहित, झुड, शिव; शान्त एवं निर्गुण आदि शब्दोंस 
वाच्य अनिवांच्य चेतन्य ही “ब्हा' है । 

२--ईश्वर कोन है ? 

अपनी प्रकृतिसंशक शक्तिकों आश्रय करके सम्पूर्ण 
लोकोंकी रचना कर उनमें प्रवेश करके अभ्तर्थामीरूपसे 
ब्रह्मादि समस्त जीवोंकी बुद्धि तथा इन्द्रियोंका नियन्‍्ता ह।नसे 
बड़ा ही ईश्वर! कहा जाता है । 

३--जीव कौन है ? 

ब्रह्मा; विष्णु, महेश एवं इन्द्रांदिक नाम और रूपों- 
के द्वारा 'मैं स्थूल हूँ! ऐसा मिथ्या अध्यास दो जानेके कारण 
वही 'जीव' है। बह में एक जीव हीनपर भी देहाग्म्भक 
मेदके कारण अनेक ईं ! 

४--प्रकृति क्या है ? 

ब्रह्मकी सन्निषिके द्वारा नाना प्रकारक जिचित्र जगत्‌- 
की रचना करनेकी सामश्य बुद्धि ( मेरेम॑ सामर्थ्य है ऐसी 
बुद्धि ) रूपा ब्रह्मकी शक्ति ही प्रकृति हें | 

५--परमारमा कौन ह ? ज्ल्ला कोन || ? सिष्ण 
क्तैन है| ? रद कौन दे ? इन्द्र कौन है ! यम कौन 
है! सूथ कौन है अम्द कौन है देवता फौन है ! 
दानय कौन है ! पिश्ाच कौन है ? मनुष्य कौन 


है? ख्री कौन है ! पश्वादि कौन है ? श्थाथर क्या 
है ? और ब्रह्माण्डादि कौन है ! 

देहादिसे श्रेष्ठतर इोनेके कारण ब्रह्म ही परमात्मा है। 
और वही ब्रह्मा है, वही विष्णु है, वही <द्र हैं, वह्दी इन्द्र 
हे ) तेंह्ी यम ट » वही यूय हे ) बी चन्द्र हट $ त्रेही देवगण हैं, 
वही देत्य हैं, वही पिशाच हैं, वही मनुष्य हैं, वही ख्नियों 
हैं, वही पद्य भादि हैं; वही स्थावर हे और वही आह्मणादि 
हैं। यह सब निश्चय बहा द्वी है; उससे भिन्न कुछ भी नहीं है 

६--जाति क्‍या है ! 

चूम; गक्त। मांस: हड्डी, अथवा आत्माकी कोई 
जाति नहीं है | जाति तो विशेषरूपमें ब्यवदह्ारद्रारा ही 
कह्पित है ! 

3--कर्म फ्या दे ? 

इन्द्रियोंक द्वागा किये जाते हुए कर्मोंको 'मैं करता 
हूं? इस प्रकार अच्यात्मनिष्ठतासे ( अपनेमें आरोप करते 
हुए. ) किया जानेबाल्य कम ही कम हैं | 

८--अकमं क्‍या हैं ! 

नितल्य-नेमिनिक तथा यज्ञ, अत, तप एबं दानादिपे 
जा फलानुसन्थान करना * वह्दी कतृ ल-माक्त त्वादिके भद्झ्वार- 
पृवक क्रिया जानसे बन्धनरूप और जन्मरादिका कारण होनसे 
अकम है। 

०--आन क्या है ? 

जा सबके अन्तर्गत, सबमे समान, घट-पर्लाद 
पदार्थों के समान प्रतीत द्वानवालछा। साक्षी और साक्ष्यरूप 
तथा समस्त बिकारेंस निर्बिकार रूपस रहता हैं उस चेतन्य- 
के बिना और कुछ भी नहीं ६--ऐसा देह और इन्द्रियोके 
दमन) सदूगुरुकी उपासना; तथा अवण, मनन और निदिध्या- 
ममके द्वारा साक्षात्‌ अनुभव करना शान है । 

१०--अज्ञान क्या दे ! 

रस्सीमें सप-श्रमके समान। सबसे अनुल्यूत सवमय 
अद्वितीय ब्रह्म दव, तिर्यंक ( पशु-पक्षी ), मनुध्य, स्थावर 
( दृक्ष-पत्रताद )) स्री, पुरुष, वर्ण, आश्रम एयं बस्ण- 
मोक्षादि नानाविध उपाधियोंके भेदके कल्पित जो [ भेद-_] 
शान है वष्टी अशान है | 


संक्या २ ] 


# थेदास्तप्रदनोसरी # 


दे, 
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११---सुख क्या है ? 

सबचिदानन्दस्वरूपफो जानकर जो आनन्दरूपसे स्थित 
होना है वही सुख है। 

१२---दुःख क्या है ! 

अनात्मरूप विषयका सड्न्प द्वी दुश्ख है | 


१३--स्वर्ग क्‍या है! 

सत्पुरष अथवा सत्स्वरूप ब्रह्मका संसर्ग ही स्वर्ग है । 

१४--नरक क्या है ! 

असत्‌ ( दुजन ), संसार, दशन-स्पशादि विषय ओर 
जनसमूहका संसर्ग ही नरक है। 


१५७५---बन्धन क्‍या है ! 

अनादि अविद्याजनित बासनासे उत्पन्न हुआ में? यह 
आदि-सडूल्प बन्ध है । पिता; माता, श्राता। स्त्री, पृत्र। 
गृह, उद्यान और क्षेत्रोंकी ममता ही संसार है, बह संसाररूप 
आवरणात्मक सद्डुस्प बन्ध हैं । कतृत्वांदि अहक्लाररूप सड्ड तप 
बस्च है । अणिमादि अष्ट सिद्धियोंकी कामना पूर्ण हो-यह 
सझुल्प बन्‍्ध हैं | देवता अथवा मनुष्यादिको उपासनाके 
द्वारा इब्छित फलका सह्ूल्प द्वाना बन्ध है| यमादि अष्टाज्ञ 
योगका सहूल्य बन्ध है। वर्ण और आश्रमके धर्म एवं कर्मो- 
का सद्ुच्प होना बन्‍्ज हे | केबल मोक्षकी अपेक्षाका सड्डूल्प 
भी बन्च है । [ अधिक क्या; | सड्ूत्पमात्र ही वन्‍्ध है | 

१६--मोश्ष क्‍या है ! 

नित्य और अनित्य बस्तुआऔका विवेक करनेसे अनित्य 
संसारके सुग्ब, दुःख एवं विषयरूप समस्त क्षेत्रेके ममतारूप 
बन्धनका नाश द्वी जाना मोक्ष! दे | 

१७--पूजने योग्य कौन है! 

सम्पूर्ण शरीरोंम स्थित चतन्य ब्रग्मकी प्राप्ति करानेबाला 
गुरु दी 'उपास्य' है | 

१८--शिष्य कोन हैं ? 

जो अपने शानस्वरूपसे ब्युत तथा प्रपश्ममं कबा हुआ 
है और जिसमें “मैं बद्ध हूँ।, इतना शान ही अवशिष्ट है वह 
ब्रह्म दी 'शिष्य' है | 

१९--पिद्धान कोन है ! 


सबके भीतर विद्यमान आत्मचेतन्यके रूपकों जानने- , 


बाला ही विद्वान है | 
२०--मूढ़ कौन है ? 


ऋषआासा ) हो जाता है । वह पुन 
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कर्तृत्तादि अहक्लारके भावसे दबा हुआ पुरुष दी 
पढ़! है । 

२१--आखझुर क्‍या है ! 

जिसमें छोग ब्रह्मा, विष्णु, शिव एवं इन्द्रादिके 
ऐश्यकी कामनासे अनशन; जप एवं अश्निद्दोत्रादि कर्मोमें 
अपने अन्तगत्माको सनन्‍्तप्त करते हैं वह अति उग्र रांग; 
दंपघ, हिंसा एवं दम्भादिकी अपेक्षासे क्रिया जानेबाला 
तप ही 'आसुर हे | 

२२५--तप क्या है ! 

ब्रह्म सत्य है और जगत्‌ मिथ्या दै--इस प्रकारके 
अपरोक्ष ज्ञानरूप अग्निसे ब्रह्मादिके ऐश्वयंकी कामनासिद्धिके 
सझुल्पके बीजकों दग्घ कर देना ही तप! है । 

२३--परम पद क्‍या है ? 

प्राण, इन्द्रियादि एवं अन्तःकरणके गुण आदिसे परे 
जा सब्चिदानन्दस्वरूप नित्यम॒क्त ब्ह्मधाम हैं वही (परम- 
पद! है ! 

२४--ग्राह्म क्या है ? 

जिममें देश, काल और वस्तुके परिच्छटका अभाष है 
वह चिन्मात्रखरूप ही 'प्राह्म' है । 

२०--अग्राष्य क्या है ! 

स्व-स्वरूपको छोड़कर मायामय ब्रुद्धि और इन्द्रियोंक 
गंा।चर जगतके सत्यत्वका चिन्तन अग्राह्य हैं | 

२६--खंन्‍्यासी कौन है 

सम्पूर्ण घर्मोको त्यागकर तथा ममता और 
अद्दड्डारसे थ्यूत्य दा जों यति अपने इृष्ट बरह्मकी शरण छे 
'तत्वममि' “अइ्ई ब्रह्मास्मि' 'नेह नानास्ति किशन इत्यादि 
महावाकयोंके अर्थका अनुभव होनेसे "में ब्रह्म ही हूँ” ऐसा 
निर्विकल्प समाघिकरे द्वारा निश्चयकर स्वतन्त्र विचरता हे 
वही 'संन्यासी” है, वह मुक्त है, वह प्रृज्य है; बह थोगी हैं, 
बद्द अवधूत है और वह्दी ब्राह्मण हे | 

जो पुरुष इस निराल्म्बोपनिषद्का पढ़ता है 
( ६तके अनुसार यथार्थमें बन जाता है ) बह गुर-कृपासे 
अग्निपूत ( आस्नेय स्तान अथात्‌ यज्ञादिसे पवित्र हुआ-सा ) 
हो जाता है तथा बह बायुपूत ( वायव्य खानसे पवित्र 
संसारमे नहीं 
| उसका पुनजन्म नहीं होता, उसका पुनजम्म नहीं 





शषमायाचना 


बेदान्ताड़ निकालनका विचार तो कर लिया; परन्तु 
अपनी योग्यताकी ओर देखकर बड़ी निराशा-सी हुई । 
मनमें आया कि जिस वेदान्त-तत्त्वकों समशने-समझानेके लिये 
से त्याग, तप, चत॒विध साधन; गुरुसेबा ओर बवेदान्त- 
शास्+्के गम्भीर अध्ययनकी आवश्यकता है, उसके सम्बन्धमें 
किसी बविशेषांकके सम्पादनका मेरा क्‍या अधिकार है! 
फिर चित्तमें यह बात आयी कि तुम इस बातका अभिमान 
ही क्यों करना चाहते हो कि इसका सम्पादन मैं करता हूँ । 
जिसका कार्य है; वह आप ही करे-करावेगा, तुम तो 
निमिन्तमात्र हो | इस विचारसे कुछ साहस हुआ; ओर 
में कार्यमें लूग गया | परन्तु वेदान्ताइुकी विपययूची कोन 
बनाबे ! अतएवं इस बार फिर इस कामऊे ल्टिये पूज्यपाद 
मदहामहं।पाच्याय पं० श्रीगोपीनाथजी कविराज एम० ए०, 
प्रिंसपल्र, गवर्नमेण्ट संस्कृत कालेज, काशीसे प्राथना की 
गयी और उन्होंने कृपा करके बहुत सुन्दर सूची बनानमें 
बहुमूल्य सहायता दी । 


इस प्रकार सूची बनी, लेस्वक महँदयोँसे स्टॉक लिये 
प्राथना की गयी । लेख आने लगे । इसी अबीचमें भगवत्‌- 
प्रर्णासे यहां (अखण्ड कीतनयज्ञ' का महान कार्य आस्म्भ 
हा गया और मुझका अपना समय किसी हृदतक उससे 
लगाना पड़ा | सम्पादनकायम कुछ शिशिलता आ गयी । 
परन्तु भगवत्कृतासे श्रद्धेय प० छक्ष्मण नारायणजी गर्दे भीर 
सम्मान्य पं> चिम्मनल्यलजी गोस्वामी एम ० ए०, झास्त्रा 
महं।दय गोरखपुर आ गये जिससे काम चलने लगा । 
फिर गोरखपुर ज़िलभ भयानक बाद आ गयी, और बाढ़ 
पीड़ितोंकी सेवाक कायम मुझको तथा गीताप्रेस और कल्याण- 
कार्यालयके बहुत-से ख्वास-खास व्यक्तियोक्ो उग जाना पड़ा ! 
और यह काय अभीतक चल ही रहा है । इस आकस्मिक 
कारणसे सम्पादन और छपाईके कायम बहुत बड़ी बाघा 
आ गयी और यहीं कारण दे कि वेदान्ताझु इतनी देग्से 
निकल रहा हैं। इस अवाडिछत विल्म्बके लिये में अपने 
कृपा पाठकोंसे द्वाथ जोड़कर क्षमा चाहता हैँ । 


वेदास्ताकुकी सूची बहुत बड़ी द्वा गयी थी। बहुत 
बड़े बड़े विद्वानोंसि तथा अनुभवी अधिकारी संत-महात्माओंसे 
इसके लिये छेख मरी गये थ | संतोंकी सेवा स्वास आदमी 
मेजे गये थ्॑र और आनन्दकी बात दूं कि कई संत- 


महात्माओंने क्ृपायूवंक लेख लिस्खबाकर  पाठकोंका 
बड़ा उपकार किया है। संतोंके वचनाम्तकी कुछ दुर्लभ 
सामग्री पाठकोंकों इस बार मिल रही है, यह उनका 
सौभाग्य है। विद्वान मद्दानुभावोने भी बड़ी कृपा की; 
लेग्ब भेजे। परन्तु खेदकी बात है कि इतना बड़ा 
कलेबर हो जानेपर भी सदाकी भाँति इस बार भी 
बहुत-से लेख वेदान्ताडुमें नहीं छप सके | प्रार्थना करके 
मेंगवाये हुए, लेखोंमेंसे कुछ लेख ब्रिना छपे रह गये । कुछ 
लेस्ब तो कम्पोज हो गये थे परन्तु अधिक सामग्री हो जानेके 
कारण नहीं दिये जा सके | स्थानसड्रोचसे कुछ लेस्ल अधूरे; 
अंशमात्र या बहुत कुछ काट-कॉट करके छापे गये | कुछ 
सम्मान्य लेखकोके लेख देरमें मिलनके कारण उपयुक्त स्थानपर 
नछापे जा सके इन सब अवाब्छित अयरराधोंके ल्यि मैं सदा 
कृपा करनेवाले पूज्यपाद संतों और विद्वान महानुभावोंसे हाथ 
जोइकर श्षमाप्रार्थना करता हैँ । आशा हैं मेरी असमथंता 
और विवशताकी समझकर सभी महानुभाव मुझपर 
दया करके क्षमा प्रदान करेंगे। मुझमें अनेकों च्रुदियोँ हैं; 
में उनमेले अहुतोंका ते जानता भी नहीं हूैँ। बस्तुतः 
कृपाल महानुभावोंकी उदार्तासे ई मेगा त्रुटियोंस भग काय 
चल रहा है | 
वदास्ताडु और परिशिशद्भम वदास्तके मिन्न-मिन्न 
आचार्योंक जीबनका तथा उनके सतका परिचय दिया गया हैं । 
जदहाँतक बन सका है एसी जेष्टा की गयी हैं कि आचार्योंका 
तथा उनके मर्तोका यथा ही वणन दे), किसीक सम्बन्ध कोई 
आधप्षपजनक आन ने आने पावे । इसके लिये बहुत अच्छे- 
अच्छे लेग्वकोंस हस्त लिखवाये गये दे ओर यह चेष्टा की 
गयी है कि जिन आचायके मसतका वर्णन हा) उन्हीं 
आचायक सम्प्रदायभक्त पुरुष लेख लिखें | परिशिष्टाडडक छेग्ल 
अनकों अंगरेज़ी, बंगला, इिंदी और संस्कृतकी पुस्तकर्कि 
आधाख्पर लिखे गये हूँ | तथापि सम्भव हैं कि किनहीं 
आचायके जीवन और उनके मतके सम्बन्ध भूलसे कोई 
आवश्यक्र बात छूट गयी हैं। अथवा कोई बात 
अग्यथा छिख्री गयी दहो। इसके लिये मैं उन सम्पदायोंके 
आचार्योसे और मतावलूग्बियोंसे क्षमा चाहता हूँ और उन्हें 
यह विश्वाल दिखाता हूँ कि जान-बूझकर कोई ऐसी बात 
है लिस््री गयी है! बल्कि यही चेश् की गयी है कि सभी 
आचायोका मदत्त्य सबपर विदित हो | 


वाहन पड ली जमी कद के #ै। 


संथ्या२] 


जिन पूजनीय और सम्मान्य विद्वानोंन बेदान्ताडुके 
सम्पादनमे, विभयसूची तेयार करनेमें सत्परामश देकर, 
लेखकोके नाम-पते बतलाकर, लेखकोॉसे लेग्लीके लिये 
अनुरोध कर, लेख ल्खविवाकर, सामभ्रियोँ संप्रहकर, चित्रादि 
भेजकर तथा अन्यान्य प्रकारसे कृपापूनंक्र सहायता की हू 
में उन सभीका द्वदयसे कृतश्ञ हूँ । 

ऐसे मद्दानुभावोंमेसे कुछ उल्ेखयोग्य नाम ये हूं“: 

महामहोपाध्याय पं॑० गंपीनाथजी कत्रियज एम० ए्‌०;, 
श्री बी० सुब्रह्म प्य ऐयर एम७ ए०, श्रीमातीलाल जे० 
मेहता, श्रीभमगवर्तीप्रसादर्निदजी डिप्टी कलक्टर, श्री 
भारतभानुजी, श्रीविद्दल दौक्षितजी, पं> क्ञाबरमछजी दार्मो; 
पं० रामनारायणजी मिश्र, डटा० भीखनलालजी आत्रैय 
एम० ए०, डी० लिट, पं० काशीनाथजी शाम्री, भ्री- 
रामसुमेरसहजी, व्यवस्थापक आनन्दाश्रम, बिल्खा, पं० 
गमनिवासजी दार्मा, श्री एम० एस०« सूयनारायण शास्त्री, 
एम० ए०, बी० एल, बार-एटड-डटा, पं० नन्दकिशार 
विद्यानन्द मुस्वोपाध्याय, पं० वागीश जझ्ास्त्रीजी शिवाचाय, भरी 
एच० डी० भद्टीचायं, एम ० ए०,बी ० एल ०, श्रीसाहनछालजी 
गोयलीय, श्रीमुनिलालजी आदि आदि | 


बेदान्ताडुके सम्पादनम मेरे परम आदरणीय पं० श्री 
लक्ष्मण नारायणजी गर्दन बरी सह्दायता की । इनके 
अतिरिक्त मेरे सम्मान्य मित्र पं० चिम्मनलालजी गोम्वामी 
एम० ए०, शाम्त्री, पं० राजबलीजी पाण्डेय एम ए०, पं० 
नन्ददुलारेजी वाजपेयी एम० ००, पं० भुवनेश्वरनाथजी 
मिश्र एम० ए्‌०, १० रमाकान्तज़ी त्रिपाठी एम ० ए०, शाम्त्री, 
पं० चन्द्रदीपजी त्रिपाठी, प॑ं० रामनारायणदत्तजी पाण्डेय 
शाजी, पं० सीतारामजी मिश्र साहित्याचार्य, काव्य-व्याकरण- 
सांख्य-बंदान्तती्थ और श्रीयुत मुनिलालजी से मुझे बड़ी सहायता 
मिली है । अनुवाद, संशोधन, प्रूफ-संशोधन, संग्रह आदिका 
अधिकांदा कार्य न्यूनाधिकरूपमें प्रायः इन्ही महानुभावों- 
की कृपासे सम्पन्न हुआ है। इनकी सहायता न मिलती तो 
इस बार इस रूपमे वेदास्ताड़ नहीं निकल पाता | क्‍योंकि 
प्रथम ता मेरी योग्यता नहीं थी, दूसरे मैं संकीर्तन तथा 


# क्रम्रायाचना # 
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बाढ़के कार्य फैसा हुआ था | परन्तु ये. सब इतने अपने 
हूं कि इन्हें धन्यवाद देने अपना ओछापन ही प्रकट 
दाता हैं | 

बेदास्ताइको लेखसूची बहुत लंबी थी, सूचीमें छपे 
हुए, प्रत्येक विपयपर न ते। लेग्व लिखनवाले महानुभाव 
महजमें प्राप्त ह। सके और न इतना स्थान ही था कि जिसमें 
मब विषयोंपर प्रक[द डाला जा सकता | बहुत-से विपय रद्द गये 
हैं, जिनपर आगे समय-समयपर लेख आतनेकी सम्मावना है | 
जिन लेखक महं।दयोंने कृपापूवक वेदान्ताझ्ुुक लिये समय और 
दाक्ति लगाकर लेग लिखे है, उनका में हृदयसे कृतश हे । 
जिन पाठकंको उनके बेसोंस लाभ पहुँचेगा। वे भी कृतश 
हंगे | 

वबदान्ताहुम वेदान्तंक प्रायः सभी सम्प्रदार्थोपर छेग्व हैं, 
इमसे इसमे प्रकाशित सभी लेख सबके उपयोगों नहीं होंगे । 
ओर यह बात दे ही कि इतने बड़े ग्रन्थकों सब लोग पूरा 
पद भी नहीं सकते । परन्तु इसके पदनेसे सब मतोंकी एक 
साथ जानकारी हैं| सकती है, इस दृष्टिसे और संग्रहकी 
दृष्टिसे यह अंक सभीक लिये छामप्द और डपयोगी सिद्ध 
हागा। आशा हैं, पाठकगण इससे विशेष लाभ उठा 
सकेंगे । 


यद्यपि वदान्ताडू-जैसे ग्रन्थके सम्पादनका भार उठाकर 
मैंने अवश्य ही अनधिकार चेश की है, परन्तु विश महानुभाव 
यह जानकर मुझे क्षमा करेंगे कि मैंने तो बड़े-बड़े महात्मा 
और विद्वानोंकी वाणीका संग्रद्ट मात्र कर दिया हैं! और 
यह मंग्रहकार्य भी विद्वानोंकी सहायतासे ही सम्पन्न हुआ 
है। इसमे जो कुछ शुभ या श्रेष्ठ है, उसका सारा श्रेय 
भगवशण्ेरणाकी और संत-महात्माओं, विद्वान लेखकों तथा 
मेरे सहायक महानुभावींकों है, और भूल तथा त्रुटियाँ सब 
मेगे हैं और उनके लिये मैं छाटे-बड़े सबसे सिर नवाकर 
बार-बार क्षमाप्राथना करता हूँ ! 


हनुमानप्रसाद पोह्ार--सम्पादक 


बा ०-० से नि जशणण न ना >> जज 





[ जिन चित्रोंका परिचय छपे हुए लेखोंम नहीं आया, केवल उन्हीं चित्रोंका परिचय यहाँ लिखा गया है | ] 


बालमुकुन्द ( मुखपृष्ठ ) ! 
करारविन्देन पदारबिन्द सुखारवबिन्दे विनिवेशयन्तम। 
वटस्य पत्रस्थ पुटे दायान बाल मुकुन्द मनसा ख्मरामि ॥ 

वेदानुदधरते जगमज्िवहते . भूंगोलमद्विअते 

देश्म॑ दारयते बलि छलयते क्षत्रक्षयं कुवते । 

पौलस्‍्त्यं जयते इल॑ कलयते कारुण्यमातन्वते 

स्लेब्छान्‌ मूछेयते दशा कृतिकृते कृष्णाय तुभ्य नमः ॥ 

इन लोकोके आधारपर बाटमुकुन्दका सुन्दर चित्र बना 
है | चारों ओर दशावतारके चित्र हैं | चित्र दशनाय हैं । 

शिव (पृष्ठ १ )-भगवान शिवका बहुत ही सुन्दर 
भावपूण चित्र है । 

नन्‍्दके अगनम वदान्तप्रतिपाद्य ब्रह्मका नृत्य ( प्रृष्ठ 
६८ )। प्राणियोंम सबसे श्रेष्ठ मनुष्य है, मनुध्यमें सबसे श्रेष्ठ 
बुद्धि है, बुद्धिका सबसे श्रेष्ठ विषय शास्त्र है; शास्त्रोम सबसे 
श्रेष्ठ वेदान्त है, वेदान्तरम सबसे ओष्ठ ब्रह्म हैं, ब्रह्म दी जीव- 
जगत्‌का मूल है, यही परम शाम्त्रका परम सिद्धान्त हैं | 
परन्तु यह ब्रह्म निगुण हैं) निराकार हैं। सगुण-साकार 
पदार्थमात्र नश्वर और असत्‌ है | इसलिये बेद-वेदान्तक 
जाननेवालों अर्थात्‌ मनुष्योंम जा सबसे श्रेष्ठ, चरुद्धि मान , 
दाशनिक और ज्ञानी हैं उनके लिये सबसे बढ़े आश्र्यकों 
बात निगुण-निराकार अ्ह्मका सगुण-साकार रूपमें प्रकट दोना 
है| वदोंकी ऋचाएं जो गोपियाँ बनकर आयी हूँ और 
आकर अपने परमाराध्यको पूर्ब संकेतानुसार सगुण-साकार- 
रूपमें ढूंढ़ रही हूँ, उन्हींमेसे एक गोपी, (पता पा लिया! 
इस आनन्दसे उछलकर पर चुपकेसे दूसरी गंपोसे मान! 
कानमें कद्द रही है--- 

“सुन री सखी ! मेंने ते। आज़ एक बड़ा विचित्र कातुक 
देखा ।? 

(क्या देखा !? 

“न्दबाबाके अगनर्में-- 

आऑगनमें--क्या ! क्‍या अक्षकों देखा !! 


“हाँ, हाँ, अक्षको देखा ! वही तुम्हारे परमाराध्य-- 
श्रतिगीत; बेदाम्तश्रतिपाथ परात्यर ब्रक्ष | 

(क्यों री सल्ली ! वे वहाँ किस रूपमें आये हैं !” 

"या कहूँ ! तुम सच न मानोगी ! चलकर द्वीन 
अपनी आँखोसे देख ला ! आँरे मरकर देख लो ! जीको 
ठंढा कर लो |! जब देख लोगी तभी मानोगी | हसलिये 
चलो, वे वहाँ गोधूलिसे धूसराज्ध हुए. नाच रहे हैं ।” 

मूतिमान्‌. वेदान्त-तत्व ( एछ २९६ )-भगवान्‌ 
श्रीकृष्त और भगवती श्रीराभाजीका ध्यानके योग्य 
सुन्दर चित्र । 

परब्ह्म प्रेमक बन्बनमभ ( पृष्ठ ३५२ )-भगवान भ्री- 
कृष्णकी माता यशोंदाने बाँध रक्‍्खा है, बढ़ा द्वी सुन्दर 
भावमय चित्र है | 

शिव-राम-संवाद ( प्रष्ठ ४४० )-श्रीपश्रपुराणके 
उत्तरखण्डमें शिवगांतोपनिषत्‌ नामसे अ्ह्मविद्यान्तग त 
योगशास्त्र श्रीशिब-राघव-संबादरूपसे उक्त हुआ देँ। यह 
शिवगीता पार्बतीवलम श्रीशड्वरने भीराम चन्द्र जीके दण्डका- 
रण्यम सुनायी थी। चित्रम त्रिद्युल्पाणि शह्ूरक शानमुद्राम 
स्थित ही परम रहस्य कथन कर रहें ई और श्रीरामचन्द्र जी 
श्रवण कर रहे हूं । 

नन्‍्दक ऑगनम नारदजी ( पृष्ठ ४०६ ) | देवषिं श्री- 
नारदर्जी पयंटन करते हुए. एक बार श्रीनन्दर्जीके घर 
पहुँचे | वहाँ पहुंचते दी देखते क्‍या है कि शिश्चु भीकृष्ण माँ 
यश्शादाकी गोदमें चढ़नेके लिये तरस रहे और रो रहे हैं; पर 
गहकृत्यम॑ व्यम्त दतिके कारण यशादाजी कुछ परना नहीं 
करती दे | इस दृश्यका देग्व नारदजी बोले--- 
कि जूमस्तवां यशोदे कति कति झुकृतक्षअ्रद्स्दानि पूर्व 
गरया कीइग्वियानै: कति कति सुकृतास्थर्जितानि त्यवैद । 
नो झक्तो न स्वयस्भूगे चर मदनरिपुयंस्थ छेमे प्रसाद 
तत्पूर्णयझ शूमो बिद्ुड्स विकपत क्रोमारोदुकामम्‌ ॥ 

'अशादा मैया ! मैं तुझसे कया कहूँ ! तूने कितने-कितने 


संजय २ ] 


खित्र-परिचय 
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'फरन किन मादा जाकर पिन 


तीथइन्दोमें जाकर कितने-कितने मद्दान्‌ पुण्य किये। जो इन्द्र, 
ब्रक्मा और महादेवबकोी नसीब नहीं हुआ, वह पूर्ण ब्रह्म 
तेरे सामने भूमिपर लं,टता, रोता और तेरी गोदमें आना 
चाहता है ।' यही भाव इस चित्रर्मे दिखलाया गया है । 

ब्रह्माकृत भगवरत्त्तुति ( प_ृष्ठ ४७२ )--शेषशायी श्री- 
विष्णुभगवान्‌ सवंगुणामासस्वरूप लछोकपझमें प्रविष्ट 
दोकर स्वयं केसे बेदमय विधाता ( अक्ा ) हुए, और फिर 
उन्होंने क्योंकर अपने मुलस्वरूपकी स्तुति की, यही इस 
चित्रमें दिखलाया गया है | 

श्रीकृष्णफा उद्धबको उपदेश ( पृष्ठ ४८८ )-- 
भगवान श्रीकृष्णचन्द्रने अपनी इहलीलाके मध्यमें, कुरुक्षेत्र 
की रणभूमिमें, श्रीअजुनकों भक्ति, शान और योगोपदेश 
किया, उसी प्रकार अपनी अवतारलीला संवरण करनेसे पूर्व 
भक्त श्री उद्धवजीकी भक्ति; ज्ञान और योगका उपदेश किया; 
जो श्रीमद्धागवत-एकादश स्कन्धके अध्याय ७ से २६ वें 
अध्यायतक हैं | इसे उद्धवगीता कद्दतें है | इस चित्रमें इसी 
संवादका प्रसद्ध दर्शित पे । 

जडमरत (पृष्ठ ५०५ )- सिन्धु-सोबीर देशके 
गजा रहूगण एक बार ब्रह्मविद्या हाननेके अभिप्रायमे 
कपिलाभ्रमकी ओर जानेको उद्यत हुए | पालकी दोनेके लिये 
बेगारम आदमी पकड़े गये इन्हींम॑ एक महामुनि श्री मरत- 
जी थे जो उस समय इशक्षुमती नदीके तटपर अलमस्त घूम 
रद थे । राजाके आदमियोंने देखा, अच्छा हृदटा-कटटा 
मोटा-ताजा मनुष्य है; बोझ ढे।नेका काम अच्छा करेगा | 
इस तरह जडमभरतजी पालकोी ढानेमे लगाये गय | सामान्य 
मनुष्यों और साधु-महात्माओंकी चाल एक-सी नहीं हं।ती । 
महात्मा रास्तेके जीवोंको बचाते हुए बड़े कोमल पाँवसे 
चलते हैं | इस कारण पालकी ऊँची-नीची होने छगी। 
राजाने पूछा, तुम लोग यद क्‍या कर रहे हो ! पालकी टेढ़ी 
क्यों हो रही है ! दंनिवालोंने इसका कारण जडभरतजीको 
बताया | राजाने बड़े व्यंग्य वचनोंसे भस्तजीकों डॉटा । 
फिर भी भरतजीकी चाल नहीं बदली और शिबिका ऊँची- 
नीची हूं। दी रही थी। तब राजाने बहुत क्रुद्ध होकर कहा-- 
(क्यों रे! तू जीते-जी ही मरेके समान क्‍यों चलता है! 
मालिककी आशा क्यों नहीं मानता ! क्या तू होशमें नहीं 
है ! अच्छा, चल, मैं तेरा यमराजकी तरह इलाज करता हूँ, 
तब वू रास्तेपर आबेगा !” इस प्रकार रजस्तमोंइनुविद्ध 
उन्मत्तवत्‌ अबद्ध भाषण सुनकर उन ब्रह्मभूत स्वभूत- 
सुद्दृदात्माने बड़ी शान्तिके साथ यद्द उत्तर दिया-हे राजन ! 
जीते हुए मरना--यह तो सभीके साथ रूगा है, क्‍योंकि 
विकारवान पदार्थसात्र आदि-अन्तवाला है | 

आपकी आशा माननेकी बात तो ऐसी है कि यदि 

श्छे 





नौकर-मालिकका यह सम्बन्ध ध्रुव होता तो आपका आजा 
करना भी टीक द्ोता, पर सो तो है नहीं | यह तो केबल 
व्यवहार है वस्तुतः न कोई मालिक है, न कोई नौकर | 
फिर भी है राजन्‌ ! आप जो चाह आशा कर सकते ईं | 
रह गयी बात इलाज करनेकी, सो मुझ उन्मत्त जडका 
इलाज करनेसे हो ही क्‍या सकता है--केवल पीसेको 
पीसना है।” अपने भाषणका ऐसा विलक्षण मार्मिक उत्तर 
सुनकर राजाने पूछा--'आप कोन हैं !? इस प्रकार आगे 
रहूगण और भरतजीका बड़ा दी बोधप्रद संवाद हुआ। 
राजा रहूगण पालकीसे कूद पड़े; चरणोंपर मस्तक रखकर 
अनेक प्रकारसे जड़भरतजीकी विनय की। इस चित्रमें 
यही प्रसंग दर्शित है। जडमरतजीका कुछ और वणणन पृष्ठ 
९३-९४ में पढ़िये ! 
रसखानकी मम्नी ( प्रष्ठ ५१८ )--बालकृण्णके 
सौन्दर्यपर मोहित रसलानकी यह उक्ति प्रसिद्ध है-- 
य्‌ रुकुटी अद कामरिया पे राज तिहूँ पुरका तजि डे । 
आठ सिद्धि नव निधिकों सु नंदकी गाय उराण बिसएों॥ 
रसखलान सदा इन नयनन सो ऋजके बन बाग तड़ाग निहारों । 
काटिनहू ककचातके धाम करीरूकी कुंजन ऊपर वाशें॥ 
इसी भावपर यह चित्र बना हे | 
चित्रकूटके घाटपर ( प्रष्ठ ५१८ )-परिचय चित्रके 
नीचे छपे हुए दंहेमें पढ़िये ! 
सूरदास ओर भगवान्‌ कृष्ण ( प्रष्ठ ५२० )-परिचय 
चित्रपर छपा है । 
भक्त अण्टोनियस ( प्रृष्ठ ५२० )-परिचय प्रष्ठ ५२२ 
में पढ़िये । 
मीराके गिरघरनागर ( पृष्ठ 
भगवानकी झोंकी कर रही हैं । 
कपिल-देवहूति ( पृष्ठ ५४१ )-महामुनि कपिल 
गहत्थाग करनेंके पून अपनी माता देबहूतिको ब्रक्चोपदेश कर 
रहे हैं । महागुनिका मुखमण्डल और मुद्रा ही देखकर माता 
देवहूतिके हृदयसे संसारतरुका मूल ही उखड़ रहा है । 
इसी भावसे वे अपने पुत्रकों 'खश्त्यसंसारतरोंः कुठारभ! 
€ अपने दासके संसारषृक्षका छेदन करनेवाले कुठार ) कह- 
कर, उन्होंकों शरण्य मानकर, उनके शरणागत होकर, प्रकृति- 
के परे जो ब्रह्म है उसकी जिजशासासे इन सद्धमंबिदोंमें 
वरिष्ठ ( (सिद्धानां कपिलो मुनिः” ) मद्ामुनि कपिलकों प्रणाम 
करती हैँ | महामुनिने इस प्रसड्में जो उपदेश किया है 
वही कापिल सेश्वर सांख्यशास्र हे | ( श्रीमद्धागबतके तीसरे 
स्क्न्वमें यह उपदेश है ) | 


५२२ )-मीराजी 


उचड 


के कल्याण 


[ भाग रै१ 





कोौसल्याकी गोदमें ब्रह्म ( पृष्ठ ५५० )--मगोस्वामी 
तुलसीदासजी मगवान्‌ भीरामकी बालछीलाके वर्णनमें कहते हैं- 
न्यापकु जक्क निरंजन निरगुन बिगत बिनोद । 
से। अज प्रेम मर्गति बस कौसल्याकी गोंद ॥ 
काम-काटि-ठबि स्थामसरीरा । नीकू कंज बारिद गंभीरा ॥ 
अरून चरन-पंकज नख-ज्येती । कमरु-दरुनि बैठे जनु मोती ॥ 
रेख कुकिसु ध्वज अंकुसु सोहे । नूपुरघुनि सुनि मुनिमन मोहे ॥ 
कटि किंकिनी उदर त्रय रेखा नामि गँभीर जान जेंहि देखा ॥ 
भुज बिसाल भृूषनजुत भूरी । हियें हरि-नख-सोभा अति रूरी ॥ 
उर मनिहार-पदिककी सोभा | बिप्र-चरन देखत मनु कोमा॥ 
कंबु कंड अति चिबुक सुहाए | आनन अमित मदन छबि छाए ॥ 
दुइ दुए दसन, अघर अरुनारे । नासा तिरुकु को बरने परे ॥ 
सुंदर श्वन, सुचारु कपोर[ | अतिप्रिय मधुर सुतोर्तारे बार ॥ 
नीक कमर दोठ नयन बिसरा | बिकर भुकुटि, रूटकनि, बरमारू ॥ 
चिक्कन कच कुंचित गभुआरे । बहु प्रकार रत्ि मातु रुँदोरे ॥ 
पैठ झगुलिया तन पहिराए । जानु-पानि बिचरत मांहि भाए ॥ 
रूपु सकहहिं नह कहि श्रुति-सेषा | से| जाने सपनेहुँ जिन्ह देखा ॥ 
सुखसंदोह, मोहपर, ग्यान गिरा-गोतीत । 
दंपति-परम प्रेम बस कर सिसुचरित पुनीत ॥ 


इसी भावकों इस चित्रमें दिखलानेकी चेश की गयी हूँ 


सूरके श्याम ब्रह्म ( प्रष्ठ ९९२ )--आाल्कृष्णकी मनोहर 
छब्रिपर मतवाले यूरका प्रेमाअअंसि भागा हुआ भाव देखने 
ही योग्य है । 

भगवान्‌ राम ओर सनकादि मुनि ( पृष्ठ ६०१ )--- 
एक बार श्रीरामचन्द्र जी अपने तीनों भाइयों तथा श्रीहदतुमान- 
जी सहित नवपल्लचित कुसुमित सुन्दर उपवन दखने गये | 
दर्शनका यह मुन्दर अवसर जान बेदमूर्ति समदर्शी सनकार्दि 
चारों महामुनि वहाँ आये | मुनियोंक। आते हुए. देख रामचन्द्र- 
जीकों बड़ा दर्ष हुआ | चारों भाइयोनि और इनुमान्जीन 
उन्हें दण्डबत्‌ किया । श्रीरामचन्द्र जीकी छबि देखकर देखते 
ही रह गये। श्रीरामंचन्द्रजीने सीस नवा, हाथ जोड़; मुनिर्यो- 
की अनेक प्रकारसे स्तुति की । उस अवसरपर श्रीसनकादिने 
अनिमैष लोचनोंते श्रीरामचन्द्रजीका दर्शन करते उनका 
जो स्तवन किया है उसे गोसाई तुलसीदासजी इस प्रकार 
दोइराते हैं-- 
जय भगबंत अनंत अनाममण । अनध अनेक एक करुनामय ॥ 
अजय निरगुन, जय जय गुनरएर | सुर मेदिर सुंदर अति नएर ॥ 
जम इंदिरारमन जय भुचर ॥ अनुपम अज अनादि सोभाकर ॥ 
गस्याननिधान अमान मानप्रद । पावन सुजसु पुरान बेद बद ॥ 


सर सबेगत सभे उरारूय । बसासि सदा हम कहूँ प्रतिपारुष ॥ 

दूंद्र बिपति मवर्फद बिभंजय। छूदि बसि राम कामु मदु गंजम ॥ 
परमलन्द कृण्यतन, मन ऐरिपुरन काम ९ 
प्रेम-मगति अनपायनी देहु हमहि और/म ॥ 


यह इसी अवसरका चिंत्र हे । 


पिप्पछादका ऋषियोंको उपदेश ( एष्ठ ६२४ )-- 
परिचय पृष्ठ २०९ मे पढ़िये | 

भगवान्‌ वेदव्यास ( भाद्रपदका मुखपृष्ठ )>मगवान्‌ 
व्यासजों प्रन्थलेखनम लगे हूँ । 

स्तवन (पृष्ठ ६२८ )--भ्रीमद्भागवत-दशम स्कन्‍्घ, 
अध्याय £ में वर्णन है कि सदखों देत्योंने। द्वापरान्तमें, 
पव्याज” से भूमिकों आक्रान्त कर डाछा और उठ 
अति दुश्सद् भारसे अत्यन्त दुखी और ब्याकुल होकर 
पृथ्वी गी बनकर नेत्रोंसे आंसू बहाती, करुणाक्रन्दन करती 
हुईं भ्रीजक्माजीकी शरणमें गयी । ब्रह्माजीके सामने उसने 
अपना सारा दुःख निवेदन किया | ब्रह्माजी उसके दुःखसे 
कातर दो उसे संग लेकर सब दवताओं ओर साक्षात्‌ श्री 
शिव भगवानके साथ क्षीरसागरके तीरपर गये ओर वहाँ सबने 
मिलकर पुरुषयूक्तके द्वारा देवदव जगन्नाथ भ्रीभगवानका 
स्‍्तवन किया | यही प्रसज्ञ इस चित्रमें दरसाया गया है | 

अद्वेत-सम्प्रदायके आयद्याचाय भगवान्‌ नारायण 
(पृष्ठ ६२९)-भ्री भमगवानका ध्यानफे योग्य बहुत ही सुन्दर 
चित्र हे । 

विशिष्टाद्वेत श्रीवेष्णवमम्प्रदायकी प्रवर्तिका श्रीलक्ष्मी- 
जी (पृष्ठ ६६८)-जगजननीका ध्यानयोग्य सुन्दर चित्र है। 

बिषका पात्र द्वाथमे लिये श्रीरामातुजाचाय ( पृष्ठ 
६७४ )--भ्रीगमानुजाचायका देषवश एक पुजारीने विष 
दिया; परन्तु उसकी भक्तिमती ख्रीने आचार्यकों सारा भेद 
बतलाकर सावधान कर दिया ! इस चित्रमें यही दिखलाया 
गया हैं । 

दतसम्प्रदायके आद्याचाय श्रीत्रक्षाजी ( पए्॒ठ ६८९ )-- 
भगवान्‌ ब्रह्माजीका ध्यानयोग्य सुन्दर चित्र हैं | 

दयामूति आचाय॑ श्रीमध्य (पृष्ठ ६९० )--पश्चुबलि- 
को रोकनेके लिये श्रीमध्वाचार्य चावलोंका बकरा बनाकर 
बलिके चिये द रहे हैं । 

शुद्धाद्वैतसम्प्दायके आदिप्रवतक भगवान्‌. शझ्डर 
( प्रष्ठ ६९९ )-भगवान्‌ रुद्रका छुन्दर चित्र | 


भक्त हनूमानकी अनन्य निष्ठा ( पृष्ट ७०७ )-- 


श्रीहनुमानजी अपना हृदय चीरकर दिखा रहे हैं कि उसमें 
श्रीसीतारामजी विगजित हैं | 





श्रीहरिः 


गीताप्रेस, गोरखपुरकी नयी पुस्तकें 
भक्तियोग 


( लेखक---चौषरी श्रीरघुनन्दनप्रसादस्सिद्द जी ) 


साइज डबल क्राउन सोलहपेजी, प्रष्ठ-संख्या ७००८, एक सुन्दर तिरंगा चित्र; अच्छा टाइटल) मूल्य केवछ १८७) | 
प्रस्तुत पुस्तकर्म साकार ओर उपासनाक्रम; सृष्टि भगव्लीला, विभूति-उपासना) निनदा-स्तरुतिम तुल्यता, सत्सक्ष, भक्त- 
लक्षण, भक्तमहिमा; दासभाव, गोपीभाव ओर बिश्युद्ध प्रेम, श्रीराधामाव आदि-आदि 3६ विषयोक्रा सबिस्तर बर्णन है | 


सक्तिसुधाकर 

हिन्दी अनुवादसहित, साइज डब्रल क्राउन सोलहपे जी; पृष्ठ ४७६, स्यामम्यी संसार, ४”, ध्यानयोगी ध्रुव) माँकी 
मधुर गोद; नवधाभक्ति; ब्रक्मका नृत्य आदि ६ बहुरंगे चित्र; अच्छे कागज); मूल्य ॥#) मात्र । 

संसारके सर्वोत्तम) सुमधुर, संस्क्रतसाहित्यसे संगद्दीत इस सूक्तिसुधाकरम श्रवण-सुखद, सुन्दर शब्द-विन्यास और 
प्रसाद-माधुय आदि गुणोंसे समन्वित शछीकॉका सश्चय किया गया हैं । 

एकादश उल्तासोंमे ब्रक्षयूक्ति, भ्ीशिवसूक्ति, श्रीविष्णुसूक्ति, अालक्ष्मीसूक्ति, श्रीरामसूक्ति, भ्रीसीतायुक्ति, 
श्रीदनुमत्यूक्ति, भ्रीकृष्णयूक्ति, श्रीमुरलीसूरक्ति, श्रीवृन्दावनसूक्ति, श्रीहरिदग्यूक्ति, सूर्यसू(क्त, गंगासूक्ति, विवेकसूक्ति, वराग्य- 
सूक्ति, भक्तियूक्ति, प्मसूक्ति. साधुसूक्ति, ज्ञानिसूक्ति, गुमयूक्ति, विविधयूक्ति; सदुक्तिसंग्रह आदि संग्रद्दीत हैं । 

श्री १०८ गांखामी तुलसीदासजीकृत श्रीरामचरितमानसान्तर्गत 


शतपश्च चापाई 
भावप्रकाशिकाटीकासहित; ढोकाकार---पं ० श्रीविजयानन्द जी जिपाटी, महोपदेशक, साहित्यरख्ञन, प्रष्ठ- संख्या २४०, 
श्ीलोमश ऋषि और काकभुशुण्डि एज विमबनमोइहन रामक़ दो मनोहर बहुरंगे चित्र; सुन्दर टाइटलछपर गोस्वामीजी 
मदहाराजका चित्र, डाइकट जाकेट, मूल्य ॥#) मात्र | 
प्रस्तुत प्रन्थम पाँच प्रकरण हैं--( १ ) राम-ग्हस्य, (२) ज्ञानदीपक, (३ ) भ्रीभमक्ति-चिन्तार्माण, (४) सत्त प्रश्न 
और (५ ) परिशिष्ट | उत्तरकाण्डक १२४ वें दंहेस यह प्रन्थ प्रारम्न होता है और सोलह दोहोंमे पूर्ण हुआ हैं । 
सतपंच चेपाई मनोहर जानि जा नर उर चर ५ दारुन अविद्या पंच जनित बिकार श्रीरघबर हर ॥ 
गृह्माप्रिकमेप्रयोगमाला 
(स्थालीपाककमेकदम्बकम्‌ ) 
हिन्दी-अनुवादसद्वित, लेखक ---विद्यामातंण्ड १० श्रीसीतारामजी शास्त्री संस्थापक ब्रह्मचार्याभ्रम, भिवानी। यह 
कमकाण्डविषयकर पुस्तक है ) इसमे २२ विप्रयोंका ( संक्षेपम ) हिन्दी-अनुवाद ओर विधिसहित वन हैं| यथा--होमो - 
पक्रमविधिः, आधानकाल5; पश्चमहायज्जा;, पक्षद्दोमविधरिः, मणिकावधानपद्धतिः, प्रथमान्वष्टकापद्ध तिः, प्ृरष्टोदिविविधानम्‌ 
स्वाध्यायविधिः, मातृपूजाप्रयोगः) संक्षितनानदीभाद्धम्‌ आदि-आदि। कागज चिकना) प्रष्ठ १८२, मूल्य |-) पॉच आना । 
कृपाई-सफा ई सुन्दर है | 
पश्चरत्न गीता 
श्रीमरूगवद्गीता ( माद्दात्म्यादिसहित ); श्रीविष्णुसहदनाम, भ्रीमीष्मस्तवराज, श्रीअनुस्मृति और श्रीगजेन्द्रमोशक्ष 
पाँचों अन्ध मूल मोटे ठाइरपोमें नित्य पाठ करने लायक सुन्दर छापे गये हैं | सचित्र; सजिल्द; मूल्य ।) मात्र । 


श्रीमन्महषि व्यासप्रणीतं 
शारीरकमीमांसादशेनम्‌ ( ब्रह्मसूत्राणि ) 
गुडका साइज, ५४ एृष्ठट, अ घिकरंणॉसट्टित चारों अध्यायोंका सम्पूर्ण मूल पाठ, मूल्य तीन पैसामात्र । 
मिलनेका पता-गीताप्रेस, गोरखपुर 


ब्रज, 


६ क् 
सुन्दर & गौीताप्रेस, गोरखपुरकी पुस्तकें 6... सचिन्न -. 


१-भी सद्धगवद्गीत।-शांकर भाष्य, सरल श्न्‍्दी-अमुवाद, प्रष्ठ ५१९; चित्र ३, मूल्य साधारण जिद २ ॥) पक्की जिस्द २ ॥) 
२०भीमद्धगवद्वीता-मूल, पदण्छेद, अन्वय, साधारण भाषा-टीकासहित, पृष्ठ ५७०, सचित्र, मूल्य *** *“** १!) 
३-भीमरूगव दी ता-गुजराती टीका, गीता ९।) बारीकी तरह; मोटा टाइप, सचित्र, सजिल्द, मूल्य '" * *** १॥) 
४-मीमसद्भगवद्रीता-मराठी टोका। यीता १।) बालीकी तरह, मोट। टाइप, सचित्र; सजिल्द, मूल्य *** *** १) 
५-भीमद्धगवद्वीत(-(औकृष्ण-विशान) अथोत्‌ मीताका मूलसदहिित हिस्दी-पद्मालवाद, सचित्र, शष्ट २७५, मू०॥।) सजिस्द १) 
६-आऔमद्भगवद्गीता-प्रायः सभी विधय १।) बालीके समान $ साइज और टाइप कुछ छोटे, १० ४६ ८, मू० । ७) ल०॥ 8) 


७-भीमद्धगवरद्गीता-बंगला टीका, हिन्दी गीता ||#) यालीकी तरह) मूल्य हे *** ॥॥) 

८-भीमऋदवद्गीता-स्लोंक, साधारण माधा-टीकासदित, एप्ठ ३१२, मूहय ॥) सजिल्‍्द | “** ॥#) 

९-ग्रीता-साघारण भाषा-टीका, त्यागसे भगवत्पासिसहित, सचित्र, प्रष्ट ३५२, मूल्य +)॥ सजिस्द *** #)।) 
१०-गीता-मूल, मोदे अक्षरवाली, सचित्र, मूल्य |-) सजिस्द हब *** ७) 
११-गीता-भाषा, इसमे श्लोक नहीं हैं| केबल भाषा हैं, अक्षर गोटे हैं, १ चित्र मी लगा है, मूल्य |) सजिह्द**' |») 
१२-वांता-मूल ताबीजी, साइज २५४१२॥ इच्च, सजिल्द, मूल्य! *** *«०« ») 
१३-शगीता-मूल, विष्णुसइूनामसहित, सचित्र और सजिल्‍द._**' हक 98 >)॥ 
१४-गीता-७॥१९१० इश्च साश्जके दो पन्‍नोमे सम्पूर्ण, मूल्य *०० *** *** >) 


१५-गीता-दूची ( (४:७-.5६ )-संसारकी (भिन्न-मिन्न ३१ भाषाओंकरी) अनुमान २००० गीताओंका परिचय, मूल्य ॥) 
१६-गौता-डायरी सन्‌ १९३७ की शीघ्र छपेगी । 


१७-ईशावास्योपनिधदू-सानुवाद शाहरभाभ्यसहित; सन्तित्र; पृष्ठ ५०, मूल्य ले ०2४ #) 
१८-केनोपनिवद्‌-सानुवाद शाहरस्भाध्यसहित, सचित्र, ४४8 १४६, मूल्य *** ड ॥) 
१ ९-कठोपनिषदू-सानुवाद शाह्रभाष्यसहित, सचित्र, पृष्ठ १७२, मूल्य *- की ॥-) 
२०-मुण्डकोपनिधदू-स|नुवद झाद्ुरभाष्यसदित, सचिक्ष, प्रष्ठ १३२, मृद्य "९० +०० (#.) 
२१-प्रश्नोपनिषदू-सानुवाद शाह्ुरभाध्य्साहत, साचित्र; पृष्ठ १२०, मूल्य *** का (#) 

उपरोक्त पाँचों उपनिषद्‌ एक जिल्दम सर्जिलद ( उपनिरद-भाभ्य स्वण्ड १ ) मूल्य डे २॥-) 
२२-माण्ड्क्योपनिषद्‌ू-सानुवाद शाइ्ुरभाध्य एयं गोडप:दीय कारिकासहित, सचित्र, पृष्ठ ३००, मूल्य” ** १) 
श्डे -एतरेयोपनियद्‌ ३8 सच्ित्र, पृष्ठ १०५, मूल्य »००: ७७ ० (#) 
२४-तैत्तिरी यो पनिषद्‌ 8) १8 पृष्ठ २५०, मृस्य ४४६ न ॥ ।>) 

उपयोेक्त तीनों उपनिषद्‌ एक जिल्दम सजिलद ( उपनिषद्-माध्य खप्ह २) मृस्य 34 १७») 
२५-शविष्णुप्राण-हिन्दी-अनुवादसद्ित, ८ जित्र, पृष्ठ ५४८, मूल्य साधारण जिल्‍द २॥) बढ़िया जिल्‍्द २॥) 


२६-अध्यास्मरामावण-सातों काएड, सम्पूर्ण, मूल और दिन्दी-अनुबादसईइत, ८ रंगीन चित्र, मूल्य १॥।) बढ़िया जिलद २) 
२७-प्रेमयोग-साच व, लेस् क-आओवियोर्गी हरिज्ी, पृष्ठ ४२०, मोटा एण्टिक कागज; मुल्य १।) सजिल्द'' १ ॥) 
२८-त्रिनय-पत्रिका-सरल इन्दी-भावायसद्वित, ६ चित्र; अनुवादक--“भीहनुमानप्रसादजी पोहार, मूल्य १) सजिहद १।) 
२९-गीतावली-सरल हिन्दी-अनुबादसहित, ८ चित्र, अनुवादक--भीमुनिस्यलजी, मृत्य १) सबल्‍्द *** १।) 


३०-भीतुकारास-चरिच-प8 ६९६४, चिक्र ९, मूल्य २७) सलिल्द १॥) 
३१-ओऔश्रीचेतन्य-चरितावली (खण्ड १)-सचचिभ्न, पृष्ठ ३१६०, मूल्य |») सजिल्द **' “०... १४७) 
३९ 3 ४5 ( खण्ड २ )-९ चित्र; ४५० पृष्ठ | पहले खण्डके आगेकी लीलाएं । मूल्य १०) छजिल्द १|») 
३३-- १9% 77... खण्ड |े )-१९ निज, हे८४ पृष्ठ; मूल्य १) सजिल्द,.. +** %०% १।) 
रेड 9. 5४ ( खण्ड ४ )-१४निक, २२४ प्रृष्ठ, मूल्य ॥»०) समित्द' * ***. न») 


५ फर्मीशन पश्चीस् थपया सेंकड़ा। डाकलर्स अछत ) 


[ ६ ] 


१५-भीभी वैतन्थ चरितावरी ( ख्ण्ड ५ ) १० चित्र, पृष्ठ २८०, भृल्य ॥। ) सबह्रिस्द “'* हट १) 
शै१-सुमुझुसवस्वसार-सटीक) पृष्ठ ४१४, मृल्य ॥।-) सजिल्द कह *** १-०) 
३७-सस्‍्य-विन्तामणि भाग १-सचित्र, ठेखक-भी जयदयाल्जी गोयन्दका, पृष्ठ ४०६, एण्टिक कागज; मू० ॥*) स० ॥|-) 
२३८०७ $$ 99. 98)... /#१ | १) ४ ४४८, गुठका। मूल्य |“) संजिल्‍्द |») 
१९- )) 9 रे 9) ] 2 परष्ट ६३२, एण्डटिक काराज, मूल्य ॥(>) स० १०७) 
हे कक 97 १8. 929. 77 93 ४». गुटका, पृष्ठ ७४१, मूल्य |।*) सजिल्द ॥) 
४१-भागवतरत्न प्रह्यद-रे रंगीन, ५ सादे चित्रोसहित, एृष्ट ३४०, मोटे अक्षर, सुन्दर छपाई, मूल्य १) सजिल्द १।) 
४२-ओशानेश्वर-चरित्र-सचित्र, मूल्य '** ॥-) ७२-गीतामें भक्तियोग-सचित्र, ले०-भीवियोगी हरिजी।--) 
४३-पूजाके फूल-प्ृष्ठ ४९०, मूल्य ॥|-) , ७४४-अभ्रुतिकी टेर-सचित्र, ले०-भोभोलेबाबाजो, मूल्य ।) 
४४--भीविष्णुसहखनाम-दांकरमाष्य, सटीक, मूल्य |) । ७५-परमार्थ-पत्रावली-भ्रीजयदयालजी गोयन्दकाके 
४५-एकाददा स्कन्घ-(सटीक भागवत) मू०।)।) स० १) कल्याणकारी ५१ पत्रोंका स्वण-संग्रह, मूल्य |) 
४६-देवधि नारद-५ चित्र, पृष्ठ २४०, मू० ||) स० १) ' ७६-माता-श्रोअरविन्दकी अंग्रेजी पुस्तक (१०७८४) 
४७-शरणागतिरहस्य-सचित्र, पृष्ठ ३६०, मूल्य |») '! का हिंदी अनुवाद; मुल्य )) 
४८-आन-्दमार्ग-सचित्र, प्रष्ट ३२४, मूल्य ॥->) ' ७७-शानयोग-इसमें जाननेयोंग्य अनेक पारमार्थिक 
४९-नेवेय-लेखक --भीहनुमानप्रसादजी पादार, .... विधयोंका सुन्दर वर्णन है, मूल्य ) 
पृष्ठ १५०, मुल्य ॥) सजिल्‍द_*** ॥४) | ७८-कल्याणकुआ-सचित्र, पृष्ठ १६४, मूल्य ।) 
५०-तुलसीदल-सचित्र, ४४ २९२, मूल्य ॥) सजिल्द ॥#) ' ७९-ब्जकी झौकी-वर्णनसहित लगभग ५० चित्र; मू० |) 
५१-भी एकनाय-चरित्र-सचित्र, एष्ठ २४०, मूल्य. ॥) ' ८०-भीबदरी-केदारकी झाँकी--सर्चित्र, मूल्य ।) 
५२-दिनचरया-सचित्न, पृष्ठ २२२, मूल्य ॥) ' ८१-प्रयोध-सुधाकर--सचित्र, सटीक, मूल्य ;#)॥ 
५३-अंति-रत्नावली-सचित्र, ले ०-भोभोलेबाबाजी; मू० ॥)  ८२-मानबधघर्म-ले०-श्रीदनुमानप्रसादजी पोद्दार; मु० #») 
५४-स्तोत्ररत्नावली-हिन्दी-अनुवाद-सहित, मूल्य. ॥)  ८३-साधन-पथ---ले०--- १. (सचित्र) »)॥ 
५५-४८ 8६ण५ ए 378 52४--?०६४० 9०.85. ।0 ८४-गीता-निबन्धावली-मूल्य +)॥ 


५६- ते: ]85 फेए5(टा१८5 गाते (०॥7४०---5. 8 . ८५-चेदान्त-छरदावली-छे०---भीभोलेबाबाजो, मूल्य »)॥ 
५७-भीरामकृष्ण परमहंस-सचित्र, पृष्ठ २५०, मूल्य ॥#) ' ८६-अपरोक्षानुभूति-मूल श्छोक और अर्थसहित, मूल्य »)॥ 
५८-घूपदीप-लेखक-भी 'माघव' जी; मू० #) ८ ७-भमनन-माला-सचित्र, भक्तोंके कामकी पुस्तक है, मू० +)# 
५९-भक्त-भारती-(अचित्र) कमितामे सात भक्तोंके चरित्र#) ८८-प्रयाग-माहात्म्य-(सचित्र) ९० ६४, मूल्य >) 


की ण्ष्‌ च्य्ध्‌ & + प्रोर्गी 
६१ हल आ की ) ऐैष्ट रे आह मूः डे का ५०-भजन-सं प्रह प्रथम भाग सं०-भ्रीवियोगी इरिजी #*) 
६२-विवेक-चूडामणि-सचित्र, सटीक, पृष्ठ १७७) मू० ।-) ; (१... ,, _ दूसरा भाग /) +) 


६३-प्रेमदशन-(नारदरचित भक्तिसूज़की विस्तृत टीका) ।-) , ९२... , , तीसरा भाग ध ») 
६४-भक्त बालक--५ चित्रोंसे सुशोमितं, मूल्य. |) , ९३-_,, - चौथा भाग न >) 
६५-भक्त नारी---६ चित्रोंसे खुशोमित, मूल्य ।>) | ९४- ०  पौँचवाँ साण (पत्न-पुष्प) सं ०-- 
६६-भक्त-पश्चरल--५ चित्रोंसे सुशोमित, मूल्य ।-) , भीहनुमानप्रसादजी पोद्दार, मूस्य ७») 
६७-आदछ्ो मक्त---७ चित्रेसति सुशोमित, भूल्य |“) | ९५-चित्रकूटकी झॉकी-(२२ चित्र), मूल्य >>) 
६८-भक्त-चन्द्रिका-७ चित्रोंसे सुशोमित; मूल्य. ।-) | ९६-स्त्रीघमंप्रश्नोचरी-सचित्र) मूल्य ७) 
६९--भक्त-स तरक्ष-७ चित्रोंसे सुशीभित, मूल्य |) | १३-४७ [शभ्राममा७॥८७ रण (००० (99५ '6ां०्रं५+गों) ०४, 2 
७०भक्त-कुसुम-६ चित्रोसे सुशोमित, मूल्य ०) । ९८-शतश्लोकी-हिन्दी-अनुवादसह्िित; मूल्य... ») 
७१-प्रेमी भक्त-$ चित्रोंति सुशोंमित, मूल्य ।>) | ९९-मनुस्मृति द्वितीय अध्याय अर्थस्वित, मूल्य. -)॥।. . 
७२-यूरोपकी मक्त ख्तियों-रे चित्रोंसे सुशोमित, मूल्य ।) | १० ०-हनुमानवाहुक-सचिज्न, सटीक, मूल्य | हिई 


(कमीदान पथ्कीस ठपया सेकड़ा। डाकल् अलग!) 


[४] 


१०१-आनन्दकी लहरें-(सचित्र), मूल्य -! ॥ २६-अष्नोचरी-भीशंकराय यकृत (टीकासदवित), मूल्य द )॥ द 
१०२-गोपी-प्रेम-(सचित्र) पृष्ठ ५०, मूल्य “)॥:१२७-सन्थ्या-( हिन्दी-विधि-सहित ); ओ॥ 
१०२-मोपिन्ददामोदरस्तोत्र (सार्थ) पृष्ठ ३१७, मूल्य -)॥१ २८-बलिवेश्वदेव-विधि-भूल्य ण। 


१०४-मनको वश करनेके कुछ उपाय-सचित्र, मूल्य “)) /१२९-भगवत्मातसिके विधिध उपाय-प्रृ० है५, मूल्य »॥ 
१०५-गीताका सुक्ष्म विधय-पराकेट-साइज, मूल्य “2! १३०-सत्यकी शरणसे मुक्ति-पृष्ठ ३२, गुटका, मूल्य भा 
१०६-ईश्बर--लेखक-पं० भोमदनमोहनजी मालबीम,मू०-)। ;१३ १-स्यापारसुघारकी आवश्यकता और व्यापारसे 


१०७-मूल रामायण-मूल्य “2  मुक्ति-प्ृष्ठ ३२, शुटका, मूल्य भैं। 
१०८-मूख गोसाई-चरित-मूल्य “2 १३२-ईंश्वरसाक्षात्कारके छिये नामजप सर्वोपरि 
१०९-सखा सुख भोर उसकी प्रासिके उपाय-मूल्य.. “0: साधन है; प्रष्ट २४, गुटका, मूंल्य . | 
११०-भीप्रेममक्ति-प्रकाश-सचित्र, मूल्य ४“) :१३३-प्रेमका स्या स्यरूप-एघ४ २४, गुटका, मूल्य ह॥ 
१११-त्यागसे भगवस्यासि-सचित्र, मूल्य “0 १३४-ईश्वर दबादध और स्यायकारी है-प४ २०, गुटकामू० )। 
११२-अद्वाचम-ले ०-भी हनुमानप्रसादजी पोद्दार, मूल्य -) १३५-महात्मा किसे कहते हैं (-प्रष्ठ २०, गृटका, मूल्य )| 
११३-भगवान्‌ क्या हैं !-मूल्य “) १३६-हमारा कर्तब्य-प्रष्ट २९, गुटका, मूल्य )। 
; जा मेक संबंपरेश “2 १३ ७-पातखलगो गद्शन-( मूल ), गुटका। मूल्य )। 
११६-एक संतका है अप हक चर १३८-नारद-भक्ति-सुत्र-( साथ गुटका ), मूल्य )। 
! अनुमक-मृल्य “) सहित 

११७-बतैमान शिक्षा-मृस्य -) '*रे २-गीता द्वितीय अध्याय अर्थसहित, पाकेट-साइज,मूल्य)। 
११८-सस-महावत-मृल्य ->) १४०-भर्म क्या है (-मूस्य )| 
११९-हरेराममजन-२ माला, मूल्य )॥ ९४१-दिव्य सन्देश-मूल्य ) 
१२०० ) “१४ माला, मूल्य |) १४२-भओीदरिसंकीसनघुन-सृ लय )) 
१२१-किष्णुसहर्सनाम-मूल, मोटा टाइप )।| सजिल्द -)॥ १४३-कल्याण-भाषना छे०-भीताराचन्द्रजी पॉडया,गुटका)। 
१२२-ओऔरामगीता-मूछ, अथसद्दित (पाकेट-साइज),मृल्य )॥॥ (१४४-लोभमें पाप-( गुटदका ), मूल्य आधा पैसा 
१२१-सेवाके मन्त्र-( पाकेट-साइज ) मूल्य )॥ १४५-गजलगीता-[ + 9) मूल्प आधा पेसा 
११४-गीतोक्त सांस्ययोंग और निष्काम कमंयोग-मूल्य.. )॥१४६-सप्तशछोको गीता-( गुटका )। मूल्य. आषा देसा 
१२५-सीतवारा ममजन-( पाकेट-साइज ) मून्य )॥१४७-रामायणांक-१६ ७न्दि त्र,५ १ २ पृ, म्‌ ० २ ७७) स० शे%-) 


(कमीशन पश्चीस रुपया सेकढ़ा | डाकखर्ख अलग ) . प्ता--गीताप्रेस, गोरखपुर 


कल्याणकी पुरानी फाइलें तथा विशेषाझ्ोंका ब्योरा 
( इनमें कमीशन नहीं है । हाकखजल हमारा ) 

प्रथम व्ष-संत्रत १९८२-८४ कुछ नहां हैं । 

द्वितीय वर्ष-विशेषाइः भगवत्नामाडु नहीं है | केवछ अहु २) रे; ६ हैँ । मुल्य %) पति | 

तृतीय वर्ष-विशेषाडः मक्ताड़ मूल्य २) सजिल्द १॥|%) साधारण अड्ढड ५ ते को छोड़कर सब हैं । मूल्य ।) प्रति. 
चतुर्थ बर्ष-विशेषाद् गीताड़ नहीं हैं। साधारण अड्ड ३; ४ को छोड़कर सब मौजूद हैं, मूल्य ।) प्रति । 

५ था वष-रामायणाडु अजिलद २॥%) सजिल्द ३७) साधारण अड्डू १०, (२ हैं। मूल्य |) प्रति । 

६ ठो वष-विशषाहु कृष्णाड़ नहीं है । फ़ुटकर अड्ड १० वो और ११ याँ हैं, मूल्य )) प्रति । 

७ या वर्ध-विशेषाह इंश्वराड नहीं है । फुटकर अह्लमं ११ वा नहीं हे | शेप सब अड्ड हैं । मूस्य |) प्रति | 

८ यथा वर्ष-विशेषाडू शिवाड्र नहीं है। साधारण अछु चौथेकों छोड़ तब ईँ; मूल्य ।) प्रति । 

९ या वर्ष-शक्तिअझ्न नहीं है | साधारण अड्ड ३, ६ को छोड़कर सब हैं; मूल्य !) प्रति । 
१० थी बफ्-योगाझु सपरिशिश्ठ ड २॥) सजिल्द ४) पूरी फाइल यो गा इसहित अजिल्द ४७) सजिल्‍्द दो जिल्दोंमें ५।-०) 


११ वो वर्ष-वेदान्ताडु सप्रिशिष्ाडु २) सजिल्द १॥) | ४ 
पता-व्यवस्थापक-कल्याण-कार्यालय, गोरखघुर 


गीताप्रेस, गोरखपुरको चित्र-सूची 
सुन्दर सस्ते घधामिक दशेनीय चित्र 


कागज-साइज १५०८२० इश्वके बड़े चित्र 
सभी चित्र बढ़िया आर्ट पेपरपर झुम्दर छपे हुए हैं। 
का बढ़े रंगीन चित्र हिम्दुस्तानके छुपे हुए प्रायः बहुत कम मिलते हैं | प्रचारकों दृष्टिसे दाम बहुत ही सस्ते रखे 
गयेदे। 


खुनहरी नेट दाम भरत्येक- ._ १५ श्रीडन्दावनविहारो.. २५ श्रीरामचतुष्टय ! ३५ शिव-विकद्द 
का “)॥ . १६ श्रीविश्वविमोहन . २६ श्रीलक्ष्मनाराथण_, ३६ प्रदोषरुत्य 
१ युगलछबि ._ १७ श्रीमदनमोहन अल २७ श्रीविष्णुभगवान्‌.._ ' २७ श्रीजगजननी उमा 
२ भीरामसभा ,. १८ भगवान श्र २८ श्रीलक्ष्मीजी '. डे८ श्रीक्षब-नारायण 
रंगीन-नेट दाम प्रस्येक- ._ भीवजराज | २९ कमला | ३९ श्रीमद्दावीरजी 
का -) ._ ४० श्रीकृष्णाजुन ; २० सावित्री-अश्मा ' ४० श्रीचेतन्यका संकीतेन- 
१९१ श्रीरापेक्याम २१ चारों भैया । हे? श्रीविश्वनाथर्जी . ; दल 
१२ श्रीनन्दनन्दन २२ भुवनमोहन राम. ३२ श्रीशषिवपरिवार. | ४१ महासंकीर्तन 
१३ गोपियोंकी योगधारणा. ३) राम-रावण-युद्ध । ३३ शिव-बरात | ४२ नवधा भक्ति 
हैंड दयाममयी संसार, 7०४ रामदरवार '. ३४ शिव-परिछन | ४३ जड़योंग 


१२ खित्रोंतक मैंगानेपर पैकिंगमें जोंगा लगाना पढ़ता है, जिससे डाकखर्ख बढ़ जाता है। 
सोखकर मेंगाना चाहिये। अधिक मेगानेमें ही डाकखचंका सुभीता दे । 
कागज-साइज १००९१५ इश्ध 
( छाटे ब्लाकोंसे ही केवल बढ़े काशजपर जाहइुर लगाकर छापे हैं | ) 


खुनहरी चिज, नेट दाम )॥ प्रतिचित्र. ' 
१०१ युगढछ॒ुछबि १०२ ध्षन्मयता 
बहुरंगे खित्र, वेंड दाम )।३ प्रतिश्चित्र 


१११ कौंसस्या-नारायण._ १२० कौरव-सभामें विराट * १२५ क्रमलापति-स्वागत_ | १३२ लोककन्याणाथ हला- 
११२ श्रीरामचतृश्टय लूप ' १२६ लक्ष्मीनारायण । हलपान 

१५१३ अहल्योद्धार १२१ श्रीगेषशायी भगवान्‌ , १२७ देवदेव भगवान महादेव १३३ गौरीशंकर 

११४ बृन्दावनविद्दारी विष्णु । ___ १३४ जगजननी उमा 


। १२८ शिवजीकी विचित्र | 


११५ मुरली-मनोहर १२२ श्रीक्रीमह्लक््मी । १३५ देवी कात्यायनी 
११६ गोपीकुमार ( चतुभुजी ) हक | १३६ पवन-कुमार 
११७ राधाकृष्ण | १२३ श्रीक्रीमद्वालक्ष्मी जी | १२९ शिव-परिछन | १३७ प्रुव-नारायण 
११८ भगवान्‌ श्रीकृष्णरूपमें : ( अष्टादशभुजी ) | १३२० शिव-परिवार | १३८ श्रोश्रीचैतन्य मह्दाप्रभु 
:११९ वज-नव-युवराज_! १२४ श्रीविष्णु भगवान्‌ १३१ पश्चमुख परमेश्वर १३९ श्रींगायत्रीके तीन रूप 
|. . कागज-साइज 3।0<१० इश्च 

हे खुनहरी जित्र; नेट दाम )।३ प्रतिस्चित्र 
२०१ श्रीरामपश्चायतन :! २०३ युगलकछमि २०५ बुधे नटवर २०७ बाबा भोलेनाथ 
५१०२ क्रीडाविपिनमें श्रीराम- | २०८ मातदज्ी 
5... सीता | २०४ कंसका कोप २०६ बेणुघर , २०९ डुर्गा 





२५१ सदाप्रसन्न रास । 
२५०२ कमकलोचन शाम. । 
२५३ विभुवनमोहन राम । 
२५४ भगवान्‌ श्रीरामचन्द्र ! 
२५५ श्रीरामाचतार । 
२५६ कौसल्याकी गोदमें ब्रह्म ! 
२५७ भगवान्‌ श्रीरामकी ! 
बाललीला 
भगवान्‌ श्रीराम और , 
क्राकभुशुण्डि 
अहल्योद्धार 
४६० गुरु-सेवा 
२६ १ पुण्यवादिकामें श्री- 
सीताराम 
स्वयंवरमें लक्ष्मणक,। 
कोप 
»4३ परझुराम-राम 
. २६४ श्रीसीताराम[वनगमना 
भिलापिणी सीता ] 
२६५ रामकी . कौसस्पास । 
बिदाई | 
२६६ रामवनगमन 
०६७ कौसल्या-मरत 
२६८ भगतगुहमित्यप 
२६९ ओीरामके चरणौमि मग्त। 
२७० पादुका-पूजन | 
च्यानमम भरत 
<७२ अनयसूया-सीता 
४७३ श्रीराम -प्रतिशा 
२७४ राम-शबरी 
२७०५ दवताओंदारा औीराम- 
स्वत ; 
२७६ बालिबिव और तारा- 
विलाप 
२७७ श्रीराम-जंडायु 
४७८ विभीषणहनुमानमिलन 
२9९ व्यानमगा सीता 
3८७ लड्डा-ददन 
२८१ श्रीरामका रामेइवरपूजन 


५८ 


२५९ 


2६२ 


हे 


है 


। 


पुनः शानोपदेश 


| 
। 
( 
है 


३४३ जगदूगुरु भौकृष्ण 


३४४ शुक्र बहुकाशदूस भरी- 
कृष्णपूजन ने० २ 


: ३४५ दुेग-उद्भार 

. ३४६ मुरलीका असर 
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१५०८२०, १०८१०; ७८१०; ५०८७ के चारों सेटकी नेट कीमत ७)।२ पक्रिज्ज £)॥८ डाकस्व् १) 
कुछ ८॥%) लिये जायगे ! 
५ नियम 

(१ ) चित्रका नम्बर, नाम जिस साइजमे दिया हुआ है वह उसी साइजमे मिलेगा, आईर देते समय नम्बर 
भी देख लें। समझकर आडंरमें नम्बर, नाम अवश्य लिख दें। ( २) पुस्तकोंक खाथ मालठ्गाड़ीसे चित्र मेंगानेपर कुछ 
मारूका चित्रांकी क्रासका किराया देना पड़ता है, इसलिये जितना किराया अधिक हूंगेगा वह प्राइकोंके झिम्मे होगा, 
आड्डर देते समय इस नियमका समझ ले। (३३ ) ६०) के चित्र लगसे ग्राहकके रेलये स्टेशनपर मालगाढ़ीसे फ्री डिलीवरी 
दी जायगी | गजिस्ट्री-वी० पो० खा ग्राहककों दना होगा | ( ४) केवल २ या ४ चित्र पुस्तकोंक साथ या अकेले नहीं 
भेजे जाते, क्योंकि रास्तेमें टूट जाते ई ! ( ५ ) 'कल्याण” के साथ भी चित्र नहीं भेजे आते | 

नोट-सेट सजिक्द भी मिला करती ई। जिल्दका दाम १७+६१० का ॥); १०९१८ का /7), आा>(?० का ॥), ५४४७ 
का #) और लिया जाता हैं । सजिल्द सेटका ढाकमर्च ज्यादा लगता है। 

स्थकर्म चित्र समय-समग्रपर कम-अविक होते रहते हैं इसलिये सेटका आइर आनेपर जितने खित्र स्टाकम उस समय 

बैयार रहेंगे उतने ही चित्र भेज दिये आयेंगे । 


सके रब | प्र न 
ञृ कु दा जमाना 


पै चक..कनप.. 
व ३ चरम समन 


। ओऔई., 


हि, की मरी धट है यु 


अत जमर गे, पे के जी _>_पक-आर ऋण 3 कै 


मे 
। 


+फ 


ते (2 0. है, * ३५ 
8.७ 


'हह.धभक-बवचपाय-* "-. "रेट ,त्याा वा. 
8 आल कं 


. लना-्ममाक # 
ही “| वी वो 


बह. 


3 आत्य ०" 6 8 (शक. हु क. दब । के 2००८६. प्यारा, 2. 
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शऔीरामदरबार | श्रीराधेश्याम 


दीपाबरलीपर ित्चांसे साजावद कीजिये [ 
साद उपहारफी आऊछी सामर्पा है ! 


पता-गीतामिय, गोरखपुर 


भा भी मम या मे 2 ३ 2 +क्रान्मश रा ; हे हे आओ... जे लि. 
एयलीकरणर्मा (0 .9७.&४०११७५.क" $ एु. जान क" || हैं. 3 0७आआू ०. ५ फू «४ पक [न थ | 92 ादक्रिन्म॒न। पक 


9 ० मी मई 
जे ३ धाम चयन 


कि (५ अं 


त्ड 


हैं ३ एज: 


न कै का 


है 20 की के. 
जे | आया. या८००. | 


ट डर श् क्र कु | 
| 2>अर्ाशिनिकार्बी, है 


न्ज री ध चँ ] « 
तर व सनक. के... >अय आएगि- न्‍्न्क 


.ज कान-बक रन -जेपहाण्गग 2६ का. या 3 


किम अल १ व कल गा  ( कि० व 
/उय.आकिन्‍न ०७ जाट पृ. 


ट २७ 2०%७७..ह० हु अहम ऋण ! पिया रीकणरती.] हा 
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छक्का 
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ली बे 


जब उमड़ा दरिया उल्फ्रतका/ 
हर गत नह इक शादी दे, 
खज्॒ रंदा है रंगी गुलका। 
बन सरज आप दरखणशाँ है, 
नित गहत है, नित फ़रहत हैं, 


दर मम, 
ट्श हरई 


हेड ग्ग ग्शम, 
संत कुहफ़त दरों 
हर बग बधाहयों ठेता है, 
जो हैं मो है अपना मजहर, 
क्या टटक हैं. कया राहत हें, 


रिम-पिम रिम-प्लिम आँख बरसे, 
क्या खूब भर्जेकी बारिशमें, 
किब्ती मोजोंम॑ ड्य हे 9 
यह रगाक़ांत्री है जी उठना, 
क्या ठंटक है, क्‍या राहत हैं, 


ट्टग मरने कया लत 
बुके.. हे शाहलाहापर, 
मंथ चादिय दिल सिर द फूको, 
क्या सम्ता बादा बिकता हैं, 
क्या टंटक है क्या राइत हे 


दी 


हर चार तरफ़ आबादी हैं । 
हर रोज़ झुंबारकबादी है ! 
खशशादी शाद ग्रुगदी है । 
ख्रद जंगल है, खद वादी है । 
नित रंग नए आज़ादी हैं || 


अमृत भगर-नर भगपृर 
मनशादी मगस भर हुआ 
हर जरह जगह तर दा 
स्वाह आबजी नारा बादा | 
क्या आदी हैं, आजादी है ॥ २ ।! 


परी 


हुआ । 
कि 
| 
| 


यह अबर बढ़ारें देता है । 
वह लुत्फ़ वसलका लेता है । 
बदढमस्त उसे कब खेता हैं । 
मत झिजकों, उफ़ | बग्वादी है । 
क्या शादी है, आज़ादी है ॥ 3 ॥ 


जिस प्ंहका चाट लगे इसकी | 
सत्र नेमतन दोलत हो फ्रीकी । 
आर आग लगाओं नट्ठीकी ! 
४ह लो! का शोर गुनादी है । 
क्या शादी 


“स्वामी रामतीय 


थे 
है) 
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वह हा 7 587 छा 8 कह न 


आज़ादी है ॥ ४ ॥०५ 
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